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Περίληψη 
Η παρούσα βιβλιοκριτική στο βιβλίο της Angela Saini διερευνά το πώς η πατριαρχία δεν συγκροτείται ως ένα 
ενιαίο και καθολικό σύστημα ανδρικής κυριαρχίας, αλλά ως μια πληθυντική και ιστορικά εντοπισμένη 
συνάρθρωση εξουσιών, η οποία διαμορφώνεται μέσα από σχέσεις συγγένειας, τοπικά καθεστώτα κυριαρχίας, 
αποικιοκρατικές τομές και καπιταλιστικούς μετασχηματισμούς. Μέσα από ανθρωπολογικά, αρχαιολογικά και 
εθνογραφικά παραδείγματα, αναδεικνύονται οι διαφοροποιήσεις μεταξύ πατρογραμμικών και μητρογραμμικών 
κοινωνικών μορφωμάτων, φωτίζοντας τη σύνδεση της πατρογραμμικότητας και της πατροτοπικότητας με 
πρακτικές αιχμαλωσίας, αποξένωσης και ελέγχου των θηλυκών και θηλυκοποιημένων σωμάτων. Με τον τρόπο 
αυτό, η πατριαρχία προσεγγίζεται ως μακιαβελική μήτρα αποικιακότητας που λειτουργεί μέσω της οικογένειας, 
της φροντίδας και της ρομαντικής αγάπης. Παράλληλα, η βιβλιοκριτική ασκεί κριτική στις δυτικοκεντρικές 
φεμινιστικές γενικεύσεις που εξισώνουν την πατριαρχία με μια ομοιόμορφη ανδρική κυριαρχία, υπογραμμίζοντας 
την ανάγκη αποαποικιακού και διαθεματικού αναστοχασμού, ο οποίος λαμβάνει σοβαρά υπόψη τα εθνογραφικά 
δεδομένα, τις τοπικές πρακτικές αντίστασης και τις ιστορικές ασυνέχειες.  
 
Λέξεις κλειδιά: Πατριαρχίες, Saini, πατρογραμμικότητα, μητρογραμμικότητα, μήτρα αποικιακότητας, 
διαθεματικότητα 
 

 

Book review: Angela Saini (2025). The Patriarchs: How Men Came to Rule. 
Thessaloniki: Salto Publications, Callistos Series. 
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Macedonia. 
 
Abstract 
The present book review on Angela Saini’s book explores how patriarchy is not constituted as a single, 
universal system of male domination, but rather as a plural and historically situated articulation of power, 
shaped through kinship relations, local regimes of domination, colonial ruptures, and capitalist 
transformations. Drawing on anthropological, archaeological, and ethnographic examples, the review 
highlights the differences between patrilineal and matrilineal social formations, shedding light on the ways 
patrilineality and patrilocality are linked to practices of captivity, alienation, and control over female and 
feminised bodies. In this way, patriarchy is approached as a Machiavellian matrix of coloniality that operates 
through the family, care, and romantic love. At the same time, the review offers a critique of Western-centric 
feminist generalisations that equate patriarchy with a uniform form of male dominance, emphasising the need 
for decolonial and intersectional reflection that takes ethnographic evidence, local practices of resistance, and 
historical discontinuities seriously. 
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Η πατριαρχία θέλει πατριάρχες εντός της οικογένειας, του κοινωνικού ιστού και του 

συμβολικού/φαντασιακού, ενώ αποκτά πολλαπλασιαστικές συνδηλώσεις κυριαρχίας (βλ. πάτρωνες, 

αφέντες, χαρισματικούς θρησκευτικούς και κοσμικούς ηγέτες, ολιγάρχες κλπ), εξού και ο αγγλικός τίτλος 

του βιβλίου της Angela Saini Πατριάρχες/Patriarchs, αντί της Πατριαρχίας, όπως αποδόθηκε στην 

ελληνική έκδοση. 

Όπως πολύ χαρακτηριστικά αναφέρεται στον Επίλογο, «Η πατριαρχία ως ενιαίο φαινόμενο δεν 

υφίσταται λοιπόν πραγματικά. Αντίθετα υπάρχουν για την ακρίβεια πολλαπλές πατριαρχίες, οι οποίες 

διαμορφώνονται από κλωστές που υφαίνονται διακριτικά σε διαφορετικούς πολιτισμούς και εξαρτώνται από τις 

τοπικές  δομές εξουσίας και τα ισχύοντα συστήματα ανισότητας» (Saini, 2025, σ. 314). 

Με αυτές τις διαφορετικές πατριαρχίες που έρχονται σε επαφή με το πέρασμα στον καπιταλισμό, 

την αποικιοκρατία, τον εκπολιτισμό/προσηλυτισμό κατά το πρόταγμα του βιολογισμού  και την 

καταστροφή του θηλυκού καταπιάνεται η μελέτη της Anzela Saini στα πρώτα 6 κεφάλαια του βιβλίου 

της που τα ονοματίζει διαδοχικά γύρω από λέξεις κλειδιά, όπως: Κυριαρχία, Εξαίρεση, Γένεσις, 

Καταστροφή, Περιορισμός, Αποξένωση. Και αφού μας έχει δώσει ένα παγκόσμιο χάρτη 

μητρογραμμικότητας, δηλαδή ένα χάρτη που αποτυπώνει κοινότητες και κοινωνίες που αναγνωρίζουν 

εαυτούς μέσα από συστήματα συγγένειας που ακολουθούν τη γυναικεία γενεαλογική γραμμή, 

επισημαίνει τη σημασία της σαφώς μικρότερης έντασης κυριαρχίας των αρσενικών επί των θηλυκών 

σωμάτων, την ελευθερία σεξουαλικής δραστηριότητας και εν γένει αυτοδιάθεσης εκ μέρους των γυναικών 

στα αντίστοιχα κοινωνικά περιβάλλοντα μητρογραμμικότητας. Σε κάποιες από αυτές ο βιολογικός 

πατέρας δεν μετρά μπροστά στον κοινωνικό που συνήθως ορίζει η μητέρα με δική της επιλογή, η οποία 

ζει κάτω από την ίδια στέγη με τον αδελφό της κ.ά. Πρόκειται για ζητήματα που γνωρίζει πολύ καλά ο 

τομέας της Ανθρωπολογίας της συγγένειας, ότι δηλαδή στις προκαπιταλιστικές κοινωνίες πολύ συχνά 

τον ρόλο των σχέσεων παραγωγής, όπως θα έλεγε κάθε σοβαρή μαρξιστική αλτουσεριανή ανάλυση, 

αναλαμβάνουν συχνά οι σχέσεις συγγένειας, αλληλένδετα συνδεδεμένες με τις σχέσεις παραγωγής και 

αναπαραγωγής εντός της οικογένειας και της κοινότητας. Μετρώντας με άλλη βαρύτητα τις ταξινομικές 

κατηγορίες και ιεραρχήσεις -βλ. αν η γενεαλογική γραμμή είναι πατέρας-γιος ή μάνα-κόρη, αμφίπλευρη 

ή δίγραμμη καταγωγή στη μεταβίβαση υλικών και συμβολικών αγαθών- γίνεται σαφές ένα πρώτο 

αυτονόητο συμπέρασμα, ότι δηλαδή σε κάποιες κοινωνίες (βλ. μητρογραμμικές-μητροτοπικές) οι 

γυναίκες ζουν πιο ελεύθερα καθώς οι κοινωνικοί δεσμοί πατούν πάνω τους, ενώ στις περισσότερες (βλ. 

πατρογραμμικές-πατροτοπικές) τα πράγματα γίνονται ανυπόφορα για τα θηλυκά και εκθηλυσμένα 

πλάσματα που χρησιμοποιούνται εργαλειακά ως είδη με ανταλλακτική αξία, με όρους αιχμαλωσίας και  

υποδούλωσης, υπό συνεχή επιτήρηση και τιμωρίες εντός της οικογένειας, της κοινότητας, της περιοχής. 

Επιπρόσθετα στις τελευταίες, η σεξουαλικότητα των γυναικών γίνεται όχημα ελέγχου της εξουσίας όσο 

πιο ιεραρχημένοι και συγκεντρωτικοί είναι οι κοινωνικοί δεσμοί, ενώ αντιθέτως δεν συνιστά ζήτημα στις 
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εξισωτικές και τις ακέφαλες κοινωνίες, όπου συχνά οι γυναίκες μπορούν να επιλέγουν τους ερωτικούς 

συντρόφους που επιθυμούν, πριν ή μετά το γάμο.  

Και αφού το ποσοστό της πατρογραμμικότητας ξεπερνά σήμερα το 80% στον κόσμο, καθώς 

τείνει να γενικευτεί με το πέρασμα στον καπιταλισμό και την ηγεμονία των δυτικών πατριαρχικών 

μοντέλων ζωής λόγω αποικιοκρατίας και δυτικής λευκής υπεροχής (επιστημολογικά, τεχνολογικά, 

πολιτικά, κλπ), δεν απομένει παρά να αποδεχθούμε την ταχεία εξάπλωση ενός συγκεκριμένου 

ηγεμονικού τύπου πατριαρχίας ανά τον κόσμο, ένα ενιαίο είδος, αυτό στο οποίο αναφέρονται οι 

φεμινίστριες του δεύτερου κύματος, εξισώνοντας την πατριαρχία με την ανδρική κυριαρχία.  

Από τη σκοπιά της ανθρωπολογίας αυτή η φεμινιστική γενίκευση μοιάζει ωστόσο επιστημονικά 

ανεπαρκής αν όχι και πολιτικά αφελής και αυτό το χρεώνω στις φεμινιστικές αναλύσεις που επικρατούν 

κυρίως στον αγγλόφωνο κόσμο, οι οποίες σπεύδουν να εγγραφούν στην φιλοσοφική παράδοση 

κοινωνικής θεωρίας στη δυτική σκέψη, αγνοώντας αφενός την ηγεμονία αυτής στον υπόλοιπο κόσμο, 

αφετέρου τις υλικές συνθήκες και τη συνάρθρωση των σχέσεων εξουσίας στις επί τόπου κοινότητες του 

κόσμου. Με άλλα λόγια αγνοούν ή παραβλέπουν τα πολύτιμα εθνογραφικά δεδομένα, αυτά που μας 

δείχνουν ότι η κοινωνική αλλαγή, ο εκπολιτισμός, η αφομοίωση κλπ δεν συνιστούν προβλέψιμα μοντέλα 

χειραφέτησης proactive, αλλά διαπερνούν τις κοινωνικές πρακτικές μέσα από δράσεις, επιθυμίες και 

διαπραγματεύσεις επί τόπου, των ίδιων των πρωταγωνιστριών σε συγκεκριμένες συγκυρίες. Έτσι μόνο 

μπορεί να διαφαίνονται οι δυνατότητες και οι περιορισμοί για αντίσταση ή χειραφέτηση, για υπονόμευση 

ή αποκαθήλωση της επί τόπου πατριαρχίας, ως είδος συνάρθρωσης κυριαρχιών που εκπορεύεται από 

πατριάρχες, όπως προτείνει στο βιβλίο της η Saini, και μητριάρχισσες θα πρoσθέταμε συμπληρωματικά. 

Όπως συστηματικά μας το έχουν δώσει οι εντοπισμένες φεμινιστικές ανθρωπολογικές προσεγγίσεις της 

γαλλικής παράδοσης, δεν υφίσταται πατριαρχία αφενός χωρίς πατριάρχες, αφετέρου χωρίς μητριαρχία 

(Tillion, 1982; Lacoste-Dujardin, 1985). 

Ίσως το πλέον σημαντικό που κάνει η μελέτη της Saini, είναι η διαπίστωση της μακιαβελικής 

φύσης της πατριαρχίας ως ηγεμονική συνθήκη που επιβάλλεται μέσω της οικογένειας, της ρομαντικής 

αγάπης, της φροντίδας. 

«Ο πατριαρχικός έλεγχος δεν διαφέρει, κατά μία έννοια, από οποιονδήποτε άλλο. Αυτό που τον 

διαφοροποιεί είναι ότι λειτουργεί και στο επίπεδο της οικογένειας. Η μακιαβελική του δύναμη έγκειται στο γεγονός 

ότι μετατρέπει τους πιο κοντινούς μας ανθρώπους σε εχθρούς, με ένα  τόσο ύπουλο τρόπο, ώστε το θεωρούμε ως 

κάτι αναμενόμενο. Η εξέλιξη αυτής της στρατηγικής ανιχνεύεται στις πρακτικές της πατρογραμμικότητας και της 

πατροτοπικότητας, που απαιτούσαν να χωρίζονται οι γυναίκες από την παιδική τους ηλικία από τους συγγενείς τους, 

καθώς και στη βαναυσότητα της αιχμαλωσίας που οδηγούσε στην απανθρωποποίηση» (Saini, 2025, σ. 314). 

Με λίγα λόγια, η προστιθέμενη αξία της μελέτης της για τους Πατριάρχες/Patriarchs, όπως 

είναι κατά λέξη ο τίτλος του βιβλίου, συνίσταται στον τρόπο που συνδέει την πατρογραμμακότητα και 



Πολιτισμός-Σύνορα-Κοινωνικό Φύλο/Μελέτες, 2025, Τ. 4, σσ. 123-131 

Culture-Borders-Gender/Studies, 2025, Vol. 4, pp. 123-131 

 

126 
 

πατροτοπικότητα με τα συστήματα κατοχής, αιχμαλωσίας και αποξένωσης από μικρή ηλικία των 

θηλυκών σωμάτων. Εδώ έγκειται και η σημαντική συνεισφορά αυτής της μελέτης για τους πατριάρχες, 

αφού μας ανοίγει ξανά πεδίο δόξης λαμπρό ώστε να επανεξετάσουμε την πατριαρχία/πατριαρχισμός 

(patriarchalism) στα επί μέρους ιδιώματά της. Παράλληλα όμως μας προσκαλεί να σηκώνουμε το πέπλο 

της δυτικής αποικιακής ηγεμονίας στην εξάπλωση του φυλετικού καπιταλισμού και να ανιχνεύσουμε τα 

μονοπάτια υπαγωγής, υπονόμευσης και διαπραγμάτευσης, αυτά που θα μας επιτρέψουν να 

οραματισθούμε, όπως το λέει στο τελευταίο κεφάλαιο του βιβλίου, τη συνθήκη αποκαθήλωσής της, για 

τη συγγραφέα κάπου ανάμεσα στο έργο της Fatima Mernissi που αναστοχάζεται για το χαρέμι εντός της 

και το Μαύρο δέρμα, άσπρες μάσκες του Franz Fanon (Mernissi, 1996; Fanon, 2025) Η πατριαρχία ως 

σημαίνον επομένως πρωτοκαθεδρίας πατριαρχών, απασχολεί τη συγκεκριμένη μελέτη της Saini, βασικά 

ως προς τους μετασχηματισμούς της στη μακρά διάρκεια, βλ. π.χ. το πέρασμα από τη λατρεία της 

μεγάλης θεάς στους μισογυνικούς μονοθεϊσμούς, συνομιλώντας ωστόσο με αρχαιολογικά δεδομένα και 

μελέτες φυσικής ανθρωπολογίας, όπως και με εθνογραφικές έρευνες που δείχνουν διαφοροποιήσεις στο 

χώρο και το χρόνο.  Με τον τρόπο αυτό το βιβλίο ξαναπιάνει μια παλιά συζήτηση για το κατά πόσο η 

φεμινιστική ματιά πάνω στα επιστημονικά δεδομένα, αφού λοιδορήθηκε αρκούντως από την ανδρική 

αρχαιολογική καθέδρας επιστημονική γνώση, τελικά αρχίζει να αναγνωρίζεται. Παραγωγή, 

αναπαραγωγή, υλικές συνθήκες και αναπαραστάσεις ξαναμπαίνουν στη συζήτηση  προβληματοποιώντας 

την ανάλυση των κοινωνικών μετασχηματισμών στη μακρά διάρκεια από τη σκοπιά της κριτικής που θα 

εντάσσαμε στον υλικό φεμινισμό της γαλλικής παράδοσης, αυτόν που επεξεργάζεται εντοπισμένα αλλά 

και συγκριτικά τα ζητήματα της ανδρικής κυριαρχίας (Mathieu, 1991; Handman, 1990). 

Και εδώ εντοπίζεται κατά τη γνώμη μου ένα βασικό έλλειμμα στη συζήτηση περί πατριαρχίας, 

έτσι όπως έχει επικρατήσει να γίνεται στο αγγλοσαξονικό ακαδημαϊκό και πολιτικό/ακτιβιστικό 

στερέωμα, κυρίως λόγω περιορισμών που θέτει η ηγεμονία, ως αλαζονική αποκλειστικότητα, χρήσης 

της αγγλικής γλώσσας. Τη στιγμή που γαλλική παράδοση υφίσταται κυρίως επιφανειακά, ως French 

theory μέσα από δευτερογενή διαβάσματα, η Saini επαναφέρει τη συμβολή της στον απόηχο των 

αποαποικιακών προσεγγίσεων στη Λατινική και Νότια Αμερική. 

Πως καταφέρνει όμως να φτάσει σε αυτή την ειδικού βάρους διαπίστωση για την πληθυντική 

πατριαρχία και την αποαποικιακή πρόκληση η  Saini; Αυτό το κάνει πρώτα από όλα αναστοχαζόμενη 

τη δική της θεσιακότητα, ενός μεταποικιακού υποκειμένου, μιας αγγλίδας δημοσιογράφου με ινδική 

καταγωγή που εύκολα βλέπει την τυφλότητα των σουφραζετών μεσοαστών του Σενέκα Φολς απέναντι 

στις γυναίκες ιθαγενείς στις ΗΠΑ (βλ. στα τελευταία 2 κεφάλαια που τα ονοματίζει  Επανάσταση και 

Μεταμόρφωση καθώς επιχειρεί έναν ενδεικτικό απολογισμό προκειμένου να συζητήσει τη μονομέρεια 

των φεμινιστικών αγώνων για την πατριαρχία με δυτικό πρόσημο). Κατά τη γνώμη μου η ματιά της ως 

διαγεννεακή εμπειρία, είναι τόσο διορατική και κριτική σε τέτοιες καταστάσεις τυφλότητας (η ίδια μιλά 
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για Εξαίρεση) στην επιβολή της οικογενειακής ετεροκανονικότητας και περίφραξης θηλυκών σωμάτων, 

ακριβώς γιατί έχει βιώσει αφενός αυτές τις διαθεματικές διακρίσεις, αλλά συνάμα και τις εγκάρσιες 

αποικιακές τομές παγκόσμιου βορρά και παγκόσμιου νότου, λόγω φυλής, φύλου, τάξης, έθνους, 

θρησκείας, περιοχής κλπ., όπως θα έλεγε η FrançoiseVergès (Vergès, 2022). 

Ας σταθούμε σε μερικά παραδείγματα: Σε πατρογραμμικές κοινωνίες δικτυωμένες μέσα από 

διευρυμένες οικογένειες και δίκτυα ευνοήθηκε η ανάπτυξη σύγχρονων πατερναλιστικών πολιτικών 

συστημάτων, όπως μας δείχνουν οι μελέτες στη ζώνη του σκληρού πυρήνα πατριαρχίας/πατριαρχισμού 

στην καρδιά της Ανατολής. Παράλληλα, όπου η παράδοση της σκλαβιάς και της αποικιοκρατίας άφησε 

από φυλετικές διακρίσεις και εξαθλίωση μέχρι αυστηρές απομείξεις πληθυσμών, η πατριαρχία ζωντάνεψε 

μορφώματα ακραίου σωματικού ελέγχου, πατρωνίας, νεοδουλείας και τοξικού ανδρισμού σε βάρος 

θηλυκών και θηλυκοποιημένων σωμάτων (Βλ. υποσαχάρια Αφρική).  Όλα αυτά θα λέγαμε ότι φτιάχνουν 

λίγο-πολύ τα ιδιώματα της πατριαρχίας στον παλαιό κόσμο και σε πολύ μακρά διάρκεια, ενώ παρόλη 

την σκληρή εφαρμογή του φυλετικού καπιταλισμού, της σκλαβιάς και του αφανισμού των ιθαγενών και 

των πόρων στο νέο κόσμο, η δυτικοεμπνευσμένη αστική πατριαρχία, έτσι όπως κληροδοτείται με τους 

όρους της ακραίας επισφάλειας ενός αποικιοκρατικού φυλετικού καπιταλισμού εξορύξεων και 

γνωσιοκτονίας, δυσκολεύεται να αποτυπωθεί στην Κεντρική και Νότια Αμερική ή την Αφρική, στα σε 

πολλαπλά μέρη σπασμένα καλούπια τοπικών παραδόσεων. Π.χ. ενώ το κράτος απαιτεί εκ του νόμου η 

οικογένεια να εκπροσωπείται από τον αρχηγό της ως πατριάρχη, είναι οι μητροεστιακές οικογένειες που  

υπερτερούν στις φαβέλες της Βραζιλίας ή στις παραγκουπόλεις της Αφρικής τουλάχιστον 

αναδιαμορφώνοντας τον κοινωνικό ιστό που δεν μοιάζει ούτε με τις παραδοσιακές κοινότητες των 

ιθαγενών, ούτε με τις αστικές νοοτροπίες των μιγάδων και των αστών αποίκων.  Από όλα αυτά βλέπουμε 

ότι οι αντιδράσεις δεν είναι ίδιες παντού και όπου εντοπίζονται προγενέστερα ισχυρά ήδη θηλυκών 

γνώσεων και διαχείρισης αξιοποιήθηκαν ενώ οι από τα πάνω/έξωθεν παρεμβάσεις ενδυνάμωσης 

γυναικών και καταπολέμησης της σεξουαλικής παρενόχλησης ή της έμφυλης βίας δεν βρίσκουν συχνά 

που να πατήσουν καθώς αγνοούν την εν γένει συνάρθρωση κυριαρχιών στα συγκεκριμένα μοτίβα 

πατριαρχίας.    

Είναι αυτή η ίδια θεσιακότητα της Saini που τη φέρνει πολύ κεντρικά στη συνειδητοποίηση ότι 

η πατριαρχία, ως μακιαβελική έννοια συνιστά μια κάποια μαγική συνθήκη, κάτι σαν το κουτί της 

Πανδώρας (Saini, 2025: 167), μια μήτρα αποικιακότητας που θα έλεγε μια στοχευμένη αποαποικιακή 

κριτική που διερευνά τα σκοτεινά πρόσωπα της νεωτερικότητας.  

Και κάπως έτσι, ενώ αυτή η μελέτη πραγματικά δεν βάζει την υπόθεση εργασίας επί των τύπων 

των σύγχρονων θεωρητικών και επιστημονικών ήλων, ωστόσο προσθέτοντας ως κεντρική την εγκάρσια 

αποικιακή τομή παγκόσμιου βορά/παγκόσμιου νότου, μας γλιστρά απαλά πιο κοντά στους τελευταίους 
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προβληματισμούς του διαθεματισμού της μαύρης ριζοσπαστικής φεμινιστικής παράδοσης1 αλλά και των 

φεμινισμών της αποαποικιοποίησης που αντλούν από τη γαλλική παράδοση του υλιστικού φεμινισμού 

(Delphy, 1980). Παράλληλα τονίζει ότι ενώ πατρογραμμικά συστήματα, αυτοκρατορίες, υποδούλωση, 

κράτη και καπιταλισμός επιδείνωσαν αυτές τις έμφυλες διακρίσεις και ανισότητες, οι μονοθεϊστικές 

θρησκείες και στην πιο μοντέρνα εξορθολογιστική εκδοχή τους, έρχονται να πλαισιώσουν μαζί με το 

κράτος, εκ νέου κοινωνικές και πολιτικές ιεραρχίες θεσμοθετώντας τελετουργικά πατριαρχικά 

συστήματα, πατερναλιστικές αντιλήψεις και πρακτικές περιφράξεων πρωτίστως θηλυκών σωμάτων.  

Το βιβλίο μας δείχνει πως η ανθρωπότητα βαδίζει από το αδιάφορο των φύλων αλλά σίγουρα 

την διαφοροποίηση των ηλικιών και του στάτους σε δομές κυριαρχίας που επιτρέπουν αυτή την διπλή 

υπαγωγή, των γυναικών στους άνδρες και των νεώτερων/μειονοτικών στους πρεσβύτερους και 

δυνατότερους (οικονομικά, πολιτικά, συμβολικά κλπ). Σε κοινωνίες που αυτή η διπλή υπαγωγή ήταν 

κατά παράδοση μακράς διάρκειας εδραιωμένη εθιμικά με τη δουλεία, την 

απαγωγή/αιχμαλωσία/αποικιοποίηση θηλυκών σωμάτων, ο καπιταλισμός, η αποικιοκρατία και τα 

έθνη/κράτη εδραίωσαν ευκολότερα το είδος της ευρωπαϊκής δυτικής πατριαρχίας, επισφράγισαν 

θεσμικά την έμφυλη δυαδική διάκριση δια της πυρηνικής αστικής οικογένειας, δίνοντας προτεραιότητα 

στο ανδρικό φύλο εντός του νόμου σε όλες της εκφάνσεις του βίου.2 Δεν συμβαίνει με τον ίδιο τρόπο σε 

μητροεστιακές κοινωνίες, όπου οι γυναίκες είχαν σαφώς ιδιαίτερη προστιθέμενη αξία για την παραγωγή 

και αναπαραγωγή τους, όπου η δυτικού τύπου πατριαρχική συνθήκη επικάθισε με παλίμψηστο τρόπο 

αναδιαμορφώνοντας τις σχέσεις δύναμης και υπαγωγής υπέρ των πατριαρχών και των πατρόνων παρά 

τα προγενέστερα θετικά θηλυκά βιώματα και γνώσεις που λειτουργούν συχνά ως παρακαταθήκη για 

πρακτικές αντίστασης (Federici, 2019). 

Εν κατακλείδι, το βιβλίο της ΑΣ όχι μόνο ανοίγει ξανά τη συζήτηση για την πατριαρχία με 

τρόπο που να αγγίζει ένα ευρύ κοινό, μη εξοικειωμένο με τη γλώσσα των ειδικών, αλλά μας δείχνει και 

το δρόμο της συνομιλίας με την ανθρωπολογία, ξαναβάζοντας στη συζήτηση την αξία της συσχέτισης 

δεδομένων από το εθνογραφικό πεδίο για τη διαπλοκή 

συγγένειας/φύλου/πολιτικού/θρησκείας/σεξουαλικότητας/μισογυνισμού στις συμβολικές 

αναπαραστάσεις΄ παράλληλα, και πάλι με πιο προσωπικό τόνο μεταποικιακής θεσιακότητας αναδεικνύει 

τα αδιέξοδα μιας λευκής φεμινιστικής κριτικής: η τελευταία, με δεδομένο ότι εκλαμβάνει την πατριαρχία 

ως συνώνυμο της ανδρικής κυριαρχίας με τους ίδιους όρους παντού, και καθώς εντριφεί σε επί μέρους 

κατακερματισμούς ταυτοτικών δικαιωματισμών και ακύρωσης/canceling με εστιασμένο ατομοκεντρικό 

 
1Όπως έχει καθιερωθεί ο όρος Intersectionality στα ελληνικά αντί της διατομεακότητας στην παρούσα έκδοση. Για το θέμα 

βλ.  (Crenshaw, 1991). 
 
2Η Kandiyoti (1988) μιλά για «πατριαρχικές διαπραγματεύσεις» και όχι «ευκαιρίες», όπως μάλλον άστοχα αποδόθηκε ο 

όρος bargaining στην παρούσα ελληνική μετάφραση (σ. 227).  
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τρόπο,  απομακρύνει τους αγώνες από μια συνολικότερη αποτίμηση των κυριαρχιών, έτσι όπως 

συμπυκνώνονται παλίμψηστα στο κάθε ιδίωμα πατριαρχίας.  

Όπως μας δείχνουν οι ακαδημαϊκοί και διοργανώτριες της Διεθνούς Απεργίας των Γυναικών 

στις ΗΠΑ (Arruzza, Bhattacharya & Fraser, 2022), στις οποίες αναφέρεται και η Saini, παράλληλα με 

τις θετικές παρακαταθήκες του κρατικού σοσιαλισμού  (Βλ. κεφάλαιο Επανάσταση), υπάρχουν θετικές 

πρακτικές στις οποίες μπορούμε να πατήσουμε. Ίσως δεν αρκεί η απορρητική/μεταποικιακή στάση για 

την αμφισημία των επαναστατικών κινημάτων όπως στην Ιρανική επανάσταση, στην οποία στέκεται η 

Saini. Θα πρόσθετα εδώ και το παράδειγμα των αραβικών εξεγέρσεων/επαναστάσεων, και σίγουρα το 

εγχείρημα των κουρδισσών στη Ροζάβα. Αφήνοντας ανοιχτή την ενδεχομενικότητα π.χ  για τους 

μεταποικιακούς φεμινισμούς της Μernissi μπολιασμένους από τους αντιαποικιακούς αγώνες και σκέψη 

του Franz Fanon, φτάνουμε στα γυναικεία κινήματα της αποαποικιοποίησης από τον παγκόσμιο νότο, 

προκειμένου να πατήσουμε στα χνάρια τους, να μάθουμε από αυτούς, να μπορούμε να προχωρήσουμε 

στην κατά τόπον και συνθήκη αποκαθήλωσή της, προφανώς σε αναφορά με τη συγκυρία στο παγκόσμιο 

και περιφερειακό γίγνεσθαι (Segato, 2016). 

Η πατριαρχία με την έμφαση στη διαλεκτική υλικών διαστάσεων/συμβολικών αναπαραστάσεων 

στα επί μέρους ιδιώματά της μας καλεί να την επανεξετάσουμε ως μήτρα συνάρθρωσης κυριαρχιών, ως 

μήτρα αποικιακότητας μακιαβελικού τύπου –το δανείζομαι άνετα από τη Saini πλέον-, ως το σκοτεινό 

πρόσωπο της νεωτερικότητας (βλ. κουτί της Πανδώρας) είναι πολύ χρήσιμη για την επιβολή καθολικού 

ελέγχου και περιφράξεων της εξουσίας στην σύγχρονη νεοφιλελεύθερη συνθήκη. Καθώς δείχνει να 

αφορά μόνο γυναίκες και άλλα θηλυκοποιημένα σώματα, απορροφά τους κυριαρχικούς κραδασμούς 

μετασχηματίζοντας θυμικά τον έλεγχο σε προστασία, την απαγόρευση σε φροντίδα, την υποτίμηση σε 

σεβασμό κλπ. Μέσα από τη μητρική αγάπη, την πατρική προστασία, την αφοσίωση στον έρωτα, τη 

φροντίδα, τη θυσία κλπ, μια σειρά περιφράξεων συναίνεσης για τα θηλυκά/μειονοτικά σώματα στο 

πλαίσιο της οικογένειας, ή και της πατρίδας, ή της ό,ποιας συλλογικής νεωτερικής μεταποικιακής 

ταυτότητας,  εμποδίζονται/αποκρύπτονται από τα ίδια σώματα που τα υφίστανται οι συνέπειες του τι 

κάνει αυτό που υφίστανται, εμποδίζοντας τα υπεξούσια σώματα να προβούν στη συνέχεια σε 

συγκεκριμένους αγώνες αποκαθήλωσής της.  

Επειδή όμως, και θα κλείσω με αυτό, η αποκαθήλωση της πατριαρχίας είναι κάτι πολύ 

παραπάνω από τη χειραφέτηση των θηλυκών δικαιωματικά, την αντιμετώπιση της έμφυλης βίας με 

τιμωρητικούς τρόπους ακύρωσης, διαπόμπευσης ή ποινικοποίησης των ηγεμονικών και τοξικών 

ανδρισμών, ή/και την ισότιμη αντιπροσώπευση ανδρών/γυναικών προς ίδιον όφελος προσωπικής 

επιτυχίας ενός εταιρικού φεμινισμού, όλοι αυτοί οι τρόποι φαίνεται να συνιστούν ασπιρίνες για την 

αντιμετώπιση του καρκίνου, αν δεν βαθαίνουν περαιτέρω την έμφυλη σχάση, τις συγκρούσεις που 

αιτιολογούν επιθέσεις στην woke agenda και τον πολλαπλασιασμό από εγκλήματα μίσους σε βάρος 
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θηλυκών σωμάτων. Σε κοινωνίες βαθειάς ανισότητας, ιμπεριαλιστικών πολέμων και αποικιακών 

συγκρούσεων αλλά και ολοένα αυξανόμενης ακραίας επισφάλειας που ευνοούν τοξικούς ανδρισμούς και 

δεν ανέχονται διαφορετικότητες πέραν της οικογενειακού τύπου  ετεροκανονικότητας, όταν όλα τα βάρη 

εναποτίθενται στα θηλυκά και μαύρα αποικιοποιημένα σώματα αυτού του κόσμου, τότε η προσοχή μας 

θα πρέπει να στραφεί εκεί, στις δικές τους επιθυμίες και α-δυνατότητες για να μάθουμε από αυτές 

(Βουρλούμη, 2024; Sirman, 2014). Το να εθελοτυφλούμε πάνω στη διαθεματική συνθήκη υλικοτήτων 

που συναρθρώνουν την πατριαρχία, μέσα και από τις εγκάρσιες τομές της λευκής υπεροχής συνιστά 

σοβαρή αστοχία και μάλλον τελούμε σε αποικιακή αφασία, όπως οι πρώην αποικιοκράτες, οι 

πρωτοφεμινίστριες, το δεύτερο κύμα, ο φεμοεθνικισμός κλπ. Ας προβληματιστούμε λοιπόν όχι μόνο 

πάνω στο ποιος φοβάται το φύλο (Butler, 2025), αλλά και στο ποιος φοβάται να ανοίξει το θέμα της 

πατριαρχίας αλλιώς, καθώς η έννοια έχει απαξιωθεί, κυρίως λόγω των μαρξιστικών καταβολών της. Σε 

αντίστιξη με το μισογυνικό αφήγημα του Ησίοδου για το κουτί της Πανδώρας έτσι όπως έχει 

επικρατήσει στη δυτική ακαδημαϊκή σκέψη, πολιτική και κινηματική δράση που μας παροτρύνει σε 

αγώνες πάλης των δύο φύλων, ποιους ωφελεί να παραμένουμε αιχμαλωτισμένα στη  νεοφιλελεύθερη 

αντζέντα της κατ’ επίφασην ισότητας, της σκέτης έμφυλης βίας, μιας λογικής που βάζει την έμφυλη 

διάσταση μόνο δίπλα στα ανθρώπινα δικαιώματα αποφεύγοντας ή τουλάχιστον περιορίζοντας 

ουσιαστικά τους συσχετισμούς με όλες τις άλλες υλικές ανισότητες, κοινωνικές διακρίσεις, περιφράξεις 

και αποκλεισμούς που φέρνει η κριτική και εμπλουτισμένη επί του πεδίου φεμινιστική μαρξιστική 

παράδοση (Federici, 2019); Αυτό το ερώτημα συνιστά για μένα προτεραιότητα μιας κριτικής, δημόσιας 

ανθρωπολογίας που εστιάζει στην κριτική μελέτη του φύλου και την επιστροφή στην πατριαρχία αλλιώς, 

ως μήτρα συνάρθρωσης παλαιών και νέων κυριαρχιών με όρους παλίμψηστου, αυτής που απορροφά 

τους κραδασμούς και μπλοκάρει τις συμπεριληπτικές αντιστάσεις, καλύπτοντας υποδορίως τα τραύματα 

που οφείλουμε να ιχνηλατήσουμε (Tsibiridou, 2022).  Η πατριαρχία δεν αφορά μόνο τις φεμινίστριες΄ 

θα πρέπει να αφορά όλες, όλους και όλα σ/τα ριζοσπατικά κοινωνικά κινήματα. Εμείς ως διανοούμενες 

οπισθοφυλακής, δεν έχουμε παρά να αφουγκρασθούμε τα κινήματα αποαποικιοποίησης του παγκόσμιου 

νότου, αλλά και να εμπνευστούμε ευρύτερα από τα πονήματα των μη ειδικών πρωτοπορίας, όπως η 

μελέτη της A.Saini τα οποία αναδεικνύουν την αιχμαλωσία/υποδούλωση θηλυκών και θηλυκοποιημένων 

σωμάτων ως βάση κυριαρχίας, Να δούμε την ανδρική κυριαρχία διαθεματικά στα επί τόπου 

συμπλέγματα/συναρθρώσεις/μοτίβα πατριαρχίας, αυτές τις μήτρες αποικιακότητας που διαμιρφώνουν 

το σκοτεινό είδωλο της νεωτερικότητας. Η μελέτη της Saini για τους πατριάρχες, μπορεί να αποκλίνει 

από επιστημολογικές σχολαστικές πειθαρχίες, ή/και να φτιάχνει αφηγήματα από επιλεκτικά 

παραδείγματα, λέει, ωστόσο, εύληπτα αλήθειες –και αυτό συνιστά μεγάλο πλεονέκτημα στη διάχυση της 

κριτικής, αναστοχαστικής και αποαποικιακής γνώσης στο ευρύ κοινό. Μπροστά στην πρόκληση μιας 

αποαποικιακού τύπου αποκαθήλωσης, η επανεκκίνηση του ζητήματος της πατριαρχίας συνιστά 
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επιτακτική ανάγκη, τόσο για διαθεματικές  φεμινιστικές δράσεις, όσο και για αδαείς δασκάλες/ους 

οπισθοφυλακής στο πλευρό των υπεξούσιων.     
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