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Magyar Néprajz VIII: Társadalom

Kósa László:,,Ki népei vagytok”-Magyar néprajz

BEVEZETÉS A TÁRSADALOM NÉPRAJZBA:

A társadalomnéprajz feladata a társadalmi viszonyok leíró, összehasonlító és történeti jellegű vizsgálata mindazon népek, népcsoportok, osztályok és rétegek körében, amelyek a néprajzi kutatások tárgyát képezik. A népi társadalom fogalom közel egyidejűleg alakult ki a magyar néprajzban és az amerikai kulturális antropológiában. Az amerikai kulturális antropológiában először 1936-ban Ralph Linton használta a népi kultúrához szorosan kapcsolódó társadalmi egység fogalmát és a folk society elnevezést. A kifejezést Redfield vitte be a tudományos szóhasználatba és fejtette ki a fogalom lényegét, amely szerint a folk society mindazon törzsi és paraszti társadalmakra ráillik, amelyek a városok felemelkedése előtt, a nagy civilizációk által nem befolyásoltan éltek. Kiemelendő, hogy miként a népi kultúra az egészhez viszonyítva részkultúra, úgy a népi társadalom is csak a rész és egész viszonyában értelmezhető. 

A köznyelv a népnek elsősorban az azonos nyelvet beszélők közösségét, illetve egy-egy ország vagy vidék lakosságát nevezi. A nyelv és az ország közössége kevésbé hangsúlyosan, de akkor is jelen van, ha az adott ország vagy nemzeti társadalom alsóbb néposztályait vonják csak be a nép fogalmába. A társadalom fogalomnak is többféle értelmezési lehetősége van. Legszélesebb, elvont értelmében az emberiség szinonimája, de sokkal gyakrabban a történetileg kialakult politikai vagy az összetartozás tudatával egybefűzött egységeket jelöl pld. a magyar társadalom. Az államok vagy nemzetek nevével jelölt társadalmak részeiként jöhetnek csak szóba a további ,,társadalom”-nak nevezett 

közösségek, mint a népi társadalom, a paraszttársadalom vagy a helyi társadalom stb.


A hiteles ,,népleírás” csak a társadalmat összetevő kisebb egységek gondos elemzésére alapozható. Ezért a néprajztudománynak vizsgálnia kell az összes társadalmi és kulturális egységet, különösen a családot, a rokonságot, a falut, az etnikai csoportot, a népet, a nemzetet stb. Julian H. Stewart szerint a társadalom kölcsönös függésben levő különféle részekből áll, amelyeket külön-külön kell elemezni és szükséges őket egymáshoz is viszonyítani. Az első a helyi közösségek és társadalmak szintje. A második a ,,horizontális” alcsoportok, a foglalkozási, az etnikus közösségek és a hierarchikus viszonyba rendezett osztályok és rétegek szintje. A harmadik szinten helyezkednek el a formális nemzeti intézmények, amelyek az egész társadalmat összefogják és szabályozzák. 


Etnoterritoriális csoportok, etnikai enklávék, népszigetek esetében, nemzetiségek viszonylatában a társadalmi élet olyan jelenségei és különlegességei figyelhetőek meg, amelyek a többi társadalomban hiányoznak. Nemzeti méretű etnoszok esetében a ,,gazdasági közösség” és a ,,politikai közösség” általában nyomatékosabb ismérv, míg a kisebb etnikus közösségeknél a család és a rokonság (a nemzetség), a nyelvi, a vallási összetartozás, a foglalkozási specializálódás a fontosabb összetartó erő. Sokszor az etnikus közösségeknél nemcsak a nyelv, hanem annak régies nyelvjárási változata is összetartó, kifelé pedig elválasztó tényező, mint pld a hazai németség esetében. Ezekben az esetekben a nyelv nemcsak a kommunikációs eszköze az emberek meghatározott csoportjának, de annak ismerete egyben a közösség egyik szimbóluma is. A társadalom legelemibb fokon sem képzelhető el nyelvi érintkezés, kommunikáció nélkül. 


A mesterségek és foglalkozások gyakran kötődtek népekhez, népcsoportokhoz vagy akár törzshöz, nemzetséghez. Ez a specializálódás megállhat a tájak, népek közötti termékcsere szintjén is, de helyenként, mint például Indiában különböző kasztok kialakulásához vezetett, mert a törzsi iparágak egymás fölé rendeződtek és az etnikumok közötti munkamegosztás egyetlen főhatalom alá vetett társadalomban élt tovább. A történeti Magyarországon is a termelés, illetve a kereskedelem bizonyos ágai adott etnikumokhoz kapcsolódtak. 

Nemzet (Akadémiai Lexikon 278. old): az állampolgárok történetileg kialakult tartós etnikai közössége, amelyet általában a közös nyelv, a termelés, a gazdasági élet, valamely jellegzetes kultúrában megnyilvánuló közös lelki sajátosság és rendszerint valamilyen államszervezet tart össze. A nemzet fogalma, mint szociológiai kategória a kapitalista viszonyok között alakult ki. A feudális nemzetet a natio-t rendi és vallási kötöttségek tartották össze, és általában nem jellemezte a közös nyelv, a kultúra és a termelés és gazdaság. A nemzetté válás feltételei az egységes belső piac és a független vagy föderatív állam megteremtése. Ennek keretén belül alakul ki az azonos kultúrájú és nyelvet beszélő emberek összetartozásának a tudata, a nemzeti öntudat, illetve a specifikus nemzeti sajátosságok, amelyek az anyagi és szellemi kultúrában, a viselkedésben, az értékrendben, a magatartásban stb. is kifejeződhetnek. A nemzeti jelleg legfontosabb közvetítője a kulturális örökség. A Kelet-európai nemzetté válás specifikuma a soknemzetiségű államok kialakulása.   

Nemzetállam (Akadémiai Lexikon 278-79. old): a nemzet egészét vagy nagy részét magába foglaló állam. Megteremtése a 19. századtól kezdve vált alapvető polgári kérdéssé. Kialakulásának alaptípusai: a közös államkeretre épülő államnemzet mint pld Franciaország és a kulturális közösségre alapozó kultúrnemzet, mint pld Németország. 


A komplex társadalmakban az integrálódás különböző szintjei, nemei, formái figyelhetőek meg. Az alapul szolgáló és viszonylag könnyen megragadható legkisebb egység a család. A családra épülnek a vérségi alapon számon tartott közösségek, rokonsági szervezetek mint a többgenerációs nagycsalád, a had és a nemzetség. 

A közösségek nemcsak vérségi, rokonsági, vagy fiktív rokonsági alapon szerveződtek. A társadalom másik meghatározó rendező elve a területi elv. A ház és az udvarközösségek, az utca és a határbéli szomszédság, a falurészek, és a városrészek közössége vezet el a lokális társadalomhoz. Ezért különbséget kell tenni a faluközösség, a helyi közösség mint társadalmi egység és az azt vezető, képviselő közösség fogalma között. A területi elv a népi társadalomban a falucsoportok, a kisebb-nagyobb tájak csoportjai pld. sárköziek, kunságiak stb. közösségeit összefogó csoportoknál érvényesül. Ezeket a kötelékeket erősítheti az azonos társadalmi jogállás, a felekezeti összetartozás, a közigazgatási és uradalmi kapcsolódás, a házassági kapcsolatok, a dialektus és a népi kultúra szimbolikus érétkű sajátosságai.

Gyakran viszont a helyi közösségek is tagoltnak mutatkoznak, különösen a nagyobb közösségek, mezővárosok esetében. A nyelvük, dialektusuk, telepes csoportok esetében származási helyük, felekezeti vagy rendi hovatartozásuk, jogállásuk, csoportképző gazdasági tevékenységük, foglalkozásuk alapján egyetlen lokális társadalom is igen sokszínű lehet. Ezért a lakóhelyi közösségek kevésbé tekinthetők annyira szerves egységnek, mint a vérségi, rokonsági csoportok. 

Szintén fő rendező elv az életkortól, társadalmi helyzettől, közösségi cselekménytől meghatározott csoportok létezését ismeri el. A nemek és korcsoportok, különböző cselekménytársulások, sorolhatóak a közösségek ezen kategóriájába. Ezen közösségi formákat a bennük összefogott egyének töltik meg tartalommal. A népi közösségek formái igen régiek, sok nemzedéken át hagyományozódó struktúrák., amelyekbe az egyén beleszületik, belenevelődik, és amelyben az egész életét leélheti. A közösség által hagyományozott és elfogadott viselkedési normák pontosan kijelölik az egyén mozgáslehetőségeinek a kereteit. Az egyéni életutak, paraszti önvallomások, önéletrajzok sokasága igazolja a népi közösségek szigorú normavédő szerepét. 

A népi közösségeket egyfelől a kulturális egységesség, másfelől függőségek, eltérések szerinti finom tagozódás jellemezte. Ennek a két jellemvonásnak köszönhető, hogy az említett közösségi formák tagjaik számára kielégítő, sőt gazdag társadalmi életet biztosítottak. A népi közösségek erősen hierarchikus felépítésűek, mert szigorúan megtartott sorrendiség, alá-és fölérendeltség érvényesül bennük az élet minden területén, a családi étkezési szokásoktól a köszönési illemszabályokig.  

A népi társadalom tagozódásának fontos rendezőelve a lakóhely, amely nem csupán térbeli, hanem lokális társadalomszervezeti meghatározottságot is jelent. A helyi társadalmak életmegnyilvánulásait a néprajz főként a falusi, községi méretű egységek leírása felől közelítette meg. A hazai néprajz kutatás egyik központi fogalma a faluközösség, amely egy olyan társadalom, ahol mindenki tudja a helyét a lokális hierarchiában és ahol az emberek személyes ismeretségekben, napi, gyakorlati kapcsolatban állnak egymással. Különbséget kell tenni a közösség mint organikus egység és a község mint intézményesült külsődleges keret között. A helyi közösség mindazokat felöleli, akik a településen élnek. Mivel a kapcsolataikat részint íratlan törvények szabályozzák, a faluközösség a szokások világa. 

A faluközösség (communitas villae) intézménye a feudális renden alapult és létrejötte a földesúri jogra vezethető vissza. A földesúri és az államhatalommal szemben a faluközösség , a község képviselte a falu lakosságát. Egyes rétegeit vagy felekezetét önálló intézmények is képviselték, mint pld. az egyházközségek és a hegyközségek. A másik oldalon ált az állam és a földesúr képviselete a faluközség lakosságával szemben, mint a rendfenntartás, az alapfokú igazságtevés, a határhasználat rendezése, az adókivetés stb. A faluközösség képviselője volt a bíró, és az esküdtek csoportja, illetve hozzájuk csatlakozott az írásbeliség elterjedése után a nótárius vagy jegyző. A faluközösség intézménye volt a falugyűlés, ahol megválasztották a község egyéb tisztségviselőit és mindenféle alkalmazottait. A faluközösségek életét a szokásjog mellett a 16. Század óta több vidéken írásba foglalt falutörvények szabályozták. Ezek nem valódi törvények, hanem a közakarattal írásba foglalt szokásjogi gyűjtemények, határozatok. A bírák a faluszéken a lakosság jelenlétében hozták meg döntéseiket. A fontosabb határozatokat a falu könyvébe, illetve a községek, mezővárosok jegyzőkönyveibe foglalták össze. 

A helyi társadalmak egységét a középkor végén megbontotta, hogy a faluközösségből kiváltak a földesurak és a szolganépeik, majd a falvak nemesi jogállású lakói. Sok helyen egymás mellett létezett az úrbéres községgel a nemesi közbirtokosság, a hadnagyok által képviselt nemesi közösség. A 18-19. században főként az Alföld városaiban és mezővárosaiban okozott feszültséget az adózók és a nem adózó nemesi közösségek együttélése. A helyi és különösen a kisebb falusi társadalom egyszerű társadalom szerkezet. Melyet rendszerint azonos jellegű, azonos gazdasági és kulturális szinten álló családi és háztartási egységek alkotják. Amelyeket a rendi társadalom a jobbágytelkek számát alapul véve kategorizálta. Ezt az alapnépességet egészítette ki kisebb számban más családi és háztartási egység, mint például az iparos, a pásztor, a pap, és a tanító stb. A rendi viszonyok között élő faluban a tömeget a jobbágyparasztok teszik ki, és fölöttük van egy vékony közvetítő réteg, majd a néhány családból álló úri rend áll. A közvetítők szerepét betölthetik intézmények, amelynek képviselői egyszerű végrehajtók mint a község és jegyző, a az egyház és pap, és a iskola és tanító. A közvetítéshez rendszerint egy külső és egy belső közvetítő szükséges. Az előbbi szerepét betöltheti valamely intézmény, mint például az egyház, az utóbbiét annak a helyi képviselője a plébános. A helyi képviselők rendszerint a közösség tagjai, mint a falusi bírák és esküdtek. Azonban a vallási és az értelmiségi elit tagjai is gyakran asszimilálódtak a helyi paraszti közösséghez. Főleg a görögkeleti és a protestáns papok szinte parasztokként éltek a falu paraszti közösségében. 

A falusi társadalom jellemzője a várossal összevetve, hogy a benne élő közösség kisebb méretű és társadalmi és kulturális szempontból egységesebb. A faluban kisebbek a társadalmi különbségek, kevésbé jelentősek a népesség területi, foglalkozási és a rétegek közötti mobilitása. Erősen tagolta a falu társadalmát a vallási megosztottság. Azokon a településeken, ahol különböző felekezetekhez tartozó kisebb közösségek éltek egymás szomszédságában olykor nemzetiségi és etnikai különállással is társulva, a községi együttélés csupán a társadalmi élet bizonyos területein valósult meg. ezek a felekezeti, etnikai közösségek önálló életet éltek és gyakori volt közöttük a versengés, a szembenállás és a sajátos közösségi érdekek védelme. Az etnikai és felekezeti közösségek a településeken belül gyakran különálló negyedeket vagy telepeket alkottak és együttműködés csak politikai, közigazgatási és gazdasági színtereken volt közöttük.       

Néprajzi csoport, etnokulturális csoport, táji csoport:

Bartók Béla elsőként, a magyar népi kultúra egy területét, felhasználva a nyelvjárás kutatás eredményeit, különböző dialektus területeket állapított meg. A zenei jelenségek alapján, a régi stílusú magyar népzenét vizsgálva, négy nagy dialektust különböztet meg, amelyek nagyjából fedik a négy nagyobb történelmi tájat, de nem tükrözik a kisebb tájak vagy népcsoportok egymáshoz való viszonyát. Később a tanítványai ezt a felosztást tovább finomították és egyéb alcsoportokat is megkülönböztettek. 

A népi tánc kutatásban Martin György három nagy dialektust különböztetett meg: nyugati vagy dunai, középső vagy tiszai és keleti vagy erdélyi. Ezeken belül nyolc, öt és hét alegységet különített el. Martin kihangsúlyozza a dialektus határok elmosódód jellegét.


Zentai János egyetlen kis vidék az Ormánság határait állapította meg, úgy hogy az endogámia jelenségét vette alapul és 150 évre visszamenőleg feldolgozta a házassági anyakönyvi kivonatokat. 


A néprajzi vagy etnikai csoportnak két altípusa van: 

1) Azon csoportok, amelyek sajátos ,,mi” tudattal határolják el magukat a környezetüktől. Ennek alapja a másság, az összetartozás és a közös eredet hite. Ennek az elkülönülésnek történeti háttere van. Ilyen lehet a rendi-társadalmi kiváltság, területi elkülönülés vagy idegen népektől való származás tudata. Pld: jászok, kunok, székelyek, hajdúk, hóstátiak,  

2) Azon csoportok, amelyek sajátos ,,mi” tudattal nem rendelkeznek, de a környezetük, megkülönböztető jegyek alapján, a legtöbbször gúnynévi megjelöléssel különíti el őket. A gúnynév vagy megkülönböztető név háttere, lehet előítélet, feltételezett idegen eredet, nyelvi elszigeteltség, más vallás vagy közigazgatási-területi különállás. Pld: palócok, matyók, barkók, csángók poták.

Az első típusba tartozók saját különállási elvvel rendelkeznek. Pld a jászok, a kunok, a székelyek és a hajdúk jól meghatározható erős összetartással rendelkező csoportok, akiknél a korábbi feudális kiváltságokkal együtt járt és azokat a legtöbb esetben túlélt sok formális elem és jelenség, mint pld. a jelvények, a viselet, a saját név, belső igazgatási és erkölcsi törvények, szokások, közös vagyon és ideológiák (pld a székelyeknél a hun eredet). Ezen tényezők erőteljesen meghatározták a csoporthoz tartozók azonosságát, a csoport endogámiáját és tartósságát, illetve megnehezítették az új tagok csatlakozását. Pld a kunoknál a redemptus-irredemptus rétegzettség).

A második típusba tartozók közösségeit, nem a belső szervezet, hanem külső vélekedések tartják össze. Ezért nincs önállósági elvük és a gúnynévi megbélyegzettség miatt tagadják az összetartozásukat. De sajátos magatartás, megjelenés, viselkedés, értékrend  és külsődleges vonások mégis jellemzőek rájuk.    

 Etnokulturális csoport:

Olyan csoport, amelynek meglétét, a néprajztudomány határozta meg. Így a valós néprajzi vagy etnikai csoport megkülönböztetve nem valós csoport, csak a tudományos kutatás küöníti el őket. Az etnokulturális jelző egyaránt utal az esetleges történeti háttérre és a hangsúlyos kulturális meghatározottságra. Ilyen etnokulturális csoport például az ormánságiak. 

Táji csoport:
Olyan csoport, amely alapját vagy keretét kisebb-nagyobb táj vagy vidék alkotja. Pld. bodrogköziek, sárköziek, nyírségiek. A földrajztudomány szükségszerűen kialakította a saját tájfogalmát, amely csak részben igazodott a hagyományos tájfelosztáshoz. A földrajztudomány mondanivalója pontos kifejtésének érdekében részletesen felosztotta a tájat és ügyelt arra, hogy a legkisebb területnek is legyen neve. A népi tájszemlélet nem tartja fontosnak, hogy miden kis darab földet elnevezzen és sok esetben még nagyobb területeket sem nevez meg. A népi tájszemlélet elsősorban a felszín tagolódásához igazodik és annak jellegzetességeit ismeri fel. Illetve erős benne a történeti, a társadalmi és a nemzetiségi változásokat megörökítő törekvés. A tájnevek tömörek, és ritka közöttük a bonyolult, összetett kifejezés. 

Jellegzetes elnevezés a folyó+köz összetétel, ahol mindig a tájékozódásra alkalmasabb kisebb folyót vették az elnevezés alapjául. Pld. Rábaköz(1240), Csallóköz(1269), Sárköz(1459). A 15. századtól elterjedt a –ság, -ség, képzők használata: pld Nyírség, Barcaság. Kora középkoriak a –mező összetételű nevek, amelyek erdős környezetben fátlan, sík, száraz terepet jelenthettek: pld. Kenyérmező, Rigómező. A 17-18. században jelennek meg a –mellék, -vidék, -völgy, -mente, -hát, toldalékkal képzett tájnevek. Nagyon régiek a tájnévi értékű megyeneveink pld: Zala, Baranya, Tolna, Bereg. Illetve a lakatlan hegyvidékeket jelölő nevek mint pld. Mátra, Bükk, Bakony, Mecsek. 

Nagycsalád (Néprajzi Lexikon 3. 684-685. old): eredeti jelentése mellett a néprajzi szakirodalomban speciális szerkezetű családformát jelent. A nagycsalád intézménye egyidejűleg vérségi, gazdasági lokális és társadalmi egység. A magyar nyelvterület hagyományőrző vidékein a 19. század végéig még elszórva megvolt, múltja több száz évre tekint vissza. A vizsgált időszakban a nagycsaládban elsősorban a telkes-jobbágyok utódai és a paraszti életformát folytató kisnemesek egy része élt. A nagycsalád szó mellett a népnyelvben családnak, famíliának, házcsaládnak, hadnak mondják a nagycsaládot. Illetve az egy karra dolgoztak, egy fedél alatt, egy szalma alatt, egyházban, egy són, egy kenyéren éltek kifejezéseket használták. 

Általában nagycsaládon a patriarchális nagycsaládot értjük, amelyben a közös őstől származó férfiak együtt élnek a feleségeikkel, gyermekeikkel, unokáikkal. A nagycsalád vezetője a legidősebb férfi volt, vagyis az apa, a nagyapa, vagy a legidősebb férfitestvér. A tisztségét a haláláig viselte. Korlátlan hatalommal rendelkezett, elűzhette, kitagadhatta, megüthette a családtagokat. Tisztelete a családon belül rendkívül nagy volt, pld. a családhoz tartozó asszonyok nem szólíthatták meg, jelenlétében nem nevethettek. A nagycsalád mint gazdasági egység is a gazda irányítása alatt állt. Egyedül uralkodott a közös vagyon felett. Eszmeileg ugyan a család férfitagjainak közös tulajdonában voltak a szerszámok, a föld és az állatok, de gyakorlatilag mindennel a gazda rendelkezett. A gazda a családi vagyont gyarapíthatta vagy elihatta, nem vonhatták felelősségre. A család munkabeosztását ő irányította, a legények és a fiatal házasok a család állatállományát legeltették. A napi munkát is a gazda osztotta be, ő határozta el ki menjen a földekre, fuvarozni, vagy bérmunkára. A gazda segítségére volt a családi munkák irányításában a gazdasszony, rendszerint a gazda felesége, de beleszólása semmibe sem lehetett. 

A nagycsaládba bekerült asszonyok a közös vagyonból nem részesültek, még annyira sem hogy ruhát kaptak volna, kizárólag az ennivalóért dolgoztak. Az asszonyok igyekeztek a családban végzett munka mellett egyéb haszonnal járó munkákhoz is hozzájutni. A fiúgyermekek munkaképes koruktól ugyanúgy megkapták a családfőtől a ruhát, a zsebpénzt, mint a család többi munkaképes férfiai. Családhoz tartozásukra jellemző, hogyha pld. az apjuk meghalt és özvegy anyjuk hazaköltözött és így a anyai nagyszülőknél nevelkedtek, munkaképes korukban visszamentek az apai nagycsaládba és annak teljes jogú tagjai lettek, de a lány gyermekek végig csak az anyjuk gondoskodására szorultak és a kelengyéjükről is az anyjuk gondoskodott. Ez a szokás kialakított a férficentrikus nagycsaládon belül egy erős női ágon való összetartozást, pld. a fiatalasszony első gyermekének kelengyéjét nem a férje családja, hanem az anyja volt köteles elkészíteni. 


A nagycsalád általában egy telken vagy egy házban élt. Észak-Magyarországon a palócoknál az első szobában, az ún. első házban a kemencén és a lócákon az öreg férfiak és gyermekek, a kamrában a család összes asszonyai és az eladó lányok (néha 10-15 nő együtt) míg a legények és a munkaképes férfiak az istállóban aludtak. A Dél-Dunántúlon a fiatal párok az udvaron álló fakamrában aludtak, az északi területeken a házhoz ragasztott kis kamrában húzódtak meg a házaspárok. 


A nagycsaládot a falu társadalmában elsősorban a családfő, a gazda képviselte. A törvény előtt, az állami hivatalokban ő jelent meg a családtagok helyett. Övé volt az erkölcsi felelősség a családtagok viselkedésért. Ha a falut valami közös kár érte, pld. tűzvész, jégverés, a falugazdák a teendőket közösen beszélték meg. A nagycsalád általában tiszteletet és megbecsülést váltott ki a falu tagjaiból és társadalmi erőt képviselt a vagyoni helyzetétől némileg függetlenül is. A család öntudata igen erős volt és rokonságukat is számon tartották. A nagycsaládok általában 20-25 tagot számláltak, de 40 fős létszámú nagycsaládok is voltak. 

A nagycsalád állandóan bomló-alakuló szervezet volt. 2-3 generáció együttélése után általában felbomlottak. Erre az alkalmat a legtöbbször a gazda halála adta. 


A nagycsaládot minden hangsúlyos rokoni összetartozás ellenére is elsősorban gazdasági egységnek tekinthetjük. A család életrendje, szervezete, a családtagok egymás közötti viszonya, bár a rokonsági szervezet keretei között maradt, mégis elsősorban annak érdekében munkálkodott, hogy gazdaságilag támogassa, összetartsa, gyarapítsa a nagycsaládot. A családtagok között megoszló szigorúan meghatározott jogok és kötelességek is elsősorban a nagycsalád gazdasági gyarapítását tartották szem előtt. A család férfitagjai gyakorlatilag a családfő szolgái voltak, a vagyont nem gyarapító asszonyok helyzete a nagycsaládban hátrányos volt. 


A nagycsalád mint gazdasági egység, nemcsak egyenesági leszármazottakat, hanem vejeket, cselédeket, sőt egész idegen családokat is befogadott keretei közé, ha a nagybirtok szervezési rendszere megkívánta. A feudális keretek között gazdálkodó nagybirtokos, mint számára hasznos munkaszervezeti egységet a családfőn keresztül irányította a nagycsaládot. A változó gazdasági és társadalmi viszonyok kezdetben csak befolyásolták, alakították a nagycsaládot, amely a feudális rendszer felbomlására igen sokféle formában reagált. A felbomlás folyamata a 20. század első évtizedeire befejeződött.     

Had (Néprajzi Lexikon 2. 389-390.): a köznyelvi hadsereg jelentés mellett a népnyelvben aktív rokoni-baráti csoportot jelölő kifejezés. Elsősorban a Zagyvától keletre eső területeken, az ún. palócoknál, a Jászságban, az Alföldön, szórványosan az Alföld peremterületén és a Dunántúlon használatos. Erdélyben és a Nyugat-Dunántúlon ebben az értelmezésben ismeretlen. Az északi területeken hadnak mondják az együtt élő nagycsaládokat vagy rokon kiscsaládokat, a differenciált társadalmú Alföldön viszont rokon, szomszéd, jó barát aktív, összetartó csoportját jelenti. A 17. században a török utáni idők újratelepülésének időszakában a hadak egy-egy falurészt szálltak meg, amelynek a nyomai mind a mai napig megmaradtak, innen ered a ,,hadas település” szakkifejezés. Ebben az időben a megtelepült hadak gazdasági alapja a közös, egymás közelében fekvő külső és belső telek, a közös állatállomány, a csoportos település, valamint a rokonsági, baráti szervezésű gazdasági tevékenység volt. A 19. század végére a hadak közös gazdasági alapját elveszítve aktív rokoni, ill. rokoni-baráti csoportra szűkültek le. 


A 19. században a had mindkét formájában a településen belül elsősorban közös érdekvédelmi csoport, amelyben nemcsak az apaági rokonság, de a családbeli asszonyok és ezek rokonsága is beletartozott, alkalomadtán csatlakoztak hozzájuk a szomszédok, barátok, cselédek és ezek családtagjai. Ilyen alkalmak voltak pld. a követválasztások, sérelemmegtorolások, házasítási akciók, munkaszervezetek kialakítása stb. Bár a had magja rokonsági szerveződésen alapult éppen aktivitásánál, társadalmi potenciájánál fogva, a nemzetséggel ellentétben nem volt jelentős tagjai számára a leszármazás kérdése, a bár a hadon belüli tekintély sorrendjében figyelembe vették. Ugyancsak nem számítottak belel a hadba a meghalt ősök sem. 


A hadak érdekei szerint az Alföldön rokonok, műrokonok, cselédek, elszegényedett rokonok, tulajdonképpen mindenki, akire számítani lehetett, hozzá csatlakozhatott, előnyeiből részesülhetett. Az északi területeken a palócoknál, a had erejét a felnőtt férfitagjainak a száma, a rokonság nagysága, tudata, továbbá a falu társadalmában elfoglalt helyzete határozta meg. Hogy a had legjellemzőbb és legszükségesebb tulajdonsága a tömeg, a sokaság volt, és egykori értéke is abban rejlett, az a társadalom véleményében is tükröződött. Sok esetben tekintik a hadat félelmetesnek, veszedelmesnek, akikkel kikezdeni nem volt tanácsos. Utóbb a népnyelvben kiveszőben van a had rokonsági csoportként való használata, ill. elmarasztaló, csúfoló csengése lett.

Nemzetség (Néprajzi Lexikon 3. 709-710.) nem, nemzet: a nemzetközi etnológiai szakirodalomban fiktív vérrokonságon, általában unilaterális leszármazáson alapuló társadalmi csoport. (unilaterális vagy unilineáris leszármazás: egyoldalú leszármazás, ahol a leszármazást csak az anyai vagy csak az apai ágon tartják számon. Magyar nyelvterületen a leszármazás bilaterális jellegű). A magyar köznyelvben a nemzetség fogalom elsősorban a történeti múltban szereplő jeles és nagyszámú rokonsággal rendelkező családokhoz kapcsolódik. A honfoglaláskori nemzetségi társadalom, miután elvesztette azt a gazdasági szervezeti formát, amely létét indokolta, korán felbomlott, és a nemzetség megjelölést egyre inkább az apaági rokonságra alkalmazták. A népnyelvi jelentés a köznyelvi jelentéshez viszonyítva árnyaltabb és többértelmű. 


A nemzetség, nemzet kifejezés a magyar nyelvterületen még általánosan ismert és használt volt az 1980-as években élő legidősebb generációknál. Jelentése leggyakrabban rokonság, rokonsági csoport. Pld valaki ,,nemzetséges velem” vagyis a rokonom. A nemzetség kifejezés egyetlen rokon jelölésére is szolgálhat. Pld. ,,jön a nemzetséged” mondják, ha közeli férfirokon közeledik. Ugyancsak közeli férfirokonra használatos a ,,nagynemzet” kifejezés. A társadalmi réteg megjelölésére a ,,gazda-nemzet” a ,,jobbágy-nemzet”, de a náció szinonimájaként is használatos, pld ,,cigány-nemzet”. A nemzetség és a nemzet szó tehát általában rokonsági, ill. valamilyen összetartozási viszonyt takar. 


Egyes vidékeken úgy tartják, hogy csak a nemesi családoknak van nemzete, ,,neme”, alátámasztják ezt az ezeknek kijáró nemzetes úr, nemzetes asszony megszólítással is. De általában elfogadott, hogy a legrégibb nagyrokonságú, telkes jobbágy családjának is van nemzetsége. A nemzetség ismérvének elengedhetetlen feltétele a nagy számú rokonság, akármilyen régi egy család, ha nincs nagy rokonsága, nem nemzetség. 


A nemzetség együvé tartozásának nem feltétele az együtt lakás vagy a közös gazdálkodás. A nemzetség nemcsak az apaágon számított rokonság, de a meghalt ősök, oldalági rokonok is beletartoznak. A férfiak az apjuk nemzetségébe tartoznak, az anyjuk családjára sohasem használták a nemzetség szót, azokat rokonként emlegetik. A lányok férjhez menetelükig apjuk nemzetségének tagjai, férjhezmenetelük után hovatartozásuknak nincs kialakult rendje, vidékenként változva vagy apjuk nemzetségéhez, vagy férjük nemzetségéhez tartozónak számítják őket. Egyes népszokások, rokonsági terminológiák arra engednek következtetni, hogy a lakodalom után, ill. az első gyermek megszületése után férjük családja körébe számíthatók. 


A nemzetség horizontális kiterjedése változó. Hagyományőrző vidéken hetedik, sőt kilencedik ágazatig számítják, általánosan a harmadik unokatestvérig, ,,ágazatig”, ,,ízig” tartják. A nemzetség exogám, az egymás közötti házasság tilalma addig tartott, ameddig számon tartották a rokonságot. A falu közvéleménye a nemzetségnek azonos tulajdonságokat, jegyeket tulajdonított, ezek lehettek előnyösek vagy hátrányosak, külső vagy belső jegyek. 


A nemzetség egyes tagjainak cselekedeteit a falu társadalma az egész nemzetségre vonatkoztatta. A szégyen vagy dicsőség az egész nemzetséget érintette, innen ered a nemzetséggyalázó kifejezés is. A nemzetség a vétkest soraiból kiközösíthette, kitagadhatta, ,,nemtelen” lett. 


A bukovinai székelyeknél az áttelepülés előtt a nemzetség nemcsak mint a rokonsági összetartozás tudata nyilvánult meg, de mint szervezet is működött. A nemzetségbe tartozó kiscsaládok fejei alkalomadtán tanácskoztak, de már itt sem volt meg a nemzetségi szervezet gazdasági alapja, a nemzetségi tulajdon, a közös föld vagy állatállomány, mely a nemzetségi szervezet alapvető jelentőségét adta, és amely a magyarság más területein is meglehetett. A nemzetségi szervezet összetartozásának, közös akcióinak ma már csak gyér és halvány nyomai gyűjthetőek össze. Mint például a vérbosszú, a nemzetségi jel, vagy a leányrablás. 

A 19. század paraszti társadalmában a nemzetség elsősorban rokonsági intézmény, amelyet az apaági vérrokonsági tudat kapcsol össze. Jelenleg a szó ebben az értelemben is kihalóban van, a nemzetség, nemzet csak náció fogalomban használatos.

PARASZTSÁG:

A rendi társadalomban a magyarországi lakosságot sokféle előjog és kötöttség tagolta. A lakosság túlnyomó része a két nagy alapvető osztályhoz, a nemességhez (nobilis vagy dominus) és a jobbágysághoz (ignobilis vagy servus) tartozott. A nemesi előjogok elvileg azonos jogokkal ruháztak fel minden nemes rendűt és bár nem teljesen, de nagyrészt kivonták őket az állami terhek hordozása alól.  Viszont a nagy vagyonnal rendelkező arisztokratákat és a jobbágy nélkül gazdálkodó, sőt olykor csak saját házzal vagy azzal sem rendelkező kisnemeseket nagy távolság választotta el egymástól. A jobbágyság sem volt egységes, egy 1848-as becslés szerint vagyoni helyzete alapján a következőképp oszlott meg: 

-39,50% telkes jobbágy, aki saját maga művelte a földjét és háza is volt;

-53,33% házas zsellér, aki saját házában lakott, de ahhoz csak nagyon kicsi föld, vagy még az sem tartozott;

-7,17% házatlan zsellér, akinek nincs se földje, se háza; 

Az adatsor azért lényeges, mert a jobbágyfelszabadítás csak a telki állománnyal rendelkezőket juttatta földhöz, vagyis ez az arány meghatározóan befolyásolta a következő évtizedek birtokszerkezetét.

A nemesség alsó rétegéhez hasonlóan, szintén paraszti életmódban élt a közigazgatásilag elkülönülő, kiváltságos területek lakóinak jelentős része, mint pld. a jászok, a kunok és a székelyek. Ők a saját közigazgatási határukon belül a nemességhez hasonló jogokat élveztek, de elköltözés esetén elvesztették ezt a ,,kollektív nemesi jogukat”. 


A soknemzetiségű Magyarország népeit összehasonlítva kiderülnek az aránytalanságok. Például a polgárság jelentős része német, míg a románok és a szlovákok javarésze a parasztsághoz tatozott. A magyarság, amely az ország lakosságának kicsivel több mint a felét adta, mondható a legteljesebb szerkezetűnek. A jobbágyfelszabadítás után a jobbágyokból, a kisnemesekből és a szabad parasztokból jött létre a parasztság. A parasztságot, amelyet az egyértelmű társadalmi helyzete és a földműveléssel összefüggő életmódja határozott meg, és tagolódásának az alapja elsősorban a vagyon lett. A jobbágytelek nagysága 23 és 61 magyar hold (1200 négyszögöl) között változott, ezért vidékenként igen nagy eltérések adódtak. 


Az újonnan kialakuló parasztságban három nagy réteg alakult ki, a nagygazdák, a közép és kisbirtokosok és az agrárszegények. A társadalmi határok nem voltak élesek. Sokat számított az illető parasztgazdaság helye a termelésben, mert 5 hold birtoklása a ,,feketén” sokkal többet ért mint bármennyi hold a ,,homokon”. Mert a gabonatermelő fekete föld  tradicionálisan értékesebb volt a futóhomoknál. Bár később a homokra települt szőlő-és gyümölcskultúra miatt a homoki föld is nagyobb megbecsülést kapott. A Dunántúlon például egy 20 holdas gazdaság nagyobb értéket képviselt, mint az Alföld közepén egy háromszor-négyszer nagyobb birtok, mert azok egy része terméktelen szikes talajú volt. A Kisalföldön húsz holddal valaki már tehetős gazdának számított, míg a Dél-Tiszántúlon és a Nyírségben csak kisbirtokosnak.


A birtokos parasztok erősen zárt réteget alkottak. Még a legtehetősebbeket is éles társadalmi különbségek választották el a nemesi földbirtokosoktól, akiknél viszont nem ritkán nagyobb vagyonuk volt. Még 300 kataszteri holddal (1600 négyszögöl) is lehetett valaki paraszt, miközben kétkezi munkát végzett, de 100 kataszteri holddal is lehetett már valaki kisebb úri birtokos, aki viszont soha gazdasági szerszámot nem vett a kezébe. Szintén nagy volt a távolság a hivatalnokrétegtől, az értelmiségtől és a iparosoktól is, bár korlátozott mértékben mindhárom réteg utánpótlásához hozzájárult a birtokos parasztság a gyermekei taníttatásával. A gazdag parasztok lányai közül sok lett tanító, vagy ha protestáns volt, lelkész vagy iparos felesége, de ezekből a családokból parasztlegények ritkábban kaptak maguknak asszonyt. A legmódosabb paraszti rétegből kerültek ki a falvak és a mezővárosok vezetői, akik sokat érintkeztek a korabeli úri rétegek tagjaival és ez kihatott az életmódjuk néhány területére. Ők ezután gondot fordítottak a házuk és alakberendezésük modernizálására, divatosabbá tételére. Bár a férfiak a csizmás-fehér inges, és az asszonyok a sokszoknyás-kendős általános parasztöltözetet nem szívesen hagytál el. Sokszor egyszerűsítették, kerülték a paraszti cifrálkodást, de a viseletet mégis megtartották, mert a társadalmi hovatartozásukat és a rangjukat pontosan kifejezte. Megtartották a hagyományos ünnepeket és részt vettek a hozzájuk fűződő szokások gyakorlásában. Viszont elhagyták a gazdálkodással kapcsolatos tradicionális cselekményeket és az eszközöket is, ha módjuk nyílott új, hatékonyabb munkamódokat bevezetni, új szerszámokat, gépeket beszerezni. 


A kisebb birtokosok vagyonosabb rétegeit nevezték középparasztoknak, akik magatartásukkal, ízlésükkel, értékrendjükkel, szaktudásukkal, a hagyományokhoz való viszonyukkal és általában a kultúrájukkal megformálták a korszak közvéleménye szemében a tipikus magyar földművest. 


 A kapitalizmus kori magyar parasztság több lényeges vonásában különbözött mind a nyugat-európai, mind a kelet-európai és a balkáni parasztoktól. A nyugati parasztokhoz viszonyítva, hiányzott belőlük a tőkés vállalkozói szellem. Kevéssé volt fejlett a kisárutermelői tudatuk, amely így nem követte a piaci keresletet. A gondolatvilágukban és erkölcsükben élénken élt az a szemlélet, amely rosszallotta és elvetette az üzleti szellemet és azt nem illő, nyerészkedésnek tartotta. Mindezek természetes módon fonódtak össze a kulturális konzervativizmusukkal. Azonban a kelet-európai vagy a balkáni parasztokhoz képest mégis polgárinak vagy városiasnak nevezhető kulturális és társadalmi vonások jellemezték a magyar parasztságot, főleg a dunántúli és az alföldi parasztvárosok gazdarétegét. Ha nem is önszántukból követték a piac változásait, de az árú-és pénz viszonyoktól egyre jobban függtek. Amíg a kelet-európai parasztok még önellátó gazdaságokban éltek, a magyar parasztok már egy meglehetősen differenciált munkamegosztásba tagozódtak bele.


A jobbágytelket 1848-ig a feudális jog védte a szétaprózódástól. A földesurak akadályozták meg, hogy a negyed jobbágyteleknél kisebb gazdaságok jöjjenek létre, mert eredményes gazdálkodást ennél kisebb területen nem lehetett folytatni. Ezek az akadályok 1848 után elhárultak és a tőke behatolt a mezőgazdaságba, aminek következtében nagy arányban megindult a paraszti birtokok differenciálódása. Az erősebb gazdaságok elkezdtek terjeszkedni a kisebbek és gyengébbek rovására és kisajátították a földjeiket. 


A parasztcsaládok létszámbeli gyarapodásával az örökösödés során egyre kevesebb föld jutott az utódoknak. A magyar parasztok örökösödési szokásai a nemesi minta nyomán, minden fiúgyermeknek egyenlő mértékben juttatott a földből, szemben például a magyarországi németek általános jogi népszokásával az ún. törzsörökléssel. A hazai németség úgy őrizte meg az apai földbirtok egységét, hogy azt egy fiú örökölte, aki többieket pénzben kifizette. Általános szokás volt a németeknél még az is, hogy a többi fiút iparosnak szánták, ami a magyar parasztokra szintén nem volt jellemző.  A magyar parasztság vagyon megtartásának az egyik módszere volt a szintén nemesi példát követve a vagyoni alapú házasság. (,,föld a földhöz házasodjon”)


Az öröklési formák néha a születésszabályozással is összefüggtek. Az ún. ,,egykézés” Európa szerte összefüggött a polgárosulás terjedésével és a felhalmozással járó értékrend növekedéssel. Magyarországon először az erdélyi szászoknál jelent meg, majd elterjedt a városokban és a Dunántúl protestáns vidékein.                   


Az elaprózódott paraszti birtokok hamarabb tönkrementek, mert tulajdonosaik csak úgy tudták a jelzálogra felvett adósságaikat kifizetni, ha eladták a földjeiket, ami már sokszor eleve túl kicsi volt ahhoz, hogy eltartson egy családot. Azok a zsellérek akik az 1848. Évi jobbágyfelszabadítás után nem kaptak birtokot, csak a felosztott közös legelőkből és rétekből kaptak valami töredéket, átlag fél vagy két és fél magyar holdat, ami nem sokáig maradt a kezükön.  A Dunántúlon sok kisebb tönkrement nemesi birtok is paraszti kézre jutott. 


Az Alföld középső részén a legelőfeltörések és a mocsárlecsapolások nyomán volt lehetősége a parasztoknak a terjeszkedésre, de a növekedés útjába állt a nagybirtok és a túlnépesedés, ami miatt országszerte jellemzővé vált a gazdasági lesüllyedés és a birtoktalanná válás. Emiatt az 1880-as évektől egy nagyarányú kivándorlás indult meg, amely az első világháborúig tartott. A kivándorlás fő iránya az USA volt. A kivándorlás célja nem a letelepedés volt, hanem a jövedelemszerzés és abból itthoni vagyonszerzés.


A parasztság fontosabb csoportjai:

Az uradalmi cselédek egy évre szóló szerződéssel, terményért, állattartásért, némi részes földhasználatért, ruháért és kisebb pénzösszegért, együttes nevén kommencióért szegődtek el a sok száz vagy sok ezer holdas nagybirtokokra. Az életformájuk a többi csoportéhoz viszonyítva a legkötöttebb és a leginkább kiszolgáltatottabb. Általában az egész életüket egy-egy gazdaságban töltötték, sokszor embertelen körülmények között, mert szűkös anyagi lehetőségeik miatt ritkán szabadulhattak ebből az életformából. Az uradalmi cselédek a falvaktól távol eső majorokban vagy a kastélyok közelében húzódó cselédlakásokban éltek.  

A birtokos parasztokhoz szegődő cselédek vagy szolgák könnyebben változtathattak munkahelyet és a társadalmi rangjuk is magasabb volt. A birtokos cselédek a gazdánál kaptak lakást és bizonyos patriarkális viszonyok között, együtt dolgoztak és étkeztek velük. Csupán a legtehetősebb parasztok engedték meg maguknak, hogy ne dolgozzanak a gazdaságban, de a legényfiaik akkor is dolgoztak. Ha egy szolga nem volt megelégedve a fizetésével, vagy a gazda nem bánt jól vele, a következő évben kereshetett magának más munkát. A szolgalegények a nősülés után önálló életet kezdtek és fuvarozásra napszámra vállalkoztak.

A summások voltak a szerződéses mezőgazdasági munkások legkedvezőtlenebb helyzetű csoportja. Állandó lakóhelyüktől távol, 100-150 km távolságra, négy-hat hónapra vállaltak nehéz időszaki munkát, kapálást, répaegyelést. Egy-egy uradalomban tavasztól-őszig dolgoztak, ahol a munkaadó gondoskodott a szállásról és az étkezésükről, amit rendszerint úgy oldott meg, hogy minél kevesebbe kerüljön. A summások nagyon rossz körülmények között éltek. Az egy summában (összeg) kézhez kapott bért, a téli foglalkozás nélküli hónapokra tartogatták. Híres summások voltak a mezőkövesdi matyók, akik a kerestük javarészét a cifra ruházatukra fordították. 

A részes aratók jóval rövidebb időre szegődtek. Az aratás sok embert igénylő munka volt, amit kialkudott gabonarésszel fizettek ki. A részes aratók a nyári hónapokban megkereshették a családjuk évi kenyérszükségletét. Az aratók sokszor kukorica vagy burgonyaföld művelését is elvállalták ugyanattól a birtokostól, a termés harmadáért vagy negyedéért. A dualizmus korában (1867-1918) a mezőgazdasági munkavállalást törvények és rendeletek szabályozták. A részes aratás társadalmi fontosságát mutatta az arató gépek munkába állításának eltiltása. Az Alföldre és a Dunántúlra a Felföld és Erdély hegyvidékeiről érkeztek az aratók az első világháború előtt, mert a kisterjedelmű termőföld és a természeti környezet rászorította őket. 1918 előtt Magyarországon a háziiparokkal foglalkozók sajátos nemzetiségi munkamegosztásba illeszkedtek bele. A parasztgazdaságban nélkülözhetetlen faeszközöket (villa és kaszanyél, ácsolt ládák stb.) a Dunántúlra és az Alföldre javarészt a szlovákok hozták. Az épületfák, gerendák, deszkák szállítását szintén ők végezték. Erdélyben ezzel a havasi románok és kisebb mértékben a székelyek foglalkoztak. A szlovákok ezen kívül a vándorkereskedelemmel (fűszer, ablaküveg, mész stb.) és a cserépfazekak drótozásával is foglalkoztak. Az Alföld keleti részének a városaiba a közeli hegyekből a magyarok és a románok hordták a piacokra a gyümölcsöt. Mozgékonyságuk folytán a kereskedők a kulturális elemek terjesztői is voltak. 

A hegyvidékek szegényebb parasztjai a 1890-es évekig, a vasúthálózat teljes kiépüléséig rendszeresen fuvaroztak. A fuvarozás speciális módja volt a folyami hajóvontatás. 

A 19. század második felétől Budapesten és a vidéki városokban az építőipari idénymunkák nagy tömegű parasztembert foglalkoztattak. Az 1850-es évektől az 1900-as évekig a legrendszeresebb elfoglaltságnak a különféle földmunkák kínálkoztak, mint a folyók szabályozása és a mocsarak lecsapolása, illetve a vasútvonalak és a szilárd burkolatú országutak építése. Ezek a munkák egy határozott karakterű földmunkás-réteget hívtak életre a kubikusokat akik a nincstelen szegényparaszti rétegből verbuválódtak, éppúgy mint a Dél-Tiszántúlon és a Dél-Alföldön felbukkanó parasztkertészek. Mindkét csoport a magas fokú szaktudásával emelkedett ki a többi agrárproletár közül.            

A PÁSZTOROK:

Már a 10. századot megelőzően is nagy számban éltek pásztor foglalkozású szolgák és szabadok a magyar társadalomban. A 10-11. században ők alkothatták a legnépesebb foglakozási réteget. A középkorban különböző népcsoportok foglalkoztak pásztorkodással pld, besenyők, kunok, székelyek, vlachok. A Kárpátok magashegyi övezetében még a 19. század végén is léteztek ún. pásztorfalvak, amelyek lakói kivétel nélkül pásztorok voltak. 

De a 16-17. századi urbáriumok (földesúri birtok jövedelmeinek az összeírása) a Közép-Tisza vidékén is kimutatnak olyan gazdaságokat, amelyek csak báránydézsmát adnak és vetéseik nincsenek. Ezek utódai az ún. ,,magatarti juhászok” akik, Szabolcs és Bihar falvaiban az 1960-as évekig létezek. 


A hajdúk eredetileg marha hajtók voltak. A pásztor szavunk a 12. században jelenik meg. De a lovász, a kanász, a juhász és a csordás szavaink is megjelennek a középkorban. A 15. Században jelenik meg a bács és a csobán kifejezés, mindkettő az erdélyi magyar nyelv román kölcsönszava.(bács-juhász, csobán-csobolyó:faedény) 


A pásztorok a 18-19. században a zsellérség rétegébe tartoznak. A 16 .században kialakulnak a délnémet és osztrák mintára, kialakulnak az első pásztor céhek. A merino fajta megjelenésével, a 19. században az ország nyugati részén elkezdték szervezni a pásztorok szakképzését és oktatását. Népszerűsítő kiadványok ún. ,,juhász káték”, kalendáriumok terjesztették az istállózással, a juhok gyógyításával, gyapjával és a tejgazdasággal kapcsolatos tanácsokat. 


A 18. században a pásztorok létszáma országosan megközelítette a 100000 főt, ami az asszonyaikat és a népes családjukat figyelembe véve közel félmilliós társadalmi réteget jelent. A török hódoltság idején és a 18. századi nagyobb országon belüli vándorlásokban a pásztorság nagy arányban vet részt, mint a társadalom legmozgékonyabb rétege. A nagy népmozgás miatt az Alföldre így kerültek mindenféle nemzetiségből pásztorok. A 16-17. században a Duna-Tisza közén főként szerbek és a Tiszántúlon főként román pásztorok telepedtek meg. 


Mivel a pásztorok gyakran költöztek, nehezen voltak ellenőrizhetőek, és a nagyszámú ló és marhalopás miatt a hatóságok 1796-ban elrendelték a pásztorok összeírását. A 18-19. században főleg a Mátra és a Bükk környéki palóc tájakról, de egyéb felvidéki megyékből is érkeztek pásztorok az Alföldre. Ugyanezen időben Nógrádban és a Bodrogköz északi részén szlovák és ruszin pásztorok tűnnek fel, akik egy-két nemzedék alatt beolvadnak a vidék magyar pásztornépébe. Az észak-déli irányú pásztormigráció a 19-20. században is folytatódott, mert a Felföldön csökkent a legelőterület és az Alföldön több legeltetési lehetőség kínálkozott. A merinó juhval és egyéb nyugati fajtákkal a 18-19. század fordulóján jelennek meg az Alföldön és a Felföld déli részén a cseh, morva és a német birkások.        


Erdély pásztortársadalmának a nemzetiségi összetétele a középkor után jelentős átalakult. Székelyföld kivételével Erdélyben a magyarság és a szászság is románokat alkalmazott pásztornak a 19-20. században. Az utóbbi 200-300 évben kialakult gyimesi csángó népcsoport pásztorai közül sok visszaszivárgott a Székelyföldre a 20. században. Székelyföldön a magyarországi terminológiától eltérő kifejezések honosodtak meg. A nyájakat seregnek, a juhtejet feldolgozó pásztort majornak. 


A pásztorrend belső tagozódása koronként és térségenként eltérő. Az Kiskunságban a pásztor hierarchia csúcsán a vagyont jelentő gulya őrzője a gulyás állt. Csak utána következett a csikós. A juhot vagy birkát őrző juhász jóval tekintélyesebb, mint a disznókat őrző kanász vagy kondás. A szilaj vagy félszilaj nyáj őrzése szintén magasabb presztizzsel rendelkezett, mint a kezes nyáj pásztora, a csordás és a csürhés.  Szabály volt, hogy ki milyen pásztorságot tanult élete végéig meg is maradt abban. Egy csikós vagy egy gulyás szégyellt volna juhásznak vagy kondásnak menni, inkább felcsapott betyárnak. A nagykunság ban és a Hortobágyon a csikósszámadók álltak a pásztorrend tetején és őket követték a gulyások. Majd a harmadikként következett a juhász és őt követte a sorban a külső legelőn élő disznópásztor, a kondás. Legvégül állt a sorban a belső legelőre naponta kihajtó csordás vagy csürhés. A Tiszántúlon ismét csak a gulyás az első a rangsorban.


A 19. században különbséget tettek a magyar juhot őrző juhász és a nyugati fajtákat, főleg a merinó juhot őrző birkás között. A Nyírség területén és a Bodrogközben jóval kevesebb volt a ménes és így a csikós is, ezért ott szintén a gulyást helyezték a pásztorfoglalkozások élére, a végére pedig a kondást. 


A Dunántúlon másképp alakult a pásztori foglalkozások létszámaránya és így a hierarchiája. Somogyban a kanászt becsülték a legtöbbre. A 20. század előtt a Bakonyban is a kanászok számítottak a ,,pásztorok elejének”, de később a juhászok vették át a helyüket. Tolna, Fejér és Komárom megyékben a merinó fajtával érkeztek nagy számban német, cseh és morva eredetű birkások. Mivel sok volt közöttük a bérlő, vagy árendás juhász, a hagyományos pásztorfoglalkozások folytatói ellenérzésekkel tekintettek rájuk. Általában jellemző hogy a különböző pásztorfoglalkozások folytatói ellenszenvvel viseltettek egymás iránt. 


A pásztorok között a vezetés és a munkakör tekintetében bizonyos munkaszervezet alakult ki, ami szinte a katonai függelemhez volt hasonló. A mezővárosok, a nagyközségek, és az uradalmak nyájaiért felelős személy volt a számadó juhász. A nagyobb alföldi gazdaságoknál akár tucatnyi pásztor is szolgálhatott a számadó keze alatt. A Felföldön és Erdélyben a pásztorok között a juhászok voltak a többségben. A számadót Székelyföldön majornak, Erdély nagyobb részén bácsnak, és a Felföldön bacsonak vagy bacsának nevezték, mert a juhászszámadók intézték vagy felügyelték a ,,bácsolást” vagyis a tejfeldolgozást. 


Az Alföldön az állatfajták, a pásztorfélék és a legeltető társaságok, gazdaközösségek szerint szerveződtek a pásztori egységek  és alakult ki a pásztori munkaszervezet. A számadó, aki lehetett csikós, gulyás, juhász és kondás is, maga is jószágtulajdonos volt, akinek kis háza, falusi, tanyasi gazdasága és asszonya és családja is volt. Meghatározott számú saját jószágot is legeltetett a rábízott nyájban. Azért kellett vagyonnal rendelkeznie, mert kár esetén a saját jószágából volt köteles kárpótolni a gazdákat. A számadó nemcsak a jószágállományért, hanem az általa felvett, fizetett és élelmezett bojtárokért is ő felelt. Az alföldi számadók, a rájuk bízott nyáj nagyságától függően tartottak 2-5 vagy még több bojtárt. Néhány jószágot a bojtárok is tarthattak a nyájban, hogy azzal feleljenek az esetleges károkért. 


A pásztorok között igen erős rend, fegyelem és munkamegosztás volt. A számadó korlátlan hatalommal rendelkezett az általa felfogadott pásztorok felett. Távolléte esetén az öregbojtár vagy elsőbojtár helyettesítette. A rangban utána következő bojtárokat sorszámmal jelölték: második, harmadik stb. A sor végén a kisbojtár állt, akinek mindenki parancsolhatott. A bojtárok létszáma az állatok  és nyájak számától függött. A Hortobágyon és Debrecenben egy-egy csikósbojtár legfeljebb 200 lovat, a gulyásbojtár maximum 300 tőkemarhát őrizhetett. Kecskemét, Szeged és kiskunsági városok legelőin minden pásztortanyához tartozott egy tanyás vagy lakos, aki a tüzet táplálta és napjában legalább kétszer főzött. A lakos tejet fejt, túrót, tarhót(joghurt) készített, őrizte és rendbe tartotta a  cserényt(sövény kerítés)és az egész pásztortanyát. A Hortobágyon és a környékén hasonló munkakör volt a talyigásé, aki a vasalónak nevezett pásztor építmény szabad tűzhelyén főzött a társaira és ő járt a városba élelemért, amit lovas pásztor taligán szállított ki a pusztára. 


A pásztorrend anyagi viszonyait, belső tagozódását jól mutatják a pásztorbérek. Hagyományosan egy évre állapodtak meg a pásztorral, állapították meg a konvenciót, figyelembe véve a bojtárjait, a hátas és terhes állatait és a kutyáit. Az évi konvencióhoz tartozott még termény, hús, szalonna és kenyér is. 


A kospásztorok, sertéspásztorok, és meddőjuhászok bére alacsonyabb volt, mint a többieké. A kinn háló nyájak pásztorai szintén többet kaptak, mint a naponta kijárók. Bizonyos pásztori foglalkozásokhoz egyéb mellékjövedelmek tartoztak. A fejős juhászok bérében a vasárnapi tej haszna állt az első helyen. A gulyások és a csordások feleségei 

Az elhullott állatok faggyúját, szappannak dolgozták fel és jó haszonnal árusították. 


A pásztorok egy része mindig rendelkezett saját házzal és beltelekkel. Ők alkották a pásztor társadalom felső rétegét. Erősen kötődtek egy adott településhez, ahol már az őseik is éltek. A pásztorok másik része a házatlan zsellér kategóriába tartozott. A családjuk az uradalmi majorságok cselédlakásaiban vagy a falusi ún. pásztorházakban élt. 


A pásztorság foglalkozása apáról fiúra szállt és ez nevezetes pásztordinasztiákat eredményezett. Ez erős összetartást eredményezett. Egymás között házasodtak (foglalkozási endogámia) és másfajta pásztor vagy paraszt leány nem vagy csak elvétve került be pld egy felföldi pásztorcsaládba. 


A pásztoroknak országszerte nagy családjuk és sok gyermekük volt. A pásztorok nem féltek a föld és ezáltal a vagyon elaprózódásától, mert a legtöbbjük vagyontalan volt . 


 A gazdasági év végét, a nyájak beszorulását a legelőről, összekötötték a számadással és a pásztorfogadással. Hagyományosan Demeter napjától (október 26) Demeterig egy esztendőre fogadták fel a pásztorokat. A Demetert a déli nyelvjárásokban Dömötörnek ejtették, aki a pásztorok védőszentjévé vált. A Mátra és Bükk vidékén, illetve a Kelet-Dunántúlon Mihály napja (szeptember 29) volt a juhászok esztendejének utolsó napja, mert a merinó juhtartás és istállózás, korábbi időpontot igényelt. Keleti palóc vidéken a csordást, a gulyást és a lovászt Szent Gyögy-naptól (április 24) András napig (november 30) kondást viszont Mihálytól-Mihályig (szeptember 29) fogadták fel. 


A katolikus egyház révén, illetve cseh és német pásztorok által elterjedt a nyugati állatpatrónusok és pásztori védőszentek kultusza. A Dunántúl nyugati részén, a 16-17. században Lénárd tisztelete és a Dunántúl nagy részén, Palócföldön és a Jászságban a 18. században Vendel kultusza. 


 A pásztorok megjelenésükben, viseletükben, magatartásukban és beszédmodorukban is feltűnően elütöttek a földművelő parasztságról és a társadalom más rétegeitől is. A pásztorok anyagi és szellemi műveltségének néhány eleme nemzeti karakterré vált, pld gulyás leves, botos pásztortáncok, Hortobágy stb…     

 KISNEMESI TÁRSADALOM:
A magyar nemesség alsó rétegei többnyire paraszti, falusi életnívón éltek. A köznép (Common Folk) és az úri nép (Gentlefolk) kulturális jellemzőinek különbsége sokszor csak alaposabb vizsgálat után tárható fel. A 18-19. században Magyarország a ,,sok nemes országa” volt, mert az 1780-as években, az első országos népszámlálás idején, a lakosság mintegy 5%-át tette ki. 1839-ben a 11 milliós népesség több mint 5%-a tartozott a nemesi rendbe. Ennél magasabb részaránya a nemességnek csak Lengyelországban és Spanyolországban volt. Mivel a 18. század végén a magyar királyság lakosságának mintegy fele volt magyar etnikumú, de a nemesség mintegy 90%-a magyar anyanyelvű volt, ezért a magyar etnikumon belül a nemesség részaránya kb. 8%-os volt. 


A középkorban még a magyar nemesség részaránya is hasonló volt a nyugat-európai országokéhoz (kb. 2,5-3%) de a török háborúk idején jelentős növekedésnek indult, mert a végvárakban vitézül harcoló parasztkatonákat nemesi levéllel emelték ki a jobbágyok közül. A 18. században a hivatali, értelmiségi pályára került, iskolázott emberek kaptak nemességet. A tehetős jobbágyok és polgárok pénzen vettek maguknak és a családjuknak nemesi oklevelet. Európában magyar jellegzetességnek tekinthető a birtok nélküli nemesek nagy tömege.


A köznemesi réteg nagy része földrajzi elhelyezkedés szerint az 1780-as években a királyi Magyarország területén és a végvári vonal vidékén élt. A magyar nemesség fele 14 vármegyében, vagyis a vármegyék egynegyedében zsúfolódott össze. Különösen Borsod, Heves, Gömör, Abaúj, Szabolcs, Máramaros, Bihar, Győr, Zala és Veszprém megyékben élt a nemesség zöme. A nem magyar többségű északi és erdélyi megyékben alacsony volt a részarányuk, mert ott csak a középkori eredetű köznemes és főnemes birtokos osztály vallotta magát magyarnak. A szlovák, a ruszin, a német és a román többségű területeken kis számban léteztek szlovák vagy román nemesek, de a nemesi társadalom zöme ott is magyar volt. Attól függetlenül hogy mi volt az anyanyelve a nemesnek és a családjának, a nemesi osztály vagyis a ,,magyar nemzet” tagjának számított, mert a magyar nemzet a feudális korban kizárólag a nemességet jelentette.     

      A 18. században az északi és a nyugati területekről nemcsak jobbágyok, hanem a nemesek is nagy számban vándoroltak a török alól felszabadított alföldi és kelet-dunántúli megyékbe. A migrációban főleg a birtoktalan és vagyontalan kisnemesek vettek részt. A migrációban résztvevő birtoktalan nemesek hivatalban vállaltak munkát vagy mesterséget tanultak és az alföldi városokba, vagy népes falvakba költöztek. A városokban a város vezetői közé emelkedtek és így a városokban a létszámuk és a befolyásuk miatt fontos társadalmi tényezővé váltak. Miskolcon például az 1780-as években 3900 nemes személy élt akik így a lakosság 30%-át adták. A megélhetésüket iparűzés, illetve a város szőlőhegyén birtokolt ültetvényes bortermelés biztosította. 


A birtokos nemesség (bene possessionati) rétege a falun élt. A jómódú köznemesek udvarházai a helyi gazdálkodás központjai voltak. A helyi birtokon néhány jobbágy család és valamivel több zsellér élt, ezért az uraságnak biztosan nem kellett dolgoznia. A birtokos köznemesség képviselői uralták a megyei közigazgatás tisztségeit, közülük kerültek ki az ún. táblabírák. Az ő utódaik a 19. század második felében hivatali és katonai pályára szoruló dzsentrik. Anyagi lehetőségeik és műveltségük miatt messze felette álltak a kisnemességnek, de meg sem közelítették a főnemesség rétegét. Mind a nemesi, mind a nemzeti öntudat ápolásában igen nagy szerepet vállaltak. A politikai szerepüket a nemesi országgyűlésbe vármegyei követeket küldő közgyűlések és megyei tisztségek révén tartották meg. 


A kisnemesség a birtokos köznemességnél jóval népesebb és tagoltabb volt. Összefoglaló nevük a ,,taksás nemes” (taxalistae) volt, mert a 18-19. században a megyék taksát vagyis adót fizettettek velük. A taksás nemességen megkülönböztetünk kurialistákat vagyis egytelkes nemeseket (nobiles unius sessionis), földdel nem rendelkező armalistákat  Az elnevezések tájanként és koronként változhattak pld: kurtanemes, bocskoros nemes, félsarkantyús nemes, hétszilvafás nemes stb. 


A kisnemesség nagy része ún. kuriális falvakban élt. Ők maguk végezték a szántás-vetést és a mezei munkát, mert nem rendelkeztek jobbágyokkal. A kuriális nemesi réteg a 13-15. században alakult ki. A kuriális falvak az első udvarházat felépítő ős nevét őrizték meg. A legtöbb kuriális falu a 18. századra túlnépesedett és birtokaik elaprózódtak. 


A 16-17. században alakult ki az armalista nemesség (armális-nemesi címer). Abban a korban a végvári katonák és a tehetős jobbágyok viszonylag könnyen juthattak címeres nemeslevélhez, amihez viszont már nem járt földbirtok. A korábbi jobbágytelkük így nem vált nemesi birtokká, ezért továbbra is adózni kellett utána. Az armalisták csak a személyükben váltak nemessé, de nem váltak birtokossá. Mivel aki így nemessé vált nem akart tovább szolgálni és adózni, elhagyták a jobbágytelket és a legtöbbször a korábbi lakóhelyüket is. A mezővárosokba vándoroltak és foglalkozást váltottak. 


A szegényebb nemesi réteg a 18-19. században hivatalt vállalt és tanítatta a fiait az értelmiségi pályákra (nótárius vagyis jegyző, protestáns lelkész, katolikus alsópapság, tanító). Sokan a nagybirtokosok gazdaságaiban vállaltak állást mint intéző, gazdatiszt, kulcsár vagy számtartó. A dél-alföldi vármegyékben a hivatalba álló kisnemesek egy-két nemzedék alatt felemelkedtek a birtokos nemesség soraiba. De sok példa volt a társadalmi lecsúszásra, a nemesi rétegből való kiesés folyamatára is. A 18. században sok kisnemes szolgának, pásztornak állni kényszerül. A 19. században sok kisnemes gyárakba, bányákba kényszerül vállal munkát vállalni és beolvadnak a  növekvő nagyipari munkásság rétegébe. 


A nemesi és paraszti osztály közötti átmeneti rétegnek számított, jogállás tekintetében is a különböző szabadosok (libertinusok) csoportja, akiket neveztek seminobilisnek vagyis félnemesnek is. Ide sorolhatóak az ún. kétes nemesek és a nemes lányt feleségül vevő jobbágyok az ún. agilisek is. Ezek a csoportok nem szerepeltek a nemesi összeírásokban és a törvény előtt sem minősültek nemesnek. Viszont mégis nemesek módjára pereskedtek és osztozkodtak, illetve vettek részt a nemesi közbirtokosság életében. 


Az országos nemességen kívül több vidéken kialakultak ún. territorriális nemesi közösségek. Mint például a Veszprém megyei Szentgál vagy a hajdani Őrség, akik a 17. században veszítették el a kiváltságaikat. Másutt kialakultak egyéb szabadalmas közösségek vagy egész kerületek, mint a bihari, a borsodi és a békési hajdúk telepei és a hajdú kerület az Alföldön. A territorriális nemesek nem tartoztak az ,,országos nemességhez” és nemesi jogaikat csak a lakhelyükön ismerték el. 


Alacsony tekintélynek örvendtek az ún. egyházi vagy predialista nemesek, akik nem a király, hanem valamelyik római katolikus egyházi méltóság hatalma alatt álltak, tehát helyi nemességük volt és adómentességük korlátozottan érvényesült. A predialisták a középkorban főpapi magánhadseregekben szolgáltak és viszonzásul művelésre érseki, püspöki vagy apátsági földet kaptak. A banderiális hadsereg megszűnése és a reformációval járó szekularizáció miatt egy részük jobbággyá lett, míg másoknak sikerült armális nemessé válniuk. Később sokan közülük végvári vitéznek álltak. 


A nemesi rétegek tagozódása jól kifejeződött a címek, a megszólítások bonyolult hierarchiájában, a házasságkötésekben, a keresztszülők megválasztásában és a szomszédsági viszonyokban. Ezenkívül megmutatkozott a közbirtokossági  pozíciók elosztásában, a templomi ülésrendben és a temetők rendjében, vagyis a lokális társadalom egész társadalmi kapcsolatrendszerében. Ez az erős hierarchia maradványaiban tovább élt a feudális korszak lezárultával is, mert pld, a címek, megszólítások bonyolult rendszere 1945-ig használatban maradt. 

világi méltóságok:

 felséges: császárok, királyok címe;

fenséges: az uralkodócsalád tagjainak kijáró megszólítás;

főméltóságú: hercegek címe;

nagyméltóságú (megszólításban: kegyelmes): minden miniszter, tábornok, belső titkos tanácsos és nagykövet;

méltóságos: minden gróf, báró és vezérőrnagy, magasabb fizetési osztályba sorolt államhivatalnok, főispán, püspök, érsek, metropolita, a képviselőház elnöke, Budapest főpolgármestere és rendőrfőkapitánya, zárdák fejedelemasszonya;

magnificus: az egyetem rektora;

nagyságos: alezredes, őrnagy, alacsonyabb fizetési osztályba sorolt államhivatalnok; 

tekintetes: köznemesi réteg, minden diplomás ember, katonatisztek a századosi rangig;       

nemzetes: kisnemesi réteg, Horthy Miklós kormányzó által  alapított Vitézi Rend tagjai;

katolikus egyházi méltóságok:

eminenciás: bíboros-érsek;

exelenciás: érsek püspök;

főtisztelendő: kanonok, esperes;

tisztelendő: plébános;

protestáns egyházi méltóságok:

főtiszteletű: püspök;

nagytiszteletű: lelkész;

A nemesi községek (communitas) alapja a közbirtokosság (compossessoratus) volt. A kuriális falvak élére hadnagyot választottak. A megnevezés eltérően a jobbágyfalvak vezetőjétől a bírótól arra utal, hogy a nemesség katonáskodásával szolgálta az államot. A nemesi községek nem voltak alávetve a földesúri joghatóságnak az ún. úriszéknek, mert közvetlenül a vármegyei bíró hatóságához taroztak. A fölöttes tábla bírói és kúriai bíráskodás hatáskörébe kizárólag a nemesek ügyei tartoztak. Ezzel szemben a jobbágyok ügyei az úriszék ítélete alá tartoztak és annak voltak alárendelve a község vezetői, a parasztok bírái is. A népesebb kuriális falvak előljárósága több személyből is állt. A közgyűlés által közvetlenül egy évre választott hadnagy(bíró), a perceptor  (pénztáros), a nótárius (jegyző), az esküdtek és a 6-12 tagú tanács intézte a közösség ügyeit. A nemesi községek hatóságainak megszüntetését 1871-ben rendelte el az országgyűlés, amikor megszületett az egységes polgári helyhatóság. 


Az olyan városokban ahol nemesek, félnemesek és jobbágyok is éltek külön-külön helyi igazgatás működött. A nemesek és a félnemesek ügyében a nemesek hadnagya, míg a jobbágyok ügyében a saját falubírájuk intézkedett. A kisnemesek és jobbágyok által vegyesen lakott falvakban az 1940-50-es évekig nemeseknek volt fenntartva a mező és erdőbíró, a kondásbíró, a borbíró tisztsége és paraszt csak községi alkalmazott lehetett, mint pld, a kisbíró, a bakter, a csősz, és az erdőkerülő. A protestáns egyházközségek vezetői tisztségeit a kisnemesek szintén maguknak tartották fenn, még a parasztokkal, bányászokkal és kereskedőkkel vegyesen lakott településeken is. A nemesi családokból kerültek ki a ún. kurátorok, és presbiterek. 

A rendi társadalom rétegeit az öltözékük is jellemezte, sőt gyakran hatósági rendelet is szabályozta. A 17-18. Században vármegyei előírások tiltották a jobbágyok számára a posztóruhák és a csizma viselését, illetve asszonyaiknak a csipke, a bársony és a prémek használatát. A jobbágyok számára a vászon, a posztónál durvább daróc, és lábukon pedig a bocskor viselését engedélyezték. De a nemesség legszegényebb rétege sokszor ne tudott előjogaival élni és külső megjelenésükben nem különböztek a parasztoktól. Innen a bocskoros nemes elnevezés. 


A nemesség társadalmi elkülönülése a legjobban a házassági szokásaiban nyilvánult meg. Az endogám házassági szokások azonban gyakran vezetett közeli rokonok összeházasodásához ami káros hatással van az utódok testi és szellemi egészségére. A nemesi endogámia legextrémebb izolátum esete a Heves megyei Ivád község, ahol nemcsak az Ivády nemzetségen belül, hanem a nemzetség egyes ágain, ragadványnévvel megkülönböztetett hadain belül is endogám tendencia érvényesült. Ivád falu népessége egyetlen nemzetséghez tartozott és alakosság túlnyomó része az Ivády családnevet viselte. 


A nemesi társadalom az átlagot jóval meghaladó mértékben számon tartotta a nemesi nemzetségek és ágak, a famíliák eredetét és a rokoni kapcsolataikat. A felmenőiket 6-7 generációra visszamenőleg számon tartották és név szerint ismerték, míg a jobbágyok esetén csak 3-4 generáció számontartása volt követelmény. A nemzetségekben gondosan őrizték az ún. kutyabőrt, a nemesi kiváltság levelet. A kiterjedt rokonság számontartása jó emlékezetet, tanulást ígényelt és ezzel kapcsolatos hagyomány volt az ún. atyafilátogatás. Amelyre kiváló alkalom volt az esküvő vagy a temetés amikor összesereglett a távolabbi rokonság is. A rokonlátogatás és vendégfogadás hozzátartozott a nemesi családok reprezentációs igényeihez és a családi kapcsolatok erősítéséhez. Átutazóban illett a rokonokat felkeresni és a falusi kúriákon erre a célra fenntartott vendégszobában rövid időre megszállni. Ez a rokoni vendégmarasztalás nyert megörökítést a 18-19. században Magyarországon utazó külföldiek naplóiban és útleírásaiban, mint ,,magyaros vendégszeretet”.  A vidéki élet egyhangúságát és magányát oldotta a vendégfogadás. Úgyszintén ide tartozik a lengyel-magyar barátság előtörténete is, mert a lengyel felkelés leverése után a felföldi és a szabolcsi kúriákra szívesen fogadták be menekült lengyel nemeseket, akik a gazdával együtt mulatták az időt és kártyáztak vadásztak és egyéb úri passzióknak hódoltak. 


A köznemesi réteg mentalitása jól kifejeződött a munkában és az idővel való gazdálkodásban, a passziókhoz és a presztízsjavakhoz való ragaszkodásban, illetve az erkölcshöz szorosan kapcsolódó viselkedésmódokban és magatartásformákban. Még a városban lakó nemesek magatartásában is mindenütt jelen volt a tisztelet, a megkülönböztetést váró rátartiság és a másokat lekezelő kivagyiság. Az ún. ,,nemesi bűnök” megtorlása csak akkor volt lehetséges, ha azt a nemesi közösség igényelte és a hadnagy eljárt az ügyben a megyénél. Jellegzetes nemesi bűnök voltak az erőszakos jószágelvétel és a verekedés. Fegyvert (fokost, puskát stb) csak a nemesek hordhattak maguknál. A nemesifjak parlagi típusának egyik vezérlő gondolata volt a virtuskodás, amely alapján ivott, verekedett és akart többnek látszani másoknál. A köznemesség felső dzsentri rétegében a verekedést a párbaj helyettesítette. Az ún. ,,úri becsület” megvédése a polgári korszakban, nemcsak a katonai pályán szolgáló dzsentri számára volt kötelező, de a közhivatalnok is rákényszerült, ha ,,úriember” kívánt maradni. A polgárok, a parasztok és munkások másképp intézték el a becsületbe vágó ügyeiket.           

ÁTMENETI RÉTEGEK: házi cselédség, mezei munkásság

Uradalmi és gazdacselédek(béresek és szolgák): A mezőgazdasági gépesítések előtt a nagyobb birtokokon, nem volt elegendő a tulajdonosok és a bérlők munkaereje. Ezért az olyan folyamatos munkákra mint pld az állattartás és az olyan időszakos tennivalókra mint pld az aratás vagy a cséplés, ideiglenes alkalmazottakat fogadtak fel. 


A mezei munkásság a 13-14. századtól adatolható. A cselédség a 15-16. században jelenik meg. A középkor közepétől a 19. század közepéig egyre erősebben jelentkezett a zselléresedés folyamata. A házas zsellérek a jobbágyparaszti és az úri birtokokon vállaltak munkát vagy béreltek földet. Lakóhelyük szerint ún. telepítvényes zsellérfalvakba tömörültek, ahol a robotkötelezettségük megmaradt. A házatlan zsellérek a telkes jobbágyok portáin laktak és belőlük alakult ki a gazdacselédség rétege. 


A nagybirtokokon a robotmunkáról mindinkább áttértek a bérmunkára. A házatlan zsellérek oda szegődtek el. Ezért a 19-20. századra az uradalmi cselédek, számbeli többségbe kerültek a gazdacselédekkel szemben. A két csoport létszáma a családtagjaikkal együtt megközelítette az egy millió főt és az ország szántóterületének 30-40%-át ők művelték meg. 


A szokásjogon alapuló munkaviszonyaikat a 18. századtól törvények és rendeletek szabályozták Az 1856-ban megjelenő pátens tette kötelezővé az ún. cselédkönyvet. 1876-tól volt kötelező az írásbeli szerződés az ún. kommenció, amely a bérezés módjait és a munka feltételeit rögzítette. Ezek az intézkedések elsősorban a munkavállalók kötelességeit és a munkaadók jogait biztosították. A munkaadóknak lehetősége nyílt a házi fegyelmezésre is. Csak az 1898. évi 2.tc. teszi lehetővé súlyosabb sérelem esetén a cseléd részéről is a szerződés felbontását. A cselédek többségének nem volt szavazati joga, nem kaphattak kivándorlási engedély, még pénzért sem végeztethették el mással a saját munkájukat és nem adhattak szállást idegen látogatónak.


Az uradalmak szívesebben szerződtettek házas cselédeket, míg a parasztgazdák inkább nőtlen cselédeket alkalmaztak. Az uradalmi cselédeskedés egy egész életre szólt. A cselédek fizetése negyedévenként, illetve évé végén rangsor szerinti sorrendben történt. A táji-tartalmi eltérések nagyok, mennyiségben azonban nincs nagy különbség a cselédek bérei között. A Dunántúlon inkább készpénzben kapták a komenciót, míg az Alföldön jobbára terményben. 


A cselédeket egy évre fogadták fel. Korábban Szent György napján (ápr 24), később január 1-én. Az uradalmi cselédeket egyszerűen csak szólították, míg a cselédekkel elégedett gazdák igyekeztek a kedvükbe járni és általános volt a szolgák év végi bálja. 


A mezei munkák hagyományos napkeltétől-napnyugtáig tartó munkarendje, a cselédekre nem vonatkozott. Tavasszal és ősszel hajnal 3-tól este 8-ig, nyáron 2-től este 9-ig, télen 4-től este 7-ig dolgoztak. Az ünnepeket megtarthatták de az állatokat akkor is kellett látniuk. A lakodalmakat hétvégén tartották, de rendkívüli helyzetekben még azt is fel kellett függeszteniük.     

          Házi cselédek: Olyan tehetősebb munkaadónál szolgáltak, akik megengedhették maguknak, hogy az otthoni tennivalóik egy részét vagy egészét állandó alkalmazottakkal végeztessék el. A házi cselédek többnyire nők voltak. A polgárosodás folyamán egyre több középosztálybeli tisztviselő, értelmiségi, iparos, kereskedő és nagygazda fogadott cselédet. A területi megoszlás aránytalan volt, mert a két világháború között a házi cselédek fele a fővárosban dolgozott. A feltörekvő polgárság számára a cselédtartás státuszszimbólummá vált. A cselédekkel szemben elvárták a kézcsókot, a rangon való szólítást és a magázást, míg ők a cselédeket tegezték és a fenyítést is megengedhették maguknak. 

A cselédeknek nem volt érdekvédelmi szervezetük és a legtöbbjük szóbeli megállapodás alapján szegődött el. A két világháború között a cselédség mindössze 4,1%-ának volt szavazati joga. A cselédek nagy többsége magyar volt, katolikus és 87%-uk hajadon. A cselédeskedés általában átmeneti foglalkozás volt és nem is teljes évre szegődtek mert a nyári mezőgazdasági munkákra hazamentek. A textilipar fejlődése feleslegessé tette az otthoni szövést-fonást, így a szegényebb lányok nem tudták a kelengyéjüket elkészíteni, ezért mezőgazdasági idénymunkára vagy cselédi szolgálatra kényszerültek. A cselédek életcélja a házasság, a családalapítás és lehetőség szerint ház és földszerzés volt.  

A cseléd lányok a városi divat szerint öltözködtek, ami az otthoni értékrenddel általában nem fért össze. A Dél-Alföldön pld úgy tartották Pest feketére fest… A megesett cselédlányok nemcsak a becsületüket veszítették el hanem a házassági esélyüket is. A Fővárosban a házasságon kívül született gyerekek harmada a cselédlányoktól való. Akik reményeiket vesztve tömegesen követtek el öngyilkosságot. A két világháború között az öngyilkos nők egynegyede cselédlány volt. 

A cselédek között életkor és munkakör szerint az alábbi kategóriák különböztethetőek meg: 

1) dajka: csecsemő és kisgyermek mellé fogadták. Ha az anya teje elapadt szoptatós kismamát alkalmaztak, akit a nehezebb munkától megkíméltek. Az ún. szárazdajka cselédmunkát is végzett.

2) Pesztra vagy pesztonka: A középrétegbeli szülők fogadtak fel 2-3-4 éves gyerekük mellé 10-12 éves iskolából kimaradt kislányt, játszótársnak, vagy bizonyos értelemben anyahelyettesnek. Szállást és élelmet kaptak, pénzt nem.

3) Cseléd: összefoglaló elnevezése a háztartási alkalmazottaknak, akik koruk és gyakorlottságuk alapján kerülnek egyéb kategóriákba. A 12-14 éves kisszolgáló még tanuló, afféle házi inas, aki mindenféle munkát elvégez és a szálláson és az élelmen kívül fél bért kap. A serdülő és felnőtt korú lány a nagyszolgáló, aki minden házi és ház körüli munkát elvégzett és teljes fizetséget kapott. A cselédség legnagyobb rétegét alkották. A polgári értékrendet azonban nem vették át és hazatértük után könnyedén visszailleszkedtek a falusi társadalomba.  A sokáig szolgáló vénlányokból lett az öregszolgáló, aki felügyelet nélküli háztartási mindenes, a tehetősebbeknél ő a házvezetőnő. A nagypolgári és előkelő úri családoknál a cselédek egy része szobalány lett, aki nehéz testi munkát nem végzett és úrnője körül személyi, bizalmi pozíciót töltött be. A cselédek legmagasabb rétegét alkották a komornák akik a cselédtársaiknak is parancsoltak és  hazatérve magukkal vitték az úri-polgári allűröket és nem ritkán hangadókká újítókká váltak.

4) tanyasi és gazda cseléd : Legalább annyi ház, házkörüli munkája volt, mint amennyi kerti és mezei. Nem egyedül, hanem egy férfi gazdacseléddel együtt szolgált. 

5) bejáróasszony: Nagygazdák és úri családok idős, megözvegyült alkalmazottja, aki nem lakott egy fedél alatt a munkaadójával, nem kapott állandó fizetést, hanem nagyobb munkák pld vendéglátás, lakodalom, disznótor stb. esetén alku szerint lett kifizetve. A család bizalmasává válva a szabad idejét is ott tölthette.

6) szakácsnő: Az úri családoknál, a nagypolgárságnál és a vidéki nagygazdák egy részénél külön szakácsnő intézte a család étkeztetését. A szakácsnő munkára foghatta a cselédtársait is. Többségük vénlány, elvált vagy özvegyasszony volt. Ha újból férjhez ment önállósodva ún. kifőző lett vagy munkahelyén maradva házvezetőnő.   

7) libériás szoba inas: A férfi cselédek legmagasabb rétege, aki az ura bizalmát élvezte és a cselédtársainak is parancsolhatott. Az úr személye körüli bizalmas szolgáló a lakáj és a női komornának megfelelő férfi komornyik. 
8) udvaros és házőrző: A mezővárosokban és a tanyákon dolgozó ,,nyugdíjas” gazdacseléd, aki a feleségével együtt vigyázott a nem állandóan lakot épületre. A munkájuk etetés-itatás és sepregetés volt, szállást és élelmezés fejében. 

SUMMÁSOK: A summások a mezőgazdaság gépesítése előtt hosszabb időre szerződött idénymunkások. A bérezésük a vegyes mezei munkák esetén, mint a kaszálás, kapálás, betakarítás stb. szintén vegyes. Lehetett idő –és teljesítménybér vagy terményrész, amelyeken kívül szállást és élelmet is kaptak. Korábban sokféle elnevezésük volt pld, hónapos, hónapszámos, havibéres, hónapos cseléd. Ezeket az elnevezéseket fokozatosan kiszorította a summás szó, amely egyszerre utalt a végösszegre (summa-összeg) és a csoportos bérezésre. A summások az ezer holdon felüli nagybirtokokra több tucat főből álló vegyes csoportokban, ún. bandákban szerződtek el a saját vezetőik a summásgazdák irányításával. 


A summások a zsellérektől származtak, és fő céljuk a földszerzés volt. A summások beletartoztak a saját falusi vagy mezővárosi közösségükbe, amelynek normáit idegenbe is magukkal vitték. Az ideiglenes munkahelyükön elszigetelten éltek. A helyi parasztok és cselédek lenézték őket, ők viszont a cselédeknél tartották különbnek magukat. Zárt endogám közösségeket alkottak. A summás vándormunkások száma a családtagjaikkal együtt kb. 120-150 ezer fő volt a 20. század első évtizedeiben. A summásokat kibocsátó vidékek ott alakultak ki, ahol túlnépesedés volt és a helyi nagybirtok miatt akadályokba ütközött a földszerzés és az ipari fejlődés is késett. Ilyen vidék volt Nógrád, Borsod, Heves és Zala.

A summások többsége volt, de a munka időtartamának növekedésével nőtt a férfiak aránya. Mindkét nem képviselői 15-30 év közöttiek voltak, illetve csapatonként egy-két konyhamalacnak nevezett gyerek is velük tartott. Az aratást és a zsákolást bíró férfiak teljes bért kaptak. A nők munkafajtától függően kétharmad vagy háromnegyed, míg a gyerekek a nők bérének a felét kapták. Az élelmiszer fejadagokban viszont nem voltak ilyen különbségek. 


Idővel a summások egyre hosszabb időtartamra szegődtek (4-5-6-8 hónapra) és ezzel párhuzamosan a kisebb 16-20 fős csoportokat felváltották a 40-50 fős bandák. Ezzel párhuzamosan megnőtt a summásgazdák szerepe és hatalma is. A csoporton belüli munkamegosztás miatt a közös munka jóval termelékenyebb volt mint ha egyénileg dolgoztak volna. Az időbéres munka miatt fontos volt a tempó, ezért pld, kapálásnál a sorok élére állították az iramot diktáló ún. vajdát vagy ecetgazdát akik ezért külön díjazásban részesültek. 


A summásgazdák elsősorban a rokonaik és ismerőseik köréből toborozták az embereiket. Az emberismeretük, tapasztalataik és kétoldali kapcsolatrendszereik megkönnyítették a munkájukat. A summásgazda lehetőleg neki elkötelezett emberek köréből toborozta az embereit. Ha valaki nem volt neki megfelelő azt mondhatta, hogy betelet a létszám, még akkor is ha ez nem volt igaz. A summásgazda bérezése kétszerese volt a többiekének. Általában a summásgazda felesége volt a szakácsnő is. Ebből adódóan és egyéb legális és illegális ügyeskedéseik révén a summásgazdák általában otthon házat és földet is szereztek, gyermekeiket taníttatták és lehetőleg felfelé házasodtak. Volt olyan summásgazda aki több csapatot is toborzott és ezeket külön-külön algazdákra bízta és ő maga már nem is ment el a munkára. A bandával utazó summásgazdák sem vettek részt a munkában, csak a munkát a szállást és az élelmezést szervezték és irányítottak.   


A hagyományos summásjárás az1945-ös földosztással szűnt meg.   

KERESKEDŐK: a kereskedelem olyan tevékenység, amely a gyakorlói részéről általában a gyakori helyváltoztatást és mobilitást igényel. Többek között ezért van az, hogy azok a népcsoportok, amelyek különböző okoknál fogva mobilitásra hajlamosak vagy éppen arra kényszerülnek, szívesen választják ezt a foglalkozást. 

A kereskedő szavunk az ugor kori ,,keres” igéből származik, ami eredetileg a kereskedelmi céllal űzött prémvadászatot jelentette. Ebben a jelentésében a 15. század óta található meg a nyelvünkben. A prémes vad vadászat minden más vad vadászatától különbözött, mert a bőr cseretárgyként, vagyis kereskedelmi eszközként szolgált. A magyar nyelvben a kereskedelem különböző fajtáit kifejező szavak többsége idegen eredetű. Például a kupec-szlovák, szatócs-ótörök, kalmár, handlé(zsidó ószeres) ,vigéc-német.

GÖRÖGÖK:  A kereskedők esetében a görög elnevezés elsősorban nem a nemzetiségükre utal, hanem gyűjtőfogalomnak tekinthető. A közös bennük a vallási hovatartozás, mert mindannyian ortodoxok. Eredetileg a Török Birodalom alattvalói voltak. Találhatunk közöttük rácokat (a szerbek neve a középkorban és csak a 18. századtól kezdik magukat szerbnek nevezni, illetve az ortodox vallású macedónok, görögök sts összefoglaló neve), bosnyákokat, bolgárokat, monastiri albánokat, kutzo oláhokat vagy cincárokat (aromunok), macedóniai és drinápolyi görögöket, havasalföldi oláhokat, moldovánokat, örményeket és török zsidókat. A görög kereskedők a 17. században jelentek meg először Magyarországon és tevékenységük elsősorban Észak és Kelet-Magyarországon volt jelentős de felbukkantak az ország egész területén. A kezdeti sokféle tevékenységük után kizárólag a kereskedelemre szakosodtak. 

Először csak a Török Birodalom területéről származó árukkal kereskedhettek, de később ők lettek a nyugat-európai és az északkeleti, elsősorban orosz és lengyel tranzitkereskedelem és a Habsburg Birodalmon belüli távolsági kereskedelem legfőbb lebonyolítói. A kezükben tartották a marha, a sertés, a juhkivitelt és a magyar borok exportjában is jelentős szerephez jutottak, főleg Északkelet-Magyarország borvidékein.  


A különböző nemzetiségek egymás között a saját anyanyelvüket használták, de az üzleti kapcsolataikat görög nyelven dokumentálták. A 18. század végétől jelennek meg a magyar nyelvű iratok is. A görög kereskedők különböző kompániákba tömörültek és ezeken keresztül szervezték meg a tevékenységüket. A kompániákban voltak akik csak bizonyos árukra specializálódtak, voltak akik vegyesboltokat nyitottak és voltak akik csak közvetítő kereskedelmet folytattak. 


A kereskedelemben csak fokozatosan hódítottak tért. Először csak kocsmabérleteket kaptak, majd kisebb pénzkölcsönöket nyújtottak a lakosságnak. Ezután fokozatosan megszerezték a különböző üzletek bérleti jogát és bekapcsolódtak a tranzitkereskedelembe és már bankszerű kölcsönökkel is foglalkoztak. 


A többségükben török alattvalóknak számító kereskedők sok esetben megszegték a csak török áruk eladására vonatkozó engedélyüket és szinte minden árufajtával próbáltak kereskedni. Ez sokszor a helyi érdekekbe ütközött és a magyar kamara négy csoportba sorolta őket. 

-Az első csoportba azok tartoztak, akiknek nélkülözhetetlennek ítélték a tevékenységét, mert olyan városokban kereskedtek, ahol más kereskedők nem voltak. Például Kecskemét, Nagykőrös, Jászberény, Gyöngyös, Eger, Miskolc, Tokaj, Gyula, Nagyvárad és Arad. 

-A második csoporthoz tartozók szintén fontos tevékenységet folytattak, mert ők faluról-falura járva olyan cikkekkel kereskedtek, amelyeket a hazai iparosoktól és kereskedőktől vásároltak és a falusi embereknek ők jelentették az egyetlen beszerzési forrást. 

-A harmadik csoportba azok tartoztak, akik borral és marhával kereskedtek Felső-Magyarországon Borsod, Szabolcs, Bihar, Csanád és Arad megyékben. A kamara ezeknek megtiltotta a kereskedést.

-A negyedik csoportba tartozók a szabad királyi városokban béreltek boltokat és egyrészt a belföldi, másrészt 5 %-os vám megfizetése mellett behozott vagy becsempészett külföldi árukkal kereskedtek. Ebben az esetben az árú elkobzását ajánlja a kamara.    


A görög kereskedők tevékenységét többször betiltották, de akik időközben magyar állampolgárokká váltak, azokra nem vonatkozott a tiltás. 1774-ben hűségesküre és Magyarországon való letelepedésre kényszerítették őket és ehhez a feltételhez kötötték a tevékenységüket. Így megkezdődött az asszimilálódásuk és a gyors beolvadásuk. A hitelnyújtásuk miatt a magyar lakossággal rendszeres kapcsolatba kerültek, de a manipulációik, a látványos gyors meggazdagodásuk és fényűző életmódjuk miatt a megítélésük inkább negatív volt. A Dunántúlon kevesebben telepedtek le közülük. A letelepedésüket sok helyen korlátozták. Nagykőrösön, Cegléden és Kecskeméten a görögök nem lehettek törzsökös lakosok, csak megtűrtek voltak. Ahhoz hogy a városban lakhassanak, letelepedési pénzt és éves adót kellett fizetniük. Sokan nem is kívántak letelepedni, miután megfelelő vagyonra tettek szert, hazaköltöztek, főleg az 1829-es görög szabadságharc kitörése után. Az ittmaradottak elmagyarosodása a 18. század végére felgyorsult és a 19. század elején már egyáltalán nem játszottak jelentős szerepet az ország gazdasági életében. 

ZSIDÓK: A görög kereskedők szerepét fokozatosan az elkülönült kereskedői réteget alkotó zsidók vették át. A középkorban megtelepedet zsidóság a török hódoltság miatt fokozatosan kiszorult a Dunántúl és a Királyi Magyarország területére. Elsősorban a falusi kereskedelemben vettek részt és a mezőgazdasági termények, mint a gabona, a bor, az élőállat, a gyapjú és a dohány felvásárlói lettek. Szerepük csak a 18. század második felétől vált jelentőssé, amikor kereskedelem és a pénzforgalom terén egyre inkább bekapcsolódtak a magyarországi gazdasági életbe. Az első képviselőik földesúri kocsmabérletekkel, boltok bérbeadásával, házalással kezdték a tevékenységüket, majd fokozatosan terjesztették ki az érdekszférájukat a malombérlet, a vásárpénz, az út és vámbérlet, a terménykereskedelem és a borkivitel területeire is. 


A 19. század második felében Magyarországon kedvező feltételeket biztosítottak a zsidók számára. Magyarország és a Monarchia államai között az árucsere-forgalmat ők bonyolították, ellátták iparcikkekkel a falusi lakosságot, hitelbe árultak és hitelt adtak, sőt külföldi ismeretségeik révén nemzetközi pénzügyleteket is bonyolítottak. Ezért a kelet-európai zsidóság nagyarányú bevándorlása indult meg Magyarországra, ahol elsősorban a királyi és a főúri birtokokon látták őket szívesen. A bevándorlással együtt járt a szidóság erőteljes asszimilációja. 1867-től a zsidó emancipáció kinyilvánításától kezdve a zsidóság egy része a városokba áramlik. A zsidó kereskedelmi  és ipari tőke egyre inkább Budapestre kezd koncentrálódni. 


A 20. század elejére szinte minden magyarországi faluban élt legalább egy zsidó család. Övék volt a falusi bolt és a legtöbb esetben a kocsma is. Jelentősebb szerepet töltöttek be azokon a településeken, amelyek fő közlekedési utak csomópontjában helyezkedtek el, vagy valamilyen gazdasági monokultúrát alakítottak ki. Gyöngyösön és Tokajban a borral való kereskedés szinte teljesen a zsidók kezében összpontosult. Makón a helyi monokultúrát, a hagymakereskedelmet irányították. Mezőkövesden a kézimunka kereskedelmet tartották a kezükben. Szerepük a magyar kapitalizmus kifejlődésének időszakába meghatározó jelentőségű.  

ÖRMÉNYEK: a 17.századtól elsősorban Erdélyben alkottak önálló kolóniákat. Leginkább ló, marha és juhkereskedelemmel foglalkoztak. A 19. század elejétől a szász területeket leszámítva, ők lettek a falusi kis boltok üzemeltetői. Az örmény népnév ,,boltos” jelentésben lett foglalkozásnév. A 19. század közepén a román kereskedők egyre inkább kezdik kiszorítani a kereskedelmi tevékenységből. A gyergyói örmény kereskedőket három nagy csoportba lehetett sorolni. Az 500 forintnál nagyobb tőkével bírók bécsi árukkal kereskedtek és ide tartoztak az állatkereskedők és a tutajosok is. Az 500 forint alatti tőkével rendelkezők az ún. brassói árukkal kereskedők voltak, akik elsősorban az országban előállított iparcikkeket és élelmiszereket árusították. A harmadik csoporthoz tartozók 50 forintnál kevesebb tőkével rendelkeztek, akiknek nem volt önálló boltjuk, hanem a többi kereskedőtől vásárolt árút szállították a környező falvakba.


Az örmény kereskedők fontos jellemzője volt, hogy az iparosok kereskedtek és fordítva, aminek következtében a gazdasági életben időnként előálló válságos időszakokat könnyebben tudták átvészelni. 

DÉLSZLÁVOK:  Elsősorban a szerbek játszottak jelentős szerepet, akik állatkereskedelemmel, hajózással foglalkoztak és a dunai víziút közelében kialakult vásárhelyeken telepedtek le. Ahol helyileg is elkülönültek a település más részeitől, pld, Buda, Komárom vagy Baja városok rácváros  részei vagy szerb utcái. Kiemelendő Ráckeve dunai kereskedelemben betöltött szerepe. Székesfehérvár kereskedelmi életében fontos szerepet játszottak az ún. ráckalmárok, akik, vezető pozícióikat a 19. Század közepéig megtartották. A 19. század közepére a számuk a többi kereskedőéhez képest visszaszorult és a kapitalizmus korában már nem játszottak jelentős szerepet a város kereskedelmi életében. 

SZLOVÁKOK: Leginkább a vándor és házaló kereskedelem a jellemző rájuk a 19. század végén és a 20. század elején. Elsősorban üvegáruval, vászonfélékkel és gyógyfüvekkel kereskedtek. Általánosan elterjedt elnevezésük a vengerec. Vannak  közöttük olyanok, akik csak szlovák földön vásároztak, de sokan az egész Monarchia területén vándoroltak vagy távoli tájakat is felkerestek. Külön csoportot alkottak az árvai gyolcsosok, akik csak egymás között házasodtak és külön bírákat választottak. A gyolcsos tótok Budapesten is feltünedeztek. Az üveges tótok a felső-magyarországi hutákból szerezték be a rossz minőségű poharakat, palackokat és kancsókat, amiket viszonylag olcsón árusítottak. Az Alföldre jártak szekérrel Gömörből azok a szlovák kereskedők, akik a szegényebb rétegek által készített kaszanyelet, favillát, gereblyét stb. árusították. Ezek a szlovákok már jól beszéltek magyarul és egy részüknek magyar családneve is volt. 

NÉMETEK: a németek szerepe a kereskedelemben a 15-16. században volt jelentős, amikor a marhakereskedelmet szinte teljesen ők bonyolították. A 18-19. században szintén felbukkannak a német kereskedők.  A német városi polgárság jellegzetes alakjai voltak az ún. milimárik akik tejet tejfölt árusító kofaasszonyok voltak. A Budapest környéki német falvak lakó lakásfestéshez szükséges meszet, tintát és súroláshoz használt kőport árultak. 

CIGÁNYOK: A kereskedéssel foglalkozó különböző cigány csoportok a muzsikushoz hasonlóan elkülönültek. Jellegzetes csoportjuk az ún. lovárik, akik az ország vásárait járva különböző trükkökkel próbáltak túladni a sokszor vitatható körülmények között szerzett lovaikon. A szőnyeg, pokróc és takarókereskedőket nevezték colárinak. A szekeres oláh cigányok elsősorban asszonyok, párosával jártak és batyuból árulták a fakanalaikat.       

NÉPMŰVÉSZET: 

A népművészet ágazatai közé tartozik a népköltészet, a népzene, a néptánc, a díszítő művészet és a népviselet. Szűkebb értelemben a tárgyak művészi megformálását értjük alatta. Sokszor használatos kifejezés a díszítőművészet is, azonban a népművészetnek a díszítő mellett van ábrázoló ága is, ezért nem alkalmazható átfogó terminusként.


A parasztok nem vonnak határt a művészi és a nem művészi között, mert a paraszti tárgyi világban minden tárgynak esztétikai funkciója is van. Azonban nem minden tárgy esetén egyenlő mértékű a funkció és a díszítés. A néprajz és a közvélemény is, elsősorban azokat a tárgyakat sorolja a népművészet körébe, amelyeknél az esztétikai funkció fontosabbá vált, mint a használhatóság. Ezek a tárgyak általában az ünnepi szertartásokhoz és szokásokhoz kötött, a mindennapi használatból kivont, megkímélt és így hosszú életű, általában díszített tárgyak, amelyek legfőbb funkciója a reprezentáció lett. 


Azonban a mindennapi tárgyak esetén is fontos szempont az esztétikai normák érvényesülése, ezért forrásul szolgálhatnak a készítő-használó emberek korabeli ízlésvilágáról. 


A társadalomtörténeti körülhatárolását tekintve, a népművészetet a szélesebb értelemben vett parasztsághoz köthetjük, amelybe beletartoztak a birtokos parasztok, a birtoktalan falusi és mezővárosi rétegek, a falun élő és paraszti munkát is végző kisnemesek, illetve a paraszti életformába beilleszkedő kézművesek. Ezek a csoportok mint fogyasztók határozzák meg a népművészet körét., mert nem rekeszthetők ki a népművészetből a gyári kelmék, a gyári díszítésű szalagok, csipkék és a mesteremberek által készített bútorok, cserépedények stb. sem, amennyiben azok a paraszti jellegű öltözethez vagy a lakásbelsőhöz tartoznak. 


Mind a néprajztudomány, mind a közvélemény Európában az utolsó két-háromszáz év falusi tárgyai alapján alkot fogalmat a népművészetről. Ebben az időszakban, a díszítésben és a tárgyak megformálásában a koraszak városi-úri divatjától eltérő, nem egyszer tudatosan eltérni akaró törekvéseket, lehet felfedezni a népművészetben. A korábbi korszakokban ez nem volt ilyen egyértelmű, mert a középkorban határozottan homogénebb volt a művészeti ízlés. 


Magyarországon a 19. századi gabonakonjunktúra és az avval járó paraszti jólét teszi lehetővé, hogy a parasztság egyre jobban elszakadt az egykorú úri-polgári ízléstől, és egyre önállóbb parasztstílusokat, és népművészeti stílusokat alakított ki. Azonban a paraszti életformával a népművészetnek is vége lett, mert az emberek közötti kapcsolatok felbomlásával, a szertartásokhoz kötődő szerepek megszűntével, megváltozik az emberek viszonya a tárgyaikhoz. A falusiak a társadalom többi rétegéhez hasonlóvá válnak és a kizárólagosan a gyáripar által termelt használati tárgyakat kezdi el használni. Azonban ezzel nem szűnik meg véglegesen a népművészeti technikák, motívumok alkalmazása, mert az urbanizáció és az iparosodás más társadalmi rétegekben kelt igényeket a népművészeti készítményekre. De a népművészet örökségének ez a tudatos , sokszor szervezett és irányított keretekben megvalósuló ún. neofolklorizmusa elválasztandó a népművészettől és a Magyarországon kialakult szóhasználatban népi iparművészetnek nevezzük.  

TEXTILKULTÚRA: A magyar paraszti gazdálkodásban sokáig igen jelentős szerepet töltött be a kender és a len finom rostjainak fonallá fonása, majd ennek vászonná és textíliává szövése. A kenderfeldolgozás melléktermékeként elhulló részekből fonták és sodorták a köteleket és madzagokat. Az önellátó parasztgazdaság ragaszkodott a gyapjú, a len és a kender házi feldolgozásához, ami a hagyományos szerszámokkal és a hagyományos módon rendkívül időigényes volt. De még a 20. században is amikor a gyáripar már olcsóbban és jobb minőségben állított elő textíliákat, a parasztgazdaságokban megmaradt a kenderfeldolgozás mint női munka, mert időbeosztásában jól illeszkedett a mezőgazdasági munkákhoz. A Dunántúl nagy részén és a Csallóközben a fonalat szövésre helyi mestereknek, a takácsoknak adták ki. A Duna-Tisza közén és a Dél-Alföldön részben az asszonyok részben takácsok dolgoztak. Észak és Kelet-Magyarországon, valamint Erdélyben a szövés kizárólagos házimunka volt, amit az asszonyok végeztek. A takácsmesterségből nem lehetett megélni, csak télen szőttek, nyáron részes aratókként dolgoztak. 


A kelengyében fejeződött ki az egyén, majd a család életének a változásai és ünnepi fordulói. A kelengyében kapta meg az új pár azokat a tárgyi kellékeket, ami az életük során rájuk váró hagyományos szerepek betöltéséhez szükséges. Ezek a szerepek egységes voltak, mert mindenkinek lesz komája, mindenkinek kell majd ravatal stb. A kelengye szorosan az új asszony személyéhez kapcsolódott. A vőlegény házánál kevés ruhaneműt készítettek és szétválás esetén ez is az asszonynál maradna. A rokonok ajándékozási kötelezettsége is nagyobb volt a menyasszony oldalán. A kelengye kiállítása nagy anyagi teher volt a családnak. A ruhaféléket két nagy kategóriába sorolták. Az egyik volt a letevő vagyis a ládabeli ruhák. A másik volt a felvevő ruhák, vagyis az öltözetdarabok. 


A ruhafélék közt elkülönültek az ünneplő és a viseletdarabok. Ahol az ünneplő és a köznapi darabok párban álltak, a különbségüket a vászon minősége mutatta. A hétköznapi egyszerű kendervászonnal szemben az ünnepi anyag a pamutvászon vagy a pamuttal vegyes vászon volt. Az ünnepi szerepet mutatta még a díszítés mértéke is. A hétköznapi abroszokba is szőttek keskeny piros vagy fekete csíkokat. A rangban ezután következő vasárnapi abroszokba több és szélesebb csík került, míg a kontyoló abroszokra még szélesebb csík került. A csak temetésekre elővett cifra abroszok csaknem egész felületét beborította a hímzés. Más szempontból tagolta a textíliákat a piros és a fekete vagy a sötétkék szín használata. Általános volt a darabok piros és fekete színű párokban való előállítása. A piros szín a fiatal korhoz és a derűs alkalmakhoz kötődött, míg a fekete az idős korhoz és a gyászhoz.  


A magyar népi szövéstechnikák között az ún. kilimszövés a székelységhez kötődik. Erre utalnak az egyéb elnevezései is: székely festékes, székely szőnyeg, székely kilim, székely kecse. A székelyföldi gyapjúból készült festékesek, mindig két szélből állnak , amelyeket egymás mellé helyezve kendercérnával varrtak össze. A két fél mintája egymással szimmetrikus és összeillesztve adták ki a kompozíciót. A székelyföldi festékesek a kelengye fontos, kiemelkedő darabjai voltak, amelyeket az anya és a lánya együtt szőttek. A festékeseket a vetett ágy takarójaként, az ágy mögötti takaróként alkalmazták, de az emberi élet fordulóin is kiemelkedő szerepet kaptak, mert a lakodalomban a fiatal pár mögé akasztották és a nagy temetéseken a Szent Mihály lovára terítették. (Szent Mihály lova-fából készült négy lábbal ellátott, halottszállító saroglya).


A torontáli szőnyeg szintén kilimtechnikával szőtt, két szél összeállításával készült, igen élénk színű gyapjúszőnyeg, amelyek a történeti Torontál, Temes, és Bács-Bodrog vármegyék területén élő szerb, román, sokác és bolgár asszonyok kelengyéjének része volt, és amelyeket ágyterítőként vagy asztalterítőként használtak. 


A háziipari termékek felfedezése, egy országos háziipari mozgalom kibontakozásához vezetetett. Az Ipari Minisztérium támogatásával, a vármegyékben háziipari bizottságokat állítottak fel, kézműves-tevékenységre bíztatva a helyieket, amellyel munkalehetőséget biztosítottak számukra és így megállították az Amerikába vándorlás folyamatát. Az 1881-es Országos Nőipari Kiállításnak döntő jelentősége volt a torontáli szőnyeg felfedezésében és a háziipari mozgalom elindításában.  1883-ban megalakult a Torontáli Háziipari Egyesület és a Magyar Királyi Földművelési, Ipar-és Kereskedelemügyi Minisztérium támogatásával 1883-ban Nagykikindán, 1884-ben pedig Nagybecskereken alakítottak szőnyegszövést oktató szövőtanműhelyt. A cél az új típusú torontáli szőnyeg kialakítása volt, a régi tiszta motívumok alkalmazásával és a túlzottan erős színek megszelídítésével. A szőnyegek tartósságát a széles szövőszékek bevezetésével kívánták elérni. 


A Dunántúlon, de különösen Tolna megyében igen jelentős volt a takácsművesség a 19. század második felében. Azonban a szegény napszámos asszonyok jóval olcsóbb szőttesei erős konkurenciát jelentettek. Az első világháború után a takácsszőttesek használata majdnem teljesen megszűnt, mert a megváltozott életmód és az evvel együtt járó lakáskultúra megváltozásával már nem voltak elég divatosak. Az asszonyok szőttesmunkái színesebbek, változatosabbak és a divathoz jobban alkalmazkodók voltak. A kétféle szőttest összehasonlítva megállapítható, hogy a takácsok mintái arányosabbak, jobban megtervezettebbek, szövési technikáik kimódoltabbak. A takácsok kizárólag piros és fehér fonalból szőttek. Az asszonyok a piros és a fehér szín mellett fekete, sárga, zöld, tüdőszín és kék fonalakkal is szőttek. A gyengébb kompozíciókat és a mintáik gyengeségét az élénk színezéssel pótolták. Az asszonyok szőttesei többségében a takácsminták kombinációja és a minták leegyszerűsítése. 


A Tolna megyei Sárköz –Decs, Őcsény, Alsónyék, Sárpilis és Báta polgárosodó parasztsága a gazdagodását, a helyi népművészet által, a hivalkodóan drága viselettel fejezte ki. Szintén a jómódot fejezte ki a sárközi színpompás kelengye is, amelyben számtalan funkcióban, nagy számban, 60-80, de a nagyon módosaknál akár 300 db abrosz is szerepelt. Csak a legmódosabbak kelengyéjének volt a tartozéka a vetett ágy vagy takácságy amelynek anyagát takácsok szőtték. Ezeket Baján vagy Szekszárdon vásárolták, amire utalt a bajai vánkos és a bajai ágy elnevezés is. 


A sárközi asszonyok egyik legnevezetesebb szőttese az ún. lenszáda, helyi elnevezései még a bíborvászon és a bodorvászon. Ez egy erősen sodrott, de nagyon finom fonalból készült vászon, ami kimosva fodrozódó felületet adott. A pamut megjelenésével a különböző alapanyagú abroszok szerepében változás állt be, mert a durvább kendervásznak és a kevert szálúak hétköznapi, a legfinomabb anyagúak pedig a karácsonyi asztalra kerültek. 


A hímzés, a szövetet díszítő eljárás vagy technika, ellentétben a szövéssel és a különböző technikájú csipkékkel (rece, vert, varrt) amelyek alkotják a szövetet és csupán ritkán díszítik is egyben. A vászonhímzésnek a len, a kender és a pamutvászonra, vagy ritkábban a gyolcsra vagy más gyári szövetre dolgozott munkákat nevezzük, amelyek általában a házbelsőt díszítik. A hímzés mintáját s szövetre tűvel-fonállal rávarrt díszítmény, valamint a rendszerint fehér háttér alkotja. Egy-egy hímzőstílus megítélésében döntő szerepe van annak a körülménynek, hogy milyenmértékben tűnnek elő a háttér foltjai a hímzés mellett vagy alatt. A hímző mintát vagy mustrát eltérő öltésekkel, öltéstechnikával varrják –ezért nevezik a hímzést varrásnak is-más-más elemekből, motívumokból állíthatják össze, eltérő szerkesztési elvek szerint. Mindezeket még kiegészítheti, illetve hatásukban változtathatja a felhasznált hímzőfonal vagy fonalak színe, minősége és vastagsága is. 


Mivel a vászonhímzés asszonyi munka és egyben házimunka is, ezért sok tekintetben eltér a mesteremberek tevékenységétől. Alapvető különbség az, hogy a vászonhímzés sosem volt vásári árucikk, a sátor alá vagy a földre kirakott holmi, amelyek között a vásárlók kedvükre válogathattak. Ezért a vászonhímzések mintái nem voltak tananyagként mintakönyvekbe gyűjtve, a készítésűk módját semmilyen testület vagy hatóság nem szabályozta és az arányokat az eljárásokat vagy a szakmai fortélyokat senki nem írta elő. A vászonhímzés a legegyénibb műfaj, amely népművészeti ágnál az alkotók és a fogyasztók egybeesnek. A vászonhímzéseket mindenki magának és a családjának varrta és a házát azzal díszítette. Mivel nincs két egyformán varró asszony, ezért nincs két teljesen egyforma hímzés sem. 


A hímzések általános és régies módja volt az ún. fejből varrás , amikor a látott mintát emlékezet után, szabadon varrták ki. Az emlékezetből varrás volt a legfőbb forrása a vászonhímzések megszámlálhatatlan mintavariánsának. Ritkábban forma után, vagyis egy kész kivarrott mintadarabot nézve lemásolják a mintát. 


A szabad rajzú, tehát nem a szálak számolásával varrt hímzéseket, hímzésmintákat újabban előrajzolják vagyis írják.  Ilyen ún. írott mintával dolgoznak Kalotaszegen, Mezőkövesden, a Mezőségen és Kalocsa vidékén. Karádon és Széken csak a nagy motívumok kontúrjait vonják meg karton vagy más sablonok segítségével és a köztes, kisebb díszítőelemeket a varró imrovizálja.          

A NÉPVISELET:  Egy nép, népcsoport vagy falu öltözetét a külső szemlélő a sajátjától eltérő különbözősége miatt veszi észre. A magyar öltözetekről először a 16-17. században születtek külföldi ábrázolások, a más népekéhez képest idegenszerűsége miatt.  Népviseletnek a magyar paraszti rend öltözékét tekintjük, de bizonyos anyagok és ruhadarabok korábban az úri öltözet részét alkották és utána erjedtek el a parasztság körében. Egy-egy falura vagy falucsoportra jellemző viselet a közös szabályok szerinti öltözködésre ad példát. 


Az öltözködés táji különbségei, az öltözetdarabok változatossága, a viselés és a viselet összeállításának a helyi normái és hagyományai alapján kialakult különböző népviseletek  jól jellemzik egy adott népcsoport hagyományos kultúráját és erősítik az összetartozás tudatát. 

Csángók: A csángó népviselet az önellátást és az archaikus öltözetelemek megőrzését mutatja. A jellegzetes paraszti csángó női és férfi öltözet majd minden darabját helyben állítják elő. Az alsóruhát a szűk család keretében, a felsőruhát, a lábbelit és a fejrevalót a hozzáértőbb rokonok, falusi mesterek de javarészt ugyancsak a házból kikerült anyagokból. 

Torockóiak: A torockói öltözet kialakulásában nagy szerepe volt a gazdasági-társadalmi fejlődésnek. A torockói viseletre jellemző, hogy más vidékek magyar viseletéhez viszonyítva jóval korábban került át az öltözetdarabok előállítása a kismesterek kezébe. A terület zártsága és a bányászváros zárt életformája miatt a 17-18. Századi nemesi-polgári öltözet egyes jegyeit és darabjait őrizte meg. 

Sárköziek: A sárközinek nevezett etnikai csoport négy község alkotja Tolna megyében: Alsónyék, Decs, Őcsény és Sárpilis. A korábban vizenyős tájon a vízlecsapolások következtében óriási területek szabadultak fel. A hirtelen meggazdagodás kidíszítette, meggazdagította a népviseletet. A meggazdagodás igen súlyos velejárója volt az egykézés. A sárközi társadalom életének egyik központi kérdése lett a ruha. Örültek neki, ha az egyetlen gyerek lány volt, mert rá egyszerre egy egész kis vagyont költhettek. 

Matyók: A matyó népviselet a sajátos összhatásával és látványos díszítményeivel az egész magyar paraszti kultúra egyik reprezentásává vált. Eltérően a sárköziektől és a torockóiaktól, a matyók nem gazdagodtak meg. A summáséletmódjukból adódóan nem sikerült vagyont felhalmozniuk, azonban a kerestük nagy részét a díszes ruházatukra költötték. A matyók három községben Mezőkövesden, Tardon és Szentistvánban élnek, de a néprajztudomány  matyó viseletnek csak a mezőkövesdiek viseletét tartja. A matyó viselet az 1850-es években még egyszerű, díszítetlen volt és a cifra viseletet viszonylag rövid idő alatt formálták ki. 

Kalocsaiak: A kalocsai népművészetet a 19. század végéig a városhoz tartozó szállások birtokos parasztlakossága alakította ki. A népművészet megformálásának és megőrzésének a legfontosabb központja Homokmégy. A 19. század második felében kialakult gazdasági fellendülés nyomán bontakozott ki a sajátos színezetű, naturális motívumokat felhasználó népművészete a kalocsaiaknak. 

Viseletdarabok: A fürtösguba vagy bárányfürtös guba a rackajuh szőréből szőtt téli felsőgúnya. A 18-19. században volt divatos viseletdarab. Ismerték a Dunántúlon is, de főleg az ország keleti részén kedvelték. A 20. század első negyedében a gyártása megszűnt. A fürtösguba alapanyaga a gubaposztó, amelyet az ún. gubacsapók készítettek. A csapómesterség hazánkban az egyik legrégibb céhes ipar volt. A régi csapómesterek nemez vagy szűrposztó és gubapokróc készítéssel foglalkoztak. 


A fürtösguba az Alföldön volt igazán kedvelt ruhadarab. A debreceni bárányfürtös guba volt a leghíresebb. De nagy hírnévre tettek még szert a váradi, a kassai, a nagykárolyi és a rimaszombati gubások is. A gubás mesterség összetett foglakozás volt, mert gubások nemcsak szőtték, kidolgozták a gubaposztót, de céhbeli privilégiumuk alapján meg is varrhatták azt kész gubává. 


A csapómesterséget a magyarok már a honfoglalás előtt ismerhették. Az egyik technikájuk volt a nemezkészítés, amelynek az a lényege, hogy a különböző szőrféleségeket forró vízben kezelik, majd tömörítik, ami ezáltal vízhatlan, posztószerű anyaggá áll össze. A csapómesterek másik, az előbbinél fontosabb alapkészítménye volt a szűrposztó vagy abaposztó. Amennyiben a szűrposztót vastagabb szálakból, ritkább bordával szőtték, akkor durva gyapjútakarót ú. csergét kaptak. 


A guba azért is nevezetes viseletdarab, mert bár ujja is van a szabásmintája a legegyszerűbb. A guba praktikus téli viselet volt, mert télen tartotta a meleget, védett az eső ellen, de természetes szellőzése miatt sohasem volt túlságosan meleg. A 19. század vége felé már csak a szegényebb emberek vásárolták és a szegény ember szimbóluma lett. Innen a mondás: ,,Suba subához, guba gubához” mert a gazdagságot már a valódi bőrből készült suba jelentette. 


A magyar szűr a nép egyik legősibb és legkedveltebb és a népdalokban leggyakrabban emlegetett ruhadarabja. Kizárólag a férfiak viselték, leginkább a pusztázó nép, de ünnepi díszruhája is volt a falusiaknak. Mivel a vállra vetve hordták, az ujj az eredeti jelentőségét elveszítette, ezért a legtöbbször bekötötték vagy bevarrták és használati tárgyakat tartottak benne. A Dunántúlon már eredetileg is befenekelt ujjakkal készítette a szűrszabó. A szűrt más felöltőktől főképpen a hátat borító, nagy, négyszögletes gallérja különbözteti meg, mert enélkül a szűr nem szűr, csak gubaszűr, juhászszűr, szűrkabát stb. 


A kisbéresnek és a kisbojtárnak a kezdő fizetése volt a szűr, egyévi szolgálata jutalmául. A parasztlegény addig nem házasodhatott, amíg cifraszűrt nem szerzett az esküvőre. A leánynézéskor a legény szűrben jelent meg és elmentekor a szűrt ott felejtette. Ha nem nyerte el a szülők tetszését , másnap reggelre ,,kitették a szűrét” a ház elé. 


A szűr a magyar parasztember díszruhája volt, abban esküdött akár tél volt, akár nyár. 

A szűr szónak a magyar nyelvben kettős jelentése van. Szűrnek nevezik a magyar juh gyapjából készült durva posztót (aba, halina vagy daróc). De szűrnek nevezik a belőle készült nagy gallérú, köpenyszerű felsőruhát is (csuha, szűrköpönyeg és babköpönyeg). Valószínűleg mindkét szó a ,,szőrre” egy vissza. 


A szűrposztót a szűrtakácsok, vagyis a csapók készítették el, akik a gubacsapókkal együtt évszázadok óta maguk dolgozták fel a nagy kiterjedésű magyar juhtenyésztés szinte teljes gyapjúhozamát. A szűrszabómesterség azután kezdett hanyatlani, amikor Magyarország elzárta határait a romániai juhok elől, mert ez a határzár nagyon megdrágította Erdélyben a gyapjút és így a belőle készült szűrt is. 


A női öltözék legérdekesebb darabja, a szoknya helyett viselt muszuj. A muszuj fő jellegzetessége a szoknyával szemben, hogy nincs elöl összevarrva és felöltve nem ér össze a lepel két vége. A muszuj színe korábban kék, később a fekete. Kalotaszegen a ruhadarab két elnevezése használatos: a muszuj és a bagazia. A muszuj először a nemesség körében jelenik meg. A muszuj sok más 17-18. századi textilanyaggal együtt, keleti eredetű. A muszuj a nevét az akkor a török birodalomhoz tartozó Mezopotámia híre szövőipari és karavánközpontjáról Moszulról kapta, éppúgy mint a fátyol vékonyságú muszlin.  A bagazia elnevezés délszláv közvetítésű oszmán-török szó, amely bélésnek szolgáló színes, vékonyabb vászonfélét jelent. 


A lány csak hajadonfőtt, míg az asszony még otthon is bekötött fővel kellett járjon. A megesett lány fejét is asszony módra bekötötték és attól kezdve nem mutatkozhatott hajadonfőtt. A lakodalom éjszakáján, 3-4 óra között adták a menyasszonyra, illetve az új asszonyra a nagy főkötőt. A nagy főkötő fehér gyolcsból készült. A homlokpántját pántlikák közé fűzött gyöngysorok díszítik és csupán egy keskeny csík marad díszítetlen a fejtetőn, mert ide erősítik kettéhajtva a menyasszonyi koszorút. A nagyfőkötő viselése egy évig, az első gyermeke születéséig illeti meg az asszonyt, és csak nagy ünnepeken veszi fel. A második világháborúig, az asszonyok a halálukig kötelezőnek tartották a főkötő viselését, amelyet a harmincas évekig tutrinak is neveztek. 


A 19. században Magyarországon több olyan mélyreható gazdasági és társadalmi változás történt, amelyek átformálták nemcsak a hagyományos paraszttársadalmat, hanem átalakították a tradicionális népi kultúrát is. A paraszti életmód megváltozásának és a hagyományos kultúra átalakulásának egyik legszemléletesebb modellje a paraszti öltözet megváltozása és a parasztos öltözettípusokat felváltó paraszti-polgári viseletek megjelenése. A jobbágyfelszabadítás után a birtokos parasztság anyagi javainak az egyik legfontosabb kifejezőjévé az öltözet vált. 

Már a 18. Században megindult az a folyamat, amelynek során a hagyományos paraszti öltözet, amelyet a naturális gazdálkodás és a paraszti önellátás alakított ki, fokozatosan és tájanként differenciáltan átadta helyét a gyári anyagoknak és a polgári viseleti daraboknak. A gyári anyagok megjelenése eleinte csak megszínesítik a viseletet, de a szabásformák még a hagyományos formát követik. A parasztság legkorábbi gyári készítésű ruhadarabja a selyem vállkendő, amely már az 1800-as évek elején megjelenik a Rábaközben. Az újfajta gyári anyagok a viselet hagyományos formáinak az átalakulását is magukkal hoztak. A könnyebben szabható és varrható anyagok bő, ráncos és lengébb formákat kívántak. Kialakult a nagyon bő, sok szoknyás viselet és a nemesi-polgári ruházati elemek formáinak az átvétele.

A paraszti öltözet átalakulása és változása a legkorábban és legintenzívebben azokon a területeken jelentkezett, ahol a paraszti árutermelés, a piacok közelsége és a kereskedelmi utak biztosították és lehetővé tették az erős piacra termelést. Ennek következtében pénz és árú jutott el a parasztsághoz. Ilyen terület volt a Nyugat-Dunántúl és a Rábaköz, ahol Bécs és a bécsi piac közelsége elősegítette a parasztság korai meggazdagodását. A másik ilyen korán polgárosodott terület az Alföldi mezővárosoké. A hagyományos paraszti viselet az 1880-1920-as évek között alakul át olyan mértékben, hogy már jellegzetes paraszt-polgári viseletekről vagy viseletcsoportokról beszélhetünk. 

A paraszti öltözet elhagyásának a folyamatát kivetkőzésnek nevezzük. Az I. világháború végéig a falusiak könnyen hozzájutottak a viseletükhöz szükséges anyagokhoz. A trianoni békeszerződés után megvont új országhatárok megnehezítették az anyagbeszerzés lehetőségeit. Az anyagárak emelkedése miatt csak kisebb mennyiségben tudtak vásárolni, illetve egyes anyagfajtákhoz egyáltalán nem jutottak hozzá. Az 1930-40-es években a kivetkőzés számottevővé vált. A gazdasági válság és a háború miatt a kivetkőzésnek leginkább anyagi okai voltak. 1960után a viselet végső elhagyásához az életforma megváltozása, a női munkavállalás vezetett.          

KERÁMIA: 

A vagyonosodó parasztság és a mezővárosi polgárság igényeihez igazodva nagy múltra visszatekintő fazekasság a 18-19. században, gyors iramú fejlődésnek, virágzásnak indul, amely a formák és a díszítmények változatosságában, funkcionális gazdagságában jelenik meg. Az ipari forradalom hatására azonban, az olcsó gyári termékek kiszorítják a kézi előállítású igényes népművészeti darabokat. Csak a 20. század közepén, a népi iparművészet kereti között támad fel ismét a fazekasság.   


A fazekasság különböző ágakra szakosodott. 

-Az ónmázas árut a fajanszot (az itáliai Faenza város nevéből) készítő mesterek elnevezése a fehéredényes vagy fehéredényes korsós.

-A nem tűzálló agyagból készült ólommázas, főleg lapos edényt készítő mesterek elnevezése a tálas.
-A nem tűzálló agyagból készült főleg korsót, kantát, mázatlan vörös és fekete edényt és ólommázas korsókat készítő mesterek elnevezése a korsós.
-A tűzálló földből, mázatlan külső és belül ólommázas főzőedényeket, főleg fazekakat készítő mesterek elnevezése a fazekas. (Néhol fazekasnak nevezik a mázzal, ólommázzal dolgozó mestert, szemben a korsóssal, aki mázatlan árút készít)

-A tűzálló földből, ólommázas, koronggal készült kályhaszemet és a korong nélkül készült kályhacsempét készítő mester elnevezése a kályhás. 


Azokat az edényeket amit folyószámra, nagy mennyiségben, több méretben  készítettek, folyóedénynek nevezzük. A folyóedénnyel szemben azt, az edény amit rendelésre készítettek és amit ajándékba szántak, mindig egyedileg készült. A megrendelésre készült edényre gyakran ráírták a tulajdonos nevét, a készítés évszámát, helyiségét és a tárgy nevét. Gyakran a fazekas ráírta a saját nevét és jókívánságot a használójának vagy éppen rossz kívánságot az ellopójának! A butykosok, butellák, kulacsok, miskakancsók, dohánytartók, cérnatartók stb…megrendelésre készültek. A megrendelésre készült edények eredetileg kisebb számba készültek, de sokkal nagyobb mértékben fennmaradtak. Egy-egy névvel ellátott butellát nemzedékeken keresztül is megőriztek. A díszes darabok a gyűjtők figyelmét is jobban felkeltették, ezért a múzeumi anyagokban is jóval felül vannak reprezentálva a rendelésre készült edények, mint ahogy azt a számarányuk indokolná. 


A folyóedény és a megrendelésre készült edény között nemcsak az edény alakjában van különbség, hanem a díszítésében is. A karcolt feliratot vagy díszítményt sgraffitonak nevezik. A megrendelésre készült edényeken a karcolás mellett a másik jellegzetes díszítésmód a domborműves munka. A domborműves díszítés főleg a nagy zöld boroskancsókon, a céhkorsókon látható, amely nagyrészt a Dunántúlról származnak. A díszítményüket rendszerint kézzel mintázták, de néha negatív formába is préselték. A folyóedényeket is díszítették olykor, jellegzetes díszítőeszköze volt az ún. íróka, illetve az ecset. Az írókás díszítést a rendelésre készült edényeken is alkalmazhatták, de a karcolás és a dombormű, kizárólag a megrendelésre készült edények díszítésmódja. 


A fazekasok legfontosabb árúja a fazék jórészt mázatlan külsejű volt és dísze a lehető legegyszerűbb. A felületet rovátkolták, festett földfesték zsinórozást vagy domborműves abroncsozást alkalmaztak. A többi főzőedény, a lábas, a tepsi, a kacsasütő stb. egyszínű vagy többszínű mázas volt és minta nem díszítette.


A korsósok munkája nagyrészt teljesen mázatlan vörös vagy feketére füstölt edényből állt, mint a korsó, a kanta stb. néha rovátkolt dísszel vagy domborműves abronccsal. 


A tálasok munkáját viszont épp az jellemezte, hogy az edényeik mindig mázasak, díszítettek. A tálas edényeken kívül ők készítették a mázas szilkéket, bögréket, boroskancsókat és a virágozáshoz is ők értettek a legjobban. 


A tűzálló agyag lelőhelyeinél levő hegyvidéki fazekas központok nagyobbrészt tömegárut, fazekakat, dísztelen főzőedényeket készítettek. Ezzel szemben az alföldi nem tűzálló agyagból dolgozó központok, különösen a tálasok törekedtek inkább a mázas, virágos edények készítésére. Az alföldi fazekas művészet magas fokra fejlődését, gazdag változatosságát valószínűleg éppen az serkentette, hogy díszítettségében kellett versenyeznie a tűzálló agyaggal dolgozó központok hatalmas mennyiségben készülő főzőedényeivel. 

Fazekasközpontok:  

A Vértes-hegység lábánál fekvő Csákvár a Dunántúl legnagyobb fazekas központja volt. A csákvári fazekasmesterség több ágra oszlott, amelyeket szigorúan megkülönböztettek egymástól. Fazekasnak csak azt nevezték, aki tűzálló földből, ún. bajtati-fazékföldből dolgozott, amelyet az erdőben bányásztak. A fazekas sütő-főző edényeket készített, főleg fazekakat, ezenkívül lábast, sütőt és egyéb tűzálló edényeket.  A tálas tányérokat, tálakat, köcsögöket, bögréket, kancsókat készített, más agyagból ún. tálföldből vagy sárgaföldből, amely nem volt tűzálló. A csákvári fazekasok főleg reformátusok voltak és a Felsővárosi Társulat céhében vagy kerületébe egyesültek. A tálasok római katolikusok voltak és az Alsóvárosi Társulat céhéhez tartoztak. 

Az Alföld második legnagyobb fazekas központja Mezőtúr volt. A korsós munka terén pedig országosan az első. A 19. században a híres,,túri korsó” minden háznál nélkülözhetetlen volt. 

A mezőtúri kerámia világos korszakokra oszlik. Az 1810-40-es években csak mázatlan fekete edényt égettek, amit folyami kaviccsal csiszoltak (sikárolták). Fő készítményük a vizeskorsó volt. 

Az 1850-60-es években a legtöbb túri korsós áttért a mázas edények készítésére. Ekkor főleg zöldmázas edények készültek. A zöld élénk színű, mert a rézoxiddal készített, átlátszó máz alatt fehér földfesték borítja az edényt. Gyakori a máza alatti díszítmény, amit írókából csurgattak. Az íróka készülhet lúdszárnyból, sárgarézcsőből és csirke szárnytollból, aszerint hogy milyen vastag vonalat akarnak írni vele. Az máza alatti díszítmény a szikes mezőkön szedett mangántartalmú borostyántól lett fekete. A vizeskorsónál célszerű volt, ha mázatlanul hagyták, mert úgy hűvösebben tartotta a vizet. A pálinkának való butykost égették mázasan. 

        A túri korsó sokszínű díszítése, a virágozás az 1860-as években kezdődik el. Az alapszín ekkor még nem a zsemle sárga, amely később annyira jellemző lesz a túri edényekre, hanem a fehér és díszítésében a vörös és a zöld dominál. A fehér alapon sokszínűen díszített emberfejű boroskancsókat Túron ,,mihók”-nak nevezték. A Mezőtúrra jellemző jellegzetes sárgás ún. ,,dúdi” alapszín az 1870-es években jelenik meg. Az elnevezés az Arad megyei Dud községre utal, ahonnan a sárgás földfestéket hozzák. Az ornamentika különálló, lefelé hajló virág vagy egyenes szármenti díszítmény. A túri díszítés fénykora az 1880-90-es évek és az 1900-as évek eleje. 


A stílusalapító fazekas központok közül kiemelkedik a közép-tiszai stíluscsoport, amelynek Debrecen volt a központja. Ide tartozik Miskolc, Sárospatak és Tiszafüred mint nagyobb, Mezőcsát, Gyöngyös, Pásztó és Eger mint közepes és Mezőkeresztes, Mezőkövesd és Ónod mint kisebb fazekas központok. 


A magyar nyelvterületen a Duna-Tisza közén kívül mindenütt készítettek feketekerámiát. A fekete edényeket készítő korsósok- Bátaszék és Mohács kivételével, ahol szerbek-mindenütt magyarok. 


Hódmezővásárhelyen volt Magyarország legnagyobb és művészileg legkiemelkedőbb fazekas központja. A vásárhelyi edények Magyarország minden területére eljutottak. 


A legjellegzetesebb habán kerámia a fehér fajansz volt. A habánok Jakob Hutter 

(egyéb elnevezésük a hutterita) által alapított anapabtista (újrakeresztelő) felekezet tagjai, akik elvetették a gyermekkeresztséget és ház, munka és vagyonközösségben éltek (Haushaben-habán). Svájcból való kiűzetésük után Morvaországban, majd 1620 után Magyarországon és Erdélyben telepedtek le. Az általuk készített ónmázas fajansz edények a kor legmagasabb technikai színvonalát képviselték. Az ónmázas kerámiának az olasz Faenza városától származik az elnevezése. A fajansz keleti eredetű technika, amely a mórokkal került Mallorca szigetére és onnan Itáliába. Ezért az olasz készítésű ónmázas készítmények elnevezése a majolika, míg az Itálián kívül készültek elnevezése a fajansz. A habán fazekasok márgás agyagot az ún. tálföldet használtak, mert az ónmáz csak ezen marad meg repedés nélkül. Az edényeket először nyersen égették vagyis zsengélték és utána mázolták. A díszítést a nyers, még nem kiégetett máz felületére vitték fel ecsettel vagy írókával. Ami nagy ügyességet kívánt, mert a porszerű, a vizet erősen szívó nyers mázra a festék azonnal odatapadt és rajta már később javítani nem lehetett.  

FAFARAGÁS: A fa, mint gyakori számos változatban előforduló és könnyen megmunkálható nyersanyag a kezdetektől kínálkozott az eszközkészítésben való felhasználásra. A famunka a férfiak hagyományos foglalkozása. A leggyakrabban használt fafajták és felhasználásuk szavai finnugor eredetűek: nyír, nyár, szil, hárs, fenyő, kéreg, szel, ró, vág, fúr. A leggyakoribb eszközfák a közvetlen környezetből kerültek ki. A kanál, a tál, a tányér, a vízmerítő, a doboz, a guzsaly és az orsó stb. a legtöbbször puhafából (juharfából) készültek. A teknők, csónakok, szerszámalkatrészek, és az épületfák nyárból, fűzből és jegenyéből készültek. A nyírfa és a fenyőfa kérgéből a hegyvidéki pásztorok dobozokat készítettek a vadgyümölcsök gyűjtéséhez. 


A keményfák közül a legelterjedtebb a tölgy használata, amelyből vályút, mozsarat, kapufélfát, fejfát és faedényeket (hordót is) készítettek. A bükk és a gyertyánfából ásó, lapát és kapanyelek készültek. 


A fa alakításának legegyszerűbb módja, amikor a nyers vagy benedvesített fát a kívánt alakúra hajlítják és az megszáradva felveszi az így kialakított formát. 


A fafaragó mesterek sokféle szerszámmal dolgoztak, míg a fafaragó pásztorok a mindig magukkal hordott késsel vagy a baltával. A fafaragó mesterek céhekbe tömörültek, így a faragótechnikáikat pontosan kidolgozott szabályzatok írták elő. Elsősorban is díszítették a famegmunkáló szerszámaikat, amelyekre monogramokat és évszámokat faragtak.


Keményfából faragott ütőfákkal mintázták a keményre gyúrt tésztát a mézeskalácsosok, amely a belenyomott mintát a sütés után is megőrizte. A mézeskalács ütőfák gondos, részletekben gazdag faragása önálló műfajt jelentett.


Szintén fából készült ütőfával, negatívval dolgoztak a kályhaszemeket gyártó kályhások, illetve a mintázófáikat faragó kékfestők is. 


Komoly faragó technikai felkészültséggel rendelkeztek a molnárok. 

Ácsolt láda: Az előállítása azok közé a faipari eljárások közé tartozik, amelyek a honfoglalást követően honosodtak meg a magyarságnál. Az Árpád-korban elterjedő ácsolt láda antik eredetű. A korábban ruhatárolásra használt ácsolt ládákat szekrénynek nevezték, amely szó a latin scrinium-ra vezethető vissza. Magyarországon az ácsolt ládát készítő háziiparos központok elsősorban a bükkerdőövezetben, Gömör megyében helyezkedtek el.

Kalotaszegi fedeles kapuk:  A faépítkezés és a fafaragó művészet jeles területe Kalotaszeg. Az ún. leveleskapu a szekerek, míg az utcaajtó az emberi közlekedés számára szolgál. Mindkettő rendeltetését egyesíti az ún. fedeleskapu. Ennek a székelyföldi megfelelője az ún. galambbúgos kapu vagy közismertebb nevén a székelykapu. Az utcaajtó mellé igen gyakran pad is kerül és a padot rejtő fülke az ún. paderesz vagy a székelyeknél a szakállszárító. A két ajtófélfát és a szemöldökfát dúsan díszítik. A díszítmények lehetnek: a sima alapmezőbe finoman karcoltak, a sima alapmezőbe mélyen bevésettek, az alapmezőből reliefszerűen kidomborodóak, és a sima alapmezőbe bemélyítetten domborítottak. 

Fejfák: A fából készített sírjelek a népi faragókultúra jellegzetes emlékei. A fa sírjeleket készíthették maguk a parasztemberek is, de foglalkozhattak ezzel a kerékgyártók, a bognárok, ácsok, faragómolnárok is. Vannak vidékek ahol a keresztapa faragta meg a fiatal halott sírjelét. A Nyugat-Dunántúlon a gyermek születésekor gyümölcsfát ültetnek, amelyből a halálakor a fejfáját elkészítik, ezért a fiatalok sírjele általában karcsúbb.A fejfafaragók nem művész-specialisták, hanem a főfoglalkozásuk mellett, annak szükséges kiegészítéseképpen értenek a famunkákhoz és ezért nem egyéni alkotásra, hanem sajátos formanyelvre törekszenek a munka elvégzésekor, amelyet a helyi hagyományok szabályoznak. 


A fafaragás mint háziipar különböző tájegységeken igen magas művészi szintre fejlődött. A régi fafaragásiról és faépítészeti emlékeiről híres Kalotaszeg. A régi fafaragás csak egy faluban Kőrösfőn alakult át népfenntartó háziiparrá. A területrégebben erdőkben gazdag vidék volt és Bánffyhunyad a fakereskedelem központja lett. A kalotaszegi fafaragó háziipar kialakulásában fontos szerepet játszott az 1870-es években kiépülő Nagyvárad-Kolozsvár vasútvonal. A gyengén termő köves-sziklás föld és az alacsony színvonalon megrekedt mezőgazdaság a nép számára alig biztosított megélhetést, ezért évszázadok óta az áruszállító fuvarozás volt fontos mellékkereseti foglalkozás, amitől megfosztotta a helyieket a kiépülő vasútvonal. Ezért alakultak ki a fafaragó központok és később a varottas háziipar. 


A Bükk hegységdélnyugati részén található a díszes faművességéről híres Cserépfalu. A község módosabb családjai kezében volt az összes művelhető föld, ezért a többiek mészégetésből vagy famegmunkálásból éltek. Ez a két háziipar családon belül öröklődött és a fafaragást művelő családok szívesen léptek egymással rokonságba, hogy őrizzék és fejlesszék a szakmát. De kerültek közéjük elszegényedett földműves és kisebb számban mészégető családok leányai is, mert ügyes faragó emberhez könnyen adta a lányát a szülő. A famunkákat szekerezve és gyalog házalva adták el. Az Alföldre inkább csak simán faragott egyszerű gazdasági eszközöket szállítottak, míg a cifrább árút szekéren vitték a mezőkövesdi és az egri piacra. A cifrázott fatárgyak háziipari eszközök, háztartási tárgyak bútorfélék és mezőgazdasági tárgyak voltak. A háziipari eszközök között első helyen állt a cifra guzsaly és a csörgős orsó. 


Egykor az egész magyarság összefüggő nagy nyelvterületén virágzott a pásztorművészet. A nagy erdőterületeken főként a fával, az Alföld fátlan térségein bőrrel, a gulyanevelő pusztákon szaruval és a Balaton környékén kobaktökkel remekeltek. A pásztorfaragás díszítésmódjai szerint lehet ékrovás és vésés, karcolás, spanyolozás, fém-szaru és csontintarzia, ónöntés, rézveret és domború faragás. 

Ékrovás és vésés: A legrégibb darabok díszítésmódja a díszítőelemek vonalainak, körvonalainak és kontúrjainak a bemetszése sekélyebb vagy mélyebb vésett barázdákkal. Kétféle módja különböztethető meg, az egyik az a díszítőtechnika, amely a vonalas díszítményt a fában vagy szaruban a faragókés hegyével két ellenkező irányban történő ferde vágással képezi. A másik mód a rovás vagy ékrovás, amelynek a díszítményei mértani formák, körzővel szerkesztett rozetták, fűrészfogak, szöges hullámvonalak. 

Karcolás: Elsősorban a szaruból készült tárgyak díszítőtechnikája, de ritkábban a világos színű fából faragott tárgyakon és a kobakokon is megtalálható. A technika során a faragó a késének a hegyével vékony vonalat vág a díszítendő felületbe, majd a karcolt dísz vonalaiba valamilyen sötét anyagot (olajat, zsiradékot stb.) dörzsölnek. A kobakok, szaru és fatárgyak díszítményeit vagy a díszítmények közeit gyakran választóvízzel színezték. 

Spanyolozás: A 18-19. században a mángorlók és a borotvatartók vésett díszeit piros festékkel, spanyolviasszal, vagy fekete kenőccsel kenték be. A vésett vájatokba egy felmelegített fémtárggyal olvasztották bele a spanyolviaszt. A másik alkalmazott technika esetén nem a díszítmény körvonalait vésték ki, hanem a díszítmény közeit és ezt töltötték ki viasszal. 

Fém, szaru-és csontintarzia: A leggyakrabban az ostornyelek díszítésére alkalmazták. A technika lényege az, hogy a díszítő elemeket vékony rézlemezből ollóval kivágták, rátették a díszítendő felületre, ott a helyét megjelölték, kivésték, majd a kivágott fémlemezt a kivésés helyére szegelték és a rézelemezek és a szegek kiálló részeit lereszelték. A fémlemezt később felváltotta a szaru, a csont, majd a színes kaucsuk.

Ónöntés: Szintén az ostronyelek és a botok díszítésmódja. A technika lényege hogy a főként mértani díszítmények helyét kivésik, úgy hogy a vájatok egymásba folyjanak. A kivésés után az öntésre előkészített részt papírba csavarták úgy, hogy a papír néhány centiméterrel a tárgy végétől tölcsért alkosson, amibe a megolvasztott ónt öntötték. Az folyékony ón a kivésett barázdákba folyt és ott kihűlve megkeményedett. Ezután csiszolópapírral simára csiszolták. Az ónintarzia nemcsak díszítmény volt, mert a bot súlyát is növelték vele, ami a használhatóság szempontjából volt fontos követelmény. 

Rézveret: Botok, ostornyelek és baltanyelek díszítésére szolgált. Nagyobb rézlemezekből vágtak ki 3-4 mm-es szalagokat és az egyik oldalukat élesre reszelték. Majd a kialakított formára hajlított díszítményt belekalapálták a fába. A leggyakrabban szilvafát használtak mert abba könnyen bele lehetett kalapálni a keskeny rézlemezt. Végül a rézlemez fából kiálló részeit lereszelték és lecsiszolták. 

Domború faragás: Főleg a dunántúli pásztorok körében elterjedt technika. Hasonló a spanyolozás azon módjához, amikor a díszítmény közeit vésik ki, de a spanyolozás kevésbé tartós mert a viasz a tárgy használata közben kipereghet a vésett felületből.  

NEMEK, NEMZEDÉKEK, ROKONSÁG, CSALÁD: 

A falusi társadalom kor és nem szerint tagolódott. Minden társadalomnak van egy ún. demográfiai korszerkezete, amelyet az évszámokkal megjelölt életkorú egyének összessége alkot és van egy kor-státus rendszere , amikor a megfelelő életkorhoz, megfelelő szerepeket, megfelelő társadalmi rangot, státust, pozíciót rendelnek. A kor-státus rendszer nagymértékben kulturális gyökerű és az azonos helyzetben levők nem is feltétlenül azonos életkorúak a szó demográfiai értelmében. Mert a ,,gyermek” az ,,ifjú” a ,,felnőtt” fogalma a hagyományos társadalomban sokkal inkább a származási családhoz, a társadalmi környezethez fűződő viszonyoktól, valamint a családi állapottól vagy a teljesítménytől függ. A korabeli források ezért, az évek száma helyett vagy azzal párhuzamosan sokszor használták a születési sorrendet(elsőszülött, másodszülött stb.) a generációs hovatartozást és a helyi társadalomban elfoglalt helyzetet megjelelő megnevezést (legény, fiatalasszony, öreggazda stb.)   

A korcsoportok-korosztályok társadalmi meghatározottságának sok évszázados múltja van. Az egyházi és világi szabályok és törvények már a középkortól igyekeztek megszabni a gyónóképesség , a bérmálás/konfirmáció, valamint a házasodási életkor alsó határait, éppúgy mint a jogképességet vagyis a kiskorúságtól a nagykorúságig vezető életfokozatokat. A  családi és a közösségi élet számtalan területét, a nemek és a generációk viszonyát az egyház és az állam is szabályozatlanul hagyta. Ezt a feladatot a helyi közösségek látták el, az esetek többségében nem írott szabályozás, hanem az íratlan szokásjog segítségével. A normák megsértését a közösség szankcionálta. De a szabályozásnak ugyanekkora erőt kölcsönzött az a tény, hogy a normákat az emberek belsőleg a magukévá tették, és utódaikat a születésüktől e normák betartására nevelték. A hagyományos közösségekben ugyanis a társadalmi életben, de még inkább a szűkebb és tágabb csoportok életét befolyásoló döntések meghozatalában való részvétel meghatározott korhoz, státushoz és családi állapothoz kötődött, mert a döntések nagy része az önálló háztartással rendelkező házas férfiak kezében voltak. A közösségek vezetői is a magasabb presztízsű, vagyonosabb és idősebb személyekből kerültek ki. Azonban önmagában a magasabb életkor nem feltétlenül jogosította fel a szóban forgó személyt a közösség sorsába való beleszólásba, ha az egyéb feltételek, mint a házas családi állapot és az önállóság hiányoztak. Nők esetén a lehetőségek inkább közvetettek voltak, mert ők részben férjükön, részben a társadalmi kapcsolatok építése és ápolása, valamint a normák alakítása és ellenőrzése terén jutottak jelentősebb befolyáshoz a helyi közösségek életében. 

A házasodási kor változó értéket mutat. A 18. században a menarché (a biológiai érettséget jelző első menstruáció) a mainál lényegesen később következett be(15-19 év). Vagyis a hagyományos társadalomban a lányok jelentős része a biológiai érettséggel szinte azonos időben vált egyúttal asszonnyá is. A 19.században a házasodási korban alapvető változások következnek be. A nagyvárosok későn házasodó , jelentős mértékben német etnikumú lakosságával szemben a falvak-mezővárosok férfi lakossága átlag 22, a nők átlag 20 éves koruk körül kötöttek házasságot. Ez bizonyos régiók és etnikumok esetében jóval magasabb, míg az Alföld déli részén vagy a délszlávok által lakott területeken kb. két évvel kevesebb volt. 1849 után az osztrák államszervezet bevezette a minden férfira nézve kötelező katonai szolgálatot, ami az átlagos házasságkötési kor 1-2 éves növekedését vonta maga után. A halandóság javulása gyors, az urbanizáció és az iparosodás ütemét meghaladó népességnövekedéshez, és ily módon rövidesen túlnépesedéshez vezetett. Ez a folyamat a városba költözést vagy a kivándorlást nem vállaló helyben maradók házasodási lehetőségeit tovább rontotta. Aminek következtében az átlagos házasságkötési kor a 20. század harmadik évtizedében, a férfiak esetében már 5, míg a nők esetében 2-3 évvel volt magasabb mint a 18. században.  Ebből kifolyólag koronként mást fog jelenteni a gyermekként élés és a leányként, legényként élés időszaka.

A megfelelő partner megtalálásának a megkönnyítésére a hagyományos társadalom már eleve igyekezett kizárni azokat, akik nagy valószínűséggel egy vagy több elvárásnak már eleve nem tudtak megfelelni. Erre a célra alakultak ki a különböző endogámiák szokásrendszeri. Az endogámia fogalom egy meghatározott körön belül való maradást jelent. A házasodás kapcsán, beszélhetünk térbeli és társadalmi értelemben vett endogám házasság kötésről. A térbeli endogámia jelentheti azt, hogy a partnerválasztás egy meghatározott településrészen (alvég, felvég stb.) belül történik, de jelenthet egy településen, falucsoporton vagy néprajzi tájon, régión belül maradást is. A szélesebben vett társadalmi endogámián belül, különbséget tehetünk felekezeti, etnikai, társadalmi rétegbeli vagy foglalkozási csoporton belüli partnerkeresést. Az endogámia elsősorban a kulturális azonosságot tartotta fenn, és így megkönnyítette az érintettek kommunikációját, együttélését, illetve hozzájárult a túléléshez szükséges ismeretek, tapasztalatok, munkafogások megőrzéséhez és továbbörökítéséhez. 

A hagyományos kultúra bomlása az endogámia csökkenése irányába hatott, mert az azonos csoportban, az azonos hagyományvilágban való maradásra vonatkozó igényt gyengítette. Kevésbé voltak érdekeltek a földrajzi értelemben vett lokális endogám viselkedésben azok a társadalmi csoportok, akik inkább a foglalkozási és társadalmi csoportendogámiára való törekvést helyezték előtérbe az egy-egy területhez való kötődéssel szemben. Ilyenek voltak a nemesek, és az egyéb kiváltságolt rétegek (redemptusok, civisek stb.) illetve a pásztorok és a kézművesek, ahol a foglalkozáshoz, társadalmi státushoz kötődés sokkal erősebb volt, mint az egy földrajzi helyhez vagy egy helyi közösséghez való ragaszkodás. A felsorolt rétegek és csoportok ugyanis egyrészt munkafogásaikat, ismereteiket, életmódmintáikat, másrészt társadalmi kapcsolatrendszerüket elsősorban a családon, rokonságon és a hasonló státusúak-foglalkozásúak csoportján belül örökítették tovább. A környező lokális közösség abban alárendelt szerepet játszott, mivel tagjai nagyobbrészt más társadalmi csoportba tartoztak.  

Az egyetlen társadalmi endogámia típus amely hosszabb távon jól mérhető a felekezeti endogámia. A vidéki falvakban a 19. század közepén még 3 %-ot sem ért el. Csak Budapesten és egyéb urbánusabb nagyvárosban mutatható ki a különböző vallást követők nagyobb mértékű összeházasodása, de még itt sem haladta meg a 10 %-ot. A 20. század elejére a felekezeti endogámia mértéke már jóval kisebb lett a keresztény egyházak között. Budapesten a házasságok több mint harmada, vidéken az ötöde már vegyes. Viszont a zsidóság és a keresztény felekezetek közötti elzárkózás a 20. század közepéig fennmaradt. Az etnikai endogámia aránya még a felekezetek közötti elzárkózásnál is magasabb volt. A különböző anyanyelvű, ún. etnikai vegyes házasságok aránya a 20. század elején még nem érte el az 5 %-ot. A magyarországi etnikai csoportok közül csak a németek és a horvátok észlelhető bizonyos hajlandóság a más-nyelvű kultúrájú csoportokkal való összeházasodásra, de még ez sem haladja meg a 10 %-ot. Az etnikai endogámia fellazulása elsősorban városi jelenségnek mondható, mert a falvak különböző kultúrájú, felekezetű és nyelvű etnokulturális csoportjai a 19. század végén a házassági kapcsolatok tekintetében, még majdnem teljes elkülönültségben éltek. A különböző etnikumhoz tartozók összeházasodásának aránya nem érte el a 4 %-ot sem a vidéki népességben. 

A köznyelv rokonnak tartja azokat a személyeket, akik közös leszármazás és/vagy társadalmilag elismert szexuális tevékenység révén kapcsolódnak egymáshoz. A rokonságnak vannak biológiai alapja és vannak társadalmi alapjai. A társadalmi jelegéből következik, hogy az adott közösség összetételbeli, kulturális és szokásrendszeri sajátosságainak megfelelően a történeti fejlődés során számtalan helyi változatban jelenik meg. 

A rokoni kapcsolat eredete szerint különbséget tehetünk a valódi és nem valódi (fiktív illetve mű) rokonok között. A valódi rokonok közé soroljuk a genetikai-biológia kapcsolaton alapuló vér (konszangvinális) és a házassági kapcsolat révén szerzett (affinális) rokonokat. Az affinális rokonok között megkülönböztethetünk jog szerint is elismert legitim, és jogilag nem elismert, de társadalmilag elismert vagy legalábbis megtűrt nem legitim törvénytelen rokonokat. A fiktív rokonok két csoportra oszthatóak, az adoptált és a rituális rokonok csoportjára. Az adoptált rokonok örökbefogadás révén kerülnek a családba, míg a rituális rokonok a kereszténység felvétele következményeként, mint keresztszülők vagy egyéb elnevezéssel keresztkomák jelennek meg.

Bármennyire fontosak a már említett biológiai kapcsolatok, önmagában a beleszületés ténye nem elég a rokonsággá váláshoz. A szóban forgó személynek belsőleg is rokonná kell válnia, azaz ki kell alakulnia benne egy rokonságtudatnak, el kell sajátítania a rokonként éléshez szükséges viselkedési és magatartási kultúrát. Továbbá szükséges, hogy a rokoni csoport az illetőt befogadja. A rokonságtudat ráébreszti az egyént, hogy nincs egyedül, hanem egy meghatározott csoport tagja. Ez kiemelten fontos volt a hagyományos közösségekben, ahol a gazdálkodás technikájának kezdetlegessége, a létfenntartás-túlélés nehézségei, az ismerős és ismeretlen veszedelmek elleni védekezés a gyakorlatban még átmenetileg is lehetetlenné tette magányos egyének létezését anélkül, hogy azok ne kerültek volna a társadalom periférájára. A gazdaságok a munkacsúcsok ideje alatt rendszeresen külső segítségre szorultak. A segítség két forrása elsősorban a rokonok és a szomszédok csoportjára támaszkodott. Nem volt ritka jelenség hogy a két csoport egybeesett, mert a szomszédos háztartás gazdaságok, egy közös őstől származtak.          

