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CHAPITRE 6
NOMMER ET HABITER

Samia NAIM-SANBAR*

Le domaine du lexique relatif  I'habi-
tat est particulierement riche. En se
tenant aux toponymes par exemple, on
n'en compte pas moins d'une quinzaine.
Ces ‘noiis ne référent pas nécessaire-
ment & des unités distinctes de I’ espace
domestique, en dépit des différences
évidentes qui existent entre les maisons
et qui sont en grande partie fonction de
leur taille.

La distinction entre lg vocabulaire
«ancien» et le vocabulaire «nouveaun,
qualifié de «moderne», apporte en partie
seulement un élément de réponse a
'abondance de ce vocabulaire. Il y a en
effet relativement peu de mots «nou-
veaux» et l'étude linguistique montre

que leur introduction est en rapport -

avec des changements qui affectent
I'unité concernée. Dans I'état actuel du
parler, la totalité du vocabulaire est bien
conservée, les mots nouvellement intro-
duits étant plus ou moins récurrents
selon la situation de communication et
en fonction des générations. Cest seule-
ment sur le long terme qu'ils pourraient
constituer de dangereux concurrents
pour leurs correspondants.

Dans la majorité des cas, les nomina-
tions simultanées établissent les diffé-
rentes valeurs attribuées a un méme lieu
selon que la maison est saisie hors fonc-
tionnement ou en situation d'habiter. Ce
phénomeéne est d'autant plus frappant
dans les maisons qui disposent d’un
espace réduit pour organiser Fensemble
de leurs territoires.

Ainsi différentes lectures de la maison
tour se dégagent de Pétude du vocabu-
laire. Selon la perspective adoptée, le
vocabulaire impliqué n’est pas totale-
ment le mé&me. Quand 1l est, 11 fait
l'objet d’'une nouvelle exploitation de
son sens et d'une nouvelle interpréta-
tion de sa valeur.

L'étude qui suit prend le parti de privi-
Jégler les dénominations susceptibles de

contribuer & une lecture globale de la
maison. Une lecture qui se construit en
deux temps distinguant la maison «en
repos» de la maison en «mouvements .

LA MAISON «EN REPOS »

De bas en haut et étage par étage, I'agen-
cement de l'espace domestique et sa
répartition ressortent de lanalyse du
vocabulaire,

Le lexique propre aux articulations
suggere des trajets. Il montre les étapes
du parcours qui méne de V'extérieur vers
I'intérieur de la maison, et procéde 4 des
démarcations qui intégrent les unités
habitées dans un espace hiérarchisé.

Les toponymes définissent des terri-
toires. Dans ces unités de l'espace
s'exercent des pratiques spécificues qui
laissent leurs empreintes sur la maniére
dont les-lieux sont aménagés, meublés,
équipés. Certains cumulent les appella-
tions, qui pour retenir une spécificité de
I'espace envisagé (orlentation, emplace-
ment), qui pour renvoyer & ses appro-
priations différentes selon les heures de
la journée.

La maison en repos porte les marques
de son fonctionnement.

‘Les articulations

Du point de vue strictement architectu-
ral, il y a lieu de distinguer les «points»
d'articulation - les ouvertures ~, des
«zones» d'articulations. L'afralyse lin-
guistique en établit les valeurs et montre
la distribution des réles dansya compo-
sition d’ensemble. Les articulations
constituent les lieux des mises en rap-
port et des combinaisons des unités
habitées.

LES POINTS D’ARTICULATION
Les portes comptent au nombre des
points d'articulation. Elles peuvent &tre
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Phot. 1. Dans sa chambre, une femnie bat
du lait dans une calebasse faite d’une
courge séchée.

*Samia NAIMSANBAR, CNRS, LACITO, Paris,
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regroupées en deux grandes catégories,
les portes «points de passagenr , et les
portes «points de franchissement».

Les premiéres ont le nom de 'espace
en direction duquel elles ouvrent: bab
al-haws, «porte de la cour avant»; bdb al-
hawi, «porte de la cour arriére» ; bab al-
dihliz, «porte du vestibule d’entrée»;
bab almagsiira, «porte de I'appartement
d'étager; bab alhigra, « porte de la
higrar (antichambre d'étage) ; bab
makan alwasat, «porte de makdn al-
wasaty (piece de séjour); bab aldiwan,
«porte du diwdn » (piece de réception);
bab al- mafrag; «porte du mafrag» (piéce
de réception); bab aldayma, «porte de
la daymanr (cuisine) ; bab almatbah,
«porte de la cuisine»; bab almanzar,
«porte du manzar» (piéce de réception);
bab alguba, «porte de la terrasse de cou-
verturen,

Les portes «points de franchissement »
sont au nombre de deux: bab almaam,
«porte du seuil, de 'obstacle» et bab al
hagiz, «porte de la barriére, du barrage».
Dans la maison ces deux portes se suc-
cédent. Leurs dénominations renvoient
a différents . degrés de «controle», de
«blocage», avec un temps fort situé au
niveau de la deuxiéme porte, bab
alhdgizt, Ce trait les distingue de
maniére fondamentale des portes dites
«points de passage» qui ont le nom de
I'espace qu'elles desservent et qui, de
ce fait, indiquent le sens d'un trajet,
signifient «l'avancéen», «le mouvemernt»,
Les portes «points de franchissement»
impliquent, quant a elle, «l'arréts,
concrétisent l'atteinte d'une limite. Elle
articulent des espaces qualitativement
différenciés. Ces espaces ne sont autres
que des «zones d’articulationn,

LES ZONES D’ARTICULATION

On compte quatre zones d’articulation
qui, en suivant le sens du trajet (suggéré
par les noms des portes) qui meéne de la
rue au dernier étage de la malson, se
succeédent comme suit : la cour, haws; le
vestibule d’'entrée, dihiiz ; les escaliers,
darag; 'antichambre d'étage, higra.

La cour et le vestibule d'entrée sont
situés en bas, sur.un méme plan hori-
zontal. La higra se trouve en haut, &
Pentrée de chaque étage. Les escaliers
traversent la maison de bas en haut le
long d'une de ses facades.

La cour extérieure, haws, est encadrée
par deux portes : il y a d'une part bab-al-
haws | la «porte de la cour» , qui 'arti-
cule & la rue, et de lautre, bab
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al-ma‘gam, la «porte du seuil, de I'obs-
taclen, qui la met en relation avec 'inté-
rieur de la maison proprement dite. Elle
est ainsi prise entre deux types de porte,
Pune «point de passage» , l'autre «point
de franchissement». La premiére porte
implique le mouvement. Elle suppose
une continuité entre les deux espaces
extérieurs 4 la maison, celui de la cour et
celui de la rue : bab al-haws, la «porte de
la cour» est une borne servant & baliser
«extérieur», & montrer le chemin de la
maison tout en le distinguant de celui de
la ruelle ou de l'impasse?. La deuxiéme
porte est un point de rupture a partir
duquel on est & I'intérieur,

Du point de vue de la pratique des
lieux, la cour, haw$ , est un espace semi-
ouvert (cGté rue) que peuvent pratiquer
des personnes étrangéres a la maison,
néanmoins identifiées, tels les livreurs. A
d'autres heures de la journée, elle est,
dans l'esprit des habitants, nettement
différenciée de l'espace extérieur, c'est-
a-dire de la rue. La cour reléve alors de
I'espace domestiquefamilial et bab alk
haws, la «porte de la courr , est appelée
bab al-bayt, la « porte de la maison» . Une
dénomination qui met l'accent sur le
caractére privé de I'ensemble des lieux,
le mot bayt «maison» se référant ainsi a
la totalité du domaine approprié. Ces
variations du vocabulaire donnent a la
cour un statut ambigu et font d’elle un
espace interstitiel, ni tout a fait
«dehors», ni tout a fait «dedans»3,

Le vestibule d'entrée dihliz est déli-
mité par deux portes «point de franchis-
sement», qui Jul conférent une
importance particuliére: c'est le premier
espace «intérieurs de la maison; c'est le
dernier espace & parcourir avant
d'amorcer la montée vers les différents
étages. Il est alnsi situé entre bab al-
ma‘gam, la «porte du seuil, de
I'obstacle», et bab al-hdgiz, la «porte de
la barrigre» , qui ferme les escaliers et
qui, comme son nom l'indique, «fait bar-
ragen, «sépare» les deux plans horizon-
tal et vertical de la construction. Le
vestibule, dihliz, n'est ainsi en continuité
avec aucun des espaces qui le jouxtent.
I est a lintersection de «dedans-
dehors» d'une part, de «en bas-en haut»
d’'autre part. Plongé dans une obscurité
quasi totale, il donnait jadis acces 4 des
&tables et entrepdts pour le fourrage et
le bols.

La zone d'articulation que constituent
les escaliers, dara, prend son point de
départ au niveau de bab alhagiz, la

«porte de la barriére», pour aboutir 3 la
porte de «la terrasse de couverture» bap
akgubd. Contrairement aux deux pre-
miéres zones d'articulation, haws et dif-
liz, qui présentent chacune au niveau de
leur deuxiéme porte (& partir de la rue)
un degré de «blocage» et de «fermeture»
plus renforcé que celul manifesté au
niveau de la dénomination de leur pre-
miére porte, c'est a leur point de départ
que les escaliers sont «barrés»: bab al-
puba, qui les ferme A l'autre bout, est une
porte «point de passage» qui annonce
les terrasses de couvrement, gubd.

Par ailleurs, les escaliers sont jalonnés
de portes d'étage, bab alhigra, qui don-
nent sur les différentes higar de la mai-
son. De type «points de passage», ces
portes scnt normalement ouvertes. Elles
régularisent la circulation entre les diffé-
rents étages, les escaliers établissant le
continuum des activités imparties 2
chaque niveau4,

I arrive néanmoins que la porte
d'étage, bab alhigra, soit fermée, Elle
change alors de nom et s’appelle bab al-
magqsira, la «porte de la loge, de I'appar-
tement». Un nom qui signifie
«I'isolement», c'est-d-dire le «retrait»
d'une unité de la maison de la circula-
tion d’ensemble. La porte ainsi fermée
se distingue de la «porte du seuil», bab
atma‘am, et de la «porte de la bar-
rigre», bab al-hdgiz, par le fait qu'elle ne -

" signifie pas «l'arréts. Bab almaqsira

fonctionne tel un signe qui doit &tre
décodé a Yintérieur d'un systéme de
valeur qui .releve de pratiques cultu-
relles. Une porte d'étage fermée est
]'in/dice d'une maternité : la femme se
retire dans ses appartements et seules
les femmes mariées peuvent lui rendre
visite. Une porte d'étage fermée renvoie
aussi a des changements dans le mode
d'habiter : de plus en plus, aujourd'hui
les jeunes gens qui se marient s'isolent:
avec leur famille dans un: appartement
d’étage. Les unités d’habitatidfisigom-
plémentaires que constituent les étages
deviennent des unités d'habitation auto-
nomes, et les escaliers n'assument alors
que le réle d'y assurer 'accés.

La higra est la derniére zone d'articu-
lation de I'espace domestique. C'est une
piece située & I'entrée de chaque étage.
Autour d'elle sont distribuées les diffé-
rentes unités d’habitation, auxquelles
elle donﬁe acces par des portes dispo-
sées de part et d'autre de ses quatre
murs. .Ces portes sont toutes du type
«point de passages. Elles indiquent a




travers leurs dénominations la fonction
de chacun des lieux: bab aldiwan, la
«porte du diwdn» (piece de réception),
bab aldayma, la «porte de la dayma»
(cuisine)... Ainsi, quand I'étage compte
plusieurs pidces d'habitation, la higra
est un espace aux ouvértures multiples,
entouré de portes. Au croisement des
chemins, elle forme un «centre». Que
I'on veuille se rendre de la piéce de
réception a la piece de séjour, située en
face ou de c6té, que I'on veuille sortir de
I'étage ou y entrer, on traverse nécessai-
rement la higra. En cela elle se distingue
des autres zones d'articulation qui
n'autorisent qu'un seul et méme trajet,
celui qui méne de I'une des deux portes
qui les délimitent a l'autre.

La higra n'a pas de porte du type
«point de franchissement» . Elle est elie-
méme «zone de franchissement». Son
nom signifie en méme temps «interdires,
«préserver» et «protéger». St bab al-
ma‘gam, la «porte du seuil», et bab al-
higra, la «porte de la barriere» font bar-
rage et protégent «l'intérieur» de «I'exté-
rieur» en marquant larrét, c'est &
«lintérieur» que la higra rappelle &
I'ordre. Elle est le garant de I'identité des
différents territoires de la maison$.

“AYétage ol se trouve le diwdn, elle est
appelée higrat aldiwdn, nonobstant les
autres lieux qu'elle articule. A celui ot se
trouve la cuisine, elle est appelée higrat
al-dayma. Ces dénominations marquent
la fonction principale de I'étage, et déli-
mitent & l'intérieur de la maison des ter-
ritoires exclusifs.

LES ESPACES DE VIE .

Les unités d'habitation de la maison
sont des espaces pleins dans les diffé-
rentes acceptions du terme : elles sont
pourvues de meubles ; elles sont «occu-
péesy, c'est-d-dire que s'y déroulent des
activités précises, de fagon quotidienne.

Le nombre de ces unités peut varier
d'une maison & l'autre. 1l est fonction de
la taille de la matson. Ces différences ne
remettent pas en cause les régles de dis-
tribution des pratiques domestiques.
Celles-ci disposent chacune d'une sur-
face divisible en unités qui peuvent étre
considérées comme des ramifications
d'un méme territoires.

De maniére générale, une maison de
taille noyenne comprend, au moins, une
piece de réception, une salle de séjour et
une cuisine. Ces unités forment la tex-
ture de 'habitat. «Espaces de vie» , elles

_sont réparties en territoires appropriés.

CHAPITRE 6

LES PIECES DE RECEPTION

Les diwdn, mafrag et manzar se carac-
térisent par un ameublement de base
commun. Il se compose de matelas, farg,
disposés le long des murs, sur lesquels
sont posés des coussins rigides formant
dossiers, wisdda, surmontés de coussi-
nets pour soutenir la téte, bint alwisada,
la «fille de la wisadar (coussin), et des
accoudoirs, matka. Par terre, au niveau
des matelas, il y a des crachoirs, matfal.
Au centre, tréne une pipe a eay, /madd a.
D'autres meubles et objets peuvent s’y
ajouter tels que de petites tables, mis, un
poste de télévision. Ces objets varient
selon les moyens dont on dispose, les
circonstances et Jes heures de la journée.

Sur le plan de la langue, manzar et
mafrag référent & des lieux offrant une
«vue belle et dégagéen. Ce trait est
concrétisé par emplacement des deux
piéces. Le manzar se situe au sommet de
la maison. Le mafrag s’ouvre au rez-de-
chaussée sur un jardin, ou se trouve aux

- derniers étages sur le cété le plus

dégagé.

e mot diwan «lieu de réunion»
(emprunté au persan) renvoie a la fonc-
tion principale des lieux?. De ce fait, il
commute souvent dans le parler avec le
mot mafrag en déplt de leurs emplace-
ments respectifs, puisque le diwdn se
trouve toujours A 1'étage. De taille nette-
ment plus réduite, le manzar n'est pas a
proprement parler un «lieu de réunionn,
mais le lieu des rencontres intimes orga-
nisées par le maitre de la maison.

Les piéces de réception, diwdn et
mafrag, accueillent des personnes étran-
géres A la famille, des voisins, des amis
ou des visiteurs de passage. lls consti-
tuent, de ce fait, le territoire de la ren-
contre entre «'extérieur» et «'intérieur»,
« l'ouvert » et le «fermén .

LA CUISINE

La cuisine traditionnelle est appelée
dayma. 81 elle est réaménagée, moderni-
sée, elle porte le nom de matbali « lieu ot
'on cuit les aliments 8», Dans les grandes
maisons, il peut y avoir une dayma et un
matbah.

Aussi bien dans la cuisine dayma que

dans la cuisine matbah, on trouve un
braséro, mawgid, un mortier, mashaga
et autres ustensiles, mawad’in. C'est par
son équipement de base, entiérement
maconné, que la cuisine dayma se dis-
tingue de la cuisine matbah. 1l consiste
en un four-& pain, tanndr, adossé contre
I'un de ses murs, un évier, s@hil, et des
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placards en saillie, hizdna, ou creusés
dans le mur, mgaffara. La cuisine
moderne est équipée de meubles : une
cuisiniére & gaz, un évier métallique et
des armoires, dawalib.

La distinction entre le «fixe» et le
«mobile», ainsi établie, est impliquée
dans la dénomination de la cuisine tra-
ditionnelle. Le mot dayma renvoie en
effet aux notions de «stabilité» et de
«permanencer. Mais pour les habi-
tants, la dayma est d'abord «la maison
du four a pain»: 7 Ildayma tanndr, fi I-

~matbah dawalib, «dans la cuisine

dayma, il y a un tanniir, dans la cuisine
matbah, 11 v a des armoires.» Cette
appréciation rappelle une pratique
ancienne chez les nomades qui veut
que, dans les campements, seul le feu
destiné & la préparation du repas
jouisse d'un abri stable, c’est-a-dire
bati, que 'on abandonne derriére soi
au moment de partir. Aussi, la dayma
se distingue-t-elle essentiellement du
matbal par la présence du four a pain,
tanndr, dont le feu qui ne s'éteint
jamais est traditionnellement associé &
la prospérité,

La cuisine dayma et ses annexes sont
marquées territoire féminin car des
activités exclusivement féminines s’y
déroulent. Il ne s'agit pas d'un étage
réservé aux femmes, qui renverrait a
une ségrégation par ailleurs présente
dans la société. 1l s’agit plutdt d’un
niveau «atelier de travail» de la
femme, Elle y passe, en effet, les deux
tiers de la journée dans la préparation
du pain et des repas. En témoigne
I'étymologie populaire masculine qui
veut que la culsine soit dénommée
dayma, par référence i la femme qui
s'y trouve de fagon « permanented s,

A cet étage, il y avait dans certaines
maisons une cour, $amsiya 0, autour de
laquelle étaient disposés une cuisine,
une buanderie, une salle d'eau, des
magasins!l, Dans cette cour, les
femmes  prenaient des moments de
pause, Mais la cour $amsiya ou la ter-
rasse qui jouxte la cuisine, dans beau-
coup de maisons aujourd’hui & Sanaa,
ne sont pas pour autant des lieux affec-
tés & la détente des femmes 12, Une par-
tie de leur travail s’y déroule : elles y
font la lessive, yigslayn,"y trient les
graines, ynagayn...

Par son emplacement en hauteur, ce
niveau de la maison est & Pabri de
«Pextérieur», c'est-a-dire des visiteurs
étrangers.

LE SEJOUR

La piece de séjour est généralement
située au premier étage. Elle porte le
nom de makdan alwasaf «lieu de Yentre-
deux» ou «intermédiaire». Par son
emplacement, elle est de {ait «entre» le
bas et le haut de la maison.

Pidce consacrée aux réunions fami-
liales et aux amis proches, elle est le lieu
des rencontres informelles. Elie est ainsi
surnommée al makan al-dm, le «lieu col-
lectifs ou makdn man habba wa man
dabb, le «lieu de tout un chacun». Ces
différentes dénominations la situent ay
croisement des différents territoires de
la maison, entre le « formel » , caractéris-
tique des piéces de réception qu'elle
rappelle, en partie seulement, par son
ameublement (matelas, coussins, accou-
doires), et «!'informel», entre «le mascu-
lin» et le «féminin» (femmes, hommes et
enfants de la famille s'y retouvent).

LA MAISON
EN MOUVEMENT

La maison «en mouvement» inscrit ses
pratiques dans le temps. Le quotidien
tourne autour de deux moments forts,
qui ont chacun pour centre une unité de
I'espace domestique, & partir de laquelle
ils rayonnent sur I'ensemble de la mai-
son. L'un concerne la matinée, l'autre
_'aprés-midi.

Le matin

Dans la matinée, la maison vit au rythme
de la préparation du repas, notamment
du pain, lugma, qurs, qui est I'élément de
base de I'alimentation & Sanaa. La prépa-
ration du pain recquiert de longues
heures de travail car la farine, daqiyg,
tahin, livrée toute préte, fait & la maison
'objet d'un traitement long et diversifié,
selon la variété de pain désirée.

Les pains qui figurent nécessirement
au menu de tous les jours sont des pains
simples qui n'intégrent qu'une seule
sorte de farine, daqiq fars, tels le malay
$a’yr (farine d'orge) et le malig barr (fa-
rine de froment). D'autres pains sont
confectionnés a des occasions particu-
liéres, naissance, mariage, mort, f&tes, ou
pour honorer un invité. Ce sont pour la
plupart des pains mixtes qui incorporent
différentes sortes de farine locale (fro-
ment, orge, millet, sorgho, lentilles) ou
Importée, dagig babari, et raffinée, tahin
sdfi. On peut y intégrer de la graisse,
samn, des ceufs, bayd, ou du miel, asal,



e

Les femmes se levent tot, dés l'aube,
pour allumer le feu du tanndr, pétrir la

pate, yik<atayn, et la laisser reposer. .

Meére, filles et bellesilles sé relaient
ensuite pour la rouler en boule, yi¥ni-
gayn, T'aplatir dans I'assiette, yiftahayn-

cha fr lsahn, avant de P'étaler sur un

coussin monté sur une structure de van-
nerie, mahbaza, afin de la plaquer contre
la paroi du tanndr. 11 faut alors surveiller
la chaleur du four et lalimenter en
conbustible car certains pains (le gahin
et le hubz par exemple) nécessitentiun
feu vif, d’autres un feu doux (le malag).

Puis vient le moment de la préparation
du repas de midi, algadd, le principal
repas de la journée. La composition du
quotidien est fonction des
soifs’ : des bouillies de céréales en
hiver,” ‘asid, matit, haris ; des plats de
légumes frais en été, bawarid. Mais avec
le pain, c’est la salfa qui figure nécessai-
rement au repas de midi. Elle consiste en
un boutillon de viande, marag, auquel riz
et légumes sont incorporés, recouvert
d'une mousse de hilba, une préparation
a base de farine de fenugrec.

En effet par ses vertus énergétiques et
calorifiques, la hilba est le contrepoint
du gat dont les effets physiologiques se
traduisent par une baisse du tonus et un
refroidissement du cotps. Lawla Lhilba
ahl San‘d’ la nass afu, «sans la hilba, les
gens de Sanaa dépériraient» dit le.pro-
verbe. La préparation de la hilba est
longue et nécessite une grande dexté-
rité, c'est pourquoi ce sont les femmes
les plus agées qui s’en chargent 13.

A ce moment de la journée, les
hommes se trouvent a leur lieu de tra-
vail. Les pratiques domestiques ont
pour centre de gravité le niveau affecté a
la cuisine; dayma. La maison dans son
ensemble a un rythme féminin.

Laprés-midi

Aprés le repas de midi, le centre sé
déplace vers le-diwan ou le mafrag ol se
tient la s€ance de ¢dt qui peut prendre
fin aprés le coucher du soleill4, La mai-
son n'existe plus que par son diwdn.
Tous les autres lieux sont vides ou
«morts», ‘

Le diwdn est en effet marqué, au
niveau' de sa dénomination, espace du
gat. 1 est appelé diwdn almatkd ou
diwan. almaqyal. Le premier nom
référe, par entremise de I'accoudoir
matkd, a la posture mgambir metht,
propre & la consommation du gdt. Une

posture fortement ritualisée qui
implique la durée15,

Diwan almagyal, littéralement «le
diwdn du moment le plus chaud de la
jourhée ou de I'heure méridienne», met
'accent sur le moment oli se déroule la
séance de qat, ol le diwan est le centre
de I'espace domestique. La distinction
relevée par Maxime Rodinson entre le
mehazzin «celui qui emmagasine pen-
dant qu'il travaillen et le metkl ou
meqayyil «celul qui passe son temps 2
mastiquer comme distraction», s'expli-
que ainsi par le falt que methi et
meqayyil renvolent aux séances de ¢ar
qui durent tout 'aprés-midi, alors que
mehazzin n'implique que la consomma-
tion du ¢dt 18,

. DansTaprés-midi, les piéces de récep-
tion sont aussi l'espace ol s'exerce l'art

" de la parole et de I'improvisation!?. La

_parole des hommes d'une part: on dis-
cute, selon les groupes, de poésie, de
littérature, d'affaires de I'ftat ou des
problémes de tous les jours. Les
séances sont parfols accompagnées de
musique 18, N

La parole des femmes d'autre part,
qui, parallélement et au mé&me moment
de la journée, se retrouvent entre elles
dans un autre diwan, celui d'une mai-

‘son qui n'accueille pas ce jour-la les
hommes pour un magqya. } ‘

Les réunions quast quotidiennes des
femmes sont appelées tufruta. Elles ne
sont pas consacrées & la consommation
du qdt et se distinguent sur plusieurs
points du magyal. En effet, si celui-ci
reléve de la rencontre libre, le déroule-
ment de Ja séance est fortement codé.
La tufruta en revanche, tout en étant liée
ades occasions précises, se caractérise
par son caractére informel et impro-
visé, excepté lors des réunions régies
par un mode d'organisation particulier,
comme pour un mariage ou un deuil.

Pour les femmes, la tufruta est un

-moment d’évasion qui fait suite au
rude travail de la journée. Lors de ces
rencontres, elles mettent en commun
aussi bien leurs problémes familiaux

que ceux de la vie du quartier. Des col-

porteuses, dallala, passent pour pro-
poser toutes sortes de marchandise
pour femmes et enfants. Certaines
femmes consomment du qdt. D'autres
“tricotent. Les conversations couvrent
le son du magnétophone A cassette ou
du poste de télévision qui sont éteints
ou baissés, si une fine conteuse de
Passistance décide d'exercer ses
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talents, ou si Pambiance se préte au
jeu des devinettes.

L’essentiel de la vie sociale se déroule
ainsi dans les pieces de réception. Elles
sont «tout A la fois le cinéma et les pro-
menades, le théatre, les terrains de
sport, le café des amis, le cercle litté-
raire et le cercle de jeu, la salle de
conférence et la bibliotheque!9y,
Autant durant la matinée ces lieux sem-
blent «vides» et «figés», autant 'aprés-
midi, 'ensemble de la maison vibre de
leur atmosphére surchauffée.

Plus tard, c'est dans la pidce de
séjour, makdn alwasay, que se retrou-
veront hommes, femmes et enfants de
la maison pour un repas léger. Le
moment venu, les femmes y déroule-
ront les couvertures pour passer la nuit
en compagnie de leurs enfants. La mai-
son entre «en repos».
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