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Η δημοκρατία σε κρίση: τα σημαντικότερα 
προβλήματα  της σύγχρονης δημοκρατίας

• Η πολιτική απάθεια (αποχή από τις εκλογές / αδιαφορία για τα δημόσια 
πράγματα)

• Ο λαϊκισμός (προβολή των συμφερόντων του λαού ενάντια στα συμφέροντα των 
ελίτ με προπαγάνδα και δημαγωγία. Κολακεία του λαού, με εκμετάλλευση και 
καλλιέργεια των παθών και όχι της λογικής και της ηθικής ωριμότητάς του)

• Η μειωμένη εμπιστοσύνη στους θεσμούς (κοινωνικό κεφάλαιο)
• Η πολυπολιτισμικότητα και το πρόβλημα της διαχείρισής της (σεβασμός των 

πολιτών απέναντι στο διαφορετικό αναφορικά με τον πολιτισμό, τη θρησκεία ή 
τις αξίες των ξένων, αλλά και την ιδεολογία και τον τρόπο ζωής του κάθε άλλου)

• Ρατσισμός και ξενοφοβία (οι ακραίοι εθνικιστές υποδαυλίζουν το ρατσιστικό 
μίσος ενάντια στους ξένους, κυρίως τους μετανάστες και τους πρόσφυγες)

• Η διαφθορά και η ανομία (κατάχρηση της εξουσίας από τους κυβερνώντες, αλλά 
και έκνομες πρακτικές των πολιτών στην καθημερινή ζωή)

• Κρίση του κοινωνικού κράτους (αναποτελεσματική παρέμβαση του κράτους για 
άμβλυνση των κοινωνικών ανισοτήτων και για πρόσβαση όλων σε βασικά αγαθά)

• Κρίση του περιβάλλοντος (μόλυνση της ατμόσφαιρας, αύξηση της θερμοκρασίας, 
καταστροφή των δασών και των οικοσυστημάτων, κλιματική αλλαγή = δυσοίωνο 
μέλλον για τον πλανήτη και για τις μελλοντικές γενιές)



Δημόσιες αρετές και δημοκρατική 
πολιτική κουλτούρα

• Η σύγχρονη δημοκρατία προϋποθέτει κατ’ αρχήν τα πολιτικά
δικαιώματα (εκλογή των κυβερνώντων). Ωστόσο, αυτά δεν
αρκούν για να μπορέσει η δημοκρατία να λειτουργήσει
αποτελεσματικά και να υλοποιήσει τους σκοπούς της.
Χρειάζονται κυρίως οι πολίτες να έχουν πολιτικές αρετές.

• Τις τελευταίες δεκαετίες συνειδητοποιήθηκε ότι η
σταθερότητα και η υγεία της δημοκρατίας εξαρτάται από
ενεργούς πολίτες, οι οποίοι πρέπει να έχουν μια σειρά από
αρετές, όπως: α) να μπορούν να συνυπάρχουν με
διαφορετικούς ανθρώπους, β) να έχουν ευαισθησίες και
ενδιαφέρον για τα δημόσια πράγματα, γ) να σέβονται τους
νόμους, δ) να επιδεικνύουν ευθύνη για τα δημόσια
οικονομικά, ε) να μεριμνούν για την υγεία τους, για το
περιβάλλον και για τους αδύναμους, στ) να σέβονται τα
δικαιώματα και τις ελευθερίες των άλλων, κ.λπ. Το σύνολο
αυτών των πολιτικών αρετών αποτελούν τον πυρήνα της
δημοκρατικής πολιτικής κουλτούρας (δημοκρατικά ήθη,
δημοκρατική παιδεία).



Πολιτική κουλτούρα και Δημοκρατική 
πολιτική κουλτούρα

Η πολιτική κουλτούρα ορίζεται ως το σύνολο των στάσεων, των
πεποιθήσεων, των αντιλήψεων, των συμπεριφορών, των αξιών
και των συναισθημάτων που σχετίζονται με ένα πολιτικό
σύστημα και καθορίζουν την ταυτότητά του (αν είναι αυταρχικό,
αν είναι δημοκρατικό, κ.λπ.).
Κάθε πολιτικό καθεστώς προϋποθέτει μια πολιτική κουλτούρα.
Η δημοκρατία, ως πολιτικό καθεστώς, προϋποθέτει μια
δημοκρατική πολιτική κουλτούρα, η οποία περιλαμβάνει
κυρίως τις δημοκρατικές αρετές στις οποίες αναφερθήκαμε
προηγουμένως. Πρέπει να σημειωθεί ότι οι δημοκρατικές
αρετές (και γενικά η δημοκρατική πολιτική κουλτούρα)
υπάρχουν πραγματικά εφόσον μετουσιωθούν σε κοινωνικές
πρακτικές, προάγοντας τη δημοκρατία και τις αξίες της σε όλες
τις πτυχές του δημόσιου βίου. Για τη δημοκρατία με την έννοια των
κοινωνικών πρακτικών, μίλησε ο Αμερικανός παιδαγωγός και φιλόσοφος J. Dewey.



Η δημοκρατία κατά τον Dewey: 
• Η δημοκρατία είναι κάτι περισσότερο από μια μορφή διακυβέρνησης.

Είναι πρωταρχικά ένας τρόπος κοινής διαβίωσης και επικοινωνιακής
εμπειρίας, μέσω της οποίας οι πολίτες, αναπτύσσοντας τις ανθρώπινες
ικανότητές τους, (θετικά συναισθήματα, λογική, διάλογος, επικοινωνία)
συνεργάζονται για το κοινό καλό. Είναι ένας τρόπος ζωής.

• Οι ικανότητες αυτές αποτελούν τις προϋποθέσεις ώστε να
πραγματοποιηθεί η δημοκρατία στην καθημερινή κοινωνική ζωή. Ο
δημοκρατικός τρόπος ζωής δεν αναφέρεται στις πολιτικές διαδικασίες,
όπως είναι οι εκλογές, αλλά σχετίζεται με μια σειρά τις θετικές στάσεις
και πρακτικές που οι πολίτες είναι ικανοί, ως ανθρώπινα όντα, να
αναπτύξουν μεταξύ τους και να εφαρμόσουν σε όλες τις πτυχές της
καθημερινής ζωής τους στο πλαίσιο της κοινωνίας στην οποία διαβιούν.
Τέτοιες πρακτικές είναι η συνεργασία για το ατομικό και το κοινό καλό, ο
σεβασμός της ελευθερίας του άλλου, ο σεβασμός των επιλογών του
καθένα, η δημιουργική επικοινωνία και η επίλυση κοινωνικών
προβλημάτων, κ.λπ.



Η ιδέα του ενεργού πολίτη
• Από τη δεκαετία του 1980 αναπτύχθηκαν θεωρίες για την ιδέα του ενεργού

πολίτη (William Galston), δηλαδή του πολίτη με αρετές, όπως υπακοή στους

νόμους, ανεξαρτησία πνεύματος, σεβασμός των δικαιωμάτων των άλλων,

προθυμία συμμετοχής στον δημόσιο διάλογο, κριτική αξιολόγηση του πολιτικού

προσωπικού, κ.λπ.

• Για τους θεωρητικούς της διαβουλευτικής δημοκρατίας, η ιδέα του ενεργού

πολίτη προϋποθέτει κυρίως αμφισβήτηση της πολιτικής αυθεντίας, κριτική

σκέψη, ικανότητα διαλόγου, ικανότητα πειθούς, διάθεση συμβιβασμού και

αμοιβαίας κατανόησης, φιλικά συναισθήματα μεταξύ των πολιτών, κ.λπ. Ο

ενεργός πολίτης στη διαβουλευτική δημοκρατία συμμετέχει στον δημόσιο

διάλογο και στη λήψη των αποφάσεων που αφορούν την κοινωνία.

• Ο ενεργός πολίτης συμβάλλει στην αντιμετώπιση των κοινωνικών προβλημάτων

και την επίτευξη των ατομικών και των συλλογικών στόχων, πρωτίστως του κοινού

καλού, άρα και στην καλύτερη λειτουργία των δημοκρατικών θεσμών.



Τα φυτώρια των πολιτικών αρετών
• Η πράξη της πολιτικής συμμετοχής από μόνη της είναι μια 

διαδικασία μάθησης της αρετής (J.S. Mill)
• Η Αγορά ως σχολείο αρετής (στον χώρο της αγοράς οι πολίτες 

αποκτούν ικανότητες χρήσιμες για τον ρόλο τους ως πολίτες: 
μαθαίνουν την πρωτοβουλία, την ανεξαρτησία, τη συνεργασία, την 
ευθύνη και την αυτοπεποίθηση)

• Οι θεωρητικοί της κοινωνίας των πολιτών πιστεύουν ότι ούτε η 
συμμετοχή ούτε η αγορά μπορούν να διδάξουν σημαντικές αρετές 
του πολίτη, όπως την αρετή της δικαιοσύνης, της κοινωνικής 
ευθύνης και της κοσμιότητας, πράγμα που μπορούν να κάνουν τα 
διάφορα κοινωνικά δίκτυα και οι συλλογικότητες (ΜΚΟ). 

• Ωστόσο, για τους περισσότερους θεωρητικούς της δημοκρατίας 
κανένα από αυτά τα μοντέλα καλλιέργειας των αρετών δεν 
θεωρείται αποτελεσματικό.

• Η πολιτική θεωρία στράφηκε έτσι στο σχολείο, αν και το σχολείο 
ιστορικά χρησιμοποιήθηκε για να προάγει  τον σεβασμό στην 
αυθεντία (πατέρας, ιερέας, δάσκαλος), τον σωβινισμό, την 
ξενοφοβία, κ.λπ.



Το δημοκρατικό σχολείο μπορεί να  
καλλιεργήσει τις παρακάτω αρετές του 

ενεργού / δημοκρατικού πολίτη:
• Την κριτική σκέψη 
• Την αυτοκριτική και τον αναστοχασμό
• Τον διάλογο
• Την ανοχή στο διαφορετικό
• Τον σεβασμό των δικαιωμάτων των άλλων
• Τον αυτοέλεγχο, τον έλεγχο των παθών και των ενστίκτων 

μας (Καντ)
• Την ευθύνη (για τις συνέπειες των πράξεών μας)
• Την αυτοπειθαρχία (την ηθική αυτονομία, όχι την 

παραδοασική πειθαρχία, η οποία σημαίνει ετερονομία)
• Τον σεβασμό στους νόμους
• Τη δέσμευση σε αρχές δικαιοσύνης
• Την αλληλεγγύη



Προϋπόθεση για να διδάξει το δημοκρατικό 
σχολείο τις αρετές είναι ο εκπαιδευτικός :

• Να έχει γνώσεις, ικανότητες και δεξιότητες στα ειδικά θέματα της 
δημοκρατικής παιδείας και στην παιδαγωγική, 

• Να είναι αποτελεσματικός στον τομέα της φροντίδας και της ανάπτυξης 
όλων των μαθητών, 

• Να δρα ως ένα είδος ισχυρού συνηγόρου για το δημόσιο συμφέρον, 
• Να προωθεί τη δημοκρατική γνώση μέσα από ενεργητικές και 

συμμετοχικές προσεγγίσεις στα προβλήματα της σχολικής τάξης
• Να επιλύει διαλογικά συγκρούσεις, αδικίες, βίαιες συμπεριφορές, 

αντιπαραθέσεις και ζητήματα πειθαρχίας
• Να συμβάλει στον εκπαιδευτικό και τον κοινωνικό μετασχηματισμό 

(εκπαιδευτικός-ακτιβιστής)
• Να υιοθετεί έναν πολιτικό επαγγελματισμό (civic professionalism) που να 

υπερασπίζεται τις δημοκρατικές αξίες στην πραγματική ζωή



Τι μπορεί να κάνει το δημοκρατικό 
σχολείο

• Να δημιουργήσει έναν δημοκρατικό τρόπο ζωής στις σχολικές 
κοινότητες ενάντια στη γραφειοκρατική λογική (π.χ. 
τηρώντας απλώς τις τυπικές υποχρεώσεις) και τον 
αυταρχισμό

• Να υπερασπιστεί τις δημοκρατικές αρχές και αξίες μέσα από 
την ενεργό δράση και κινητοποίηση των διδασκόντων

• Να παρεμβαίνει στους θεσμούς εκτός του σχολείου, και 
κυρίως στην οικογένεια (να συνεργάζεται με τους γονείς)

• Να επιδιώκει συμμαχίες με άλλες δυνάμεις της κοινωνίας για 
την αλλαγή της πολιτικής κουλτούρας και τη μετατροπή της 
σε δημοκρατική



Το στοίχημα για την Ελλάδα
• Το στοίχημα για τη δημοκρατία στην Ελλάδα είναι να υπάρξουν

επαρκείς κοινωνικές και πολιτικές δυνάμεις, καθώς και δυνάμεις
στον χώρο της εκπαίδευσης, που θα στηρίξουν ένα δημοκρατικό
σχολείο που θα προωθεί και θα καλλιεργεί τις δημοκρατικές αξίες.

• Το σχολείο αποτελεί τον κεντρικό πυλώνα για την ανάπτυξη της
δημοκρατίας, αλλά χρειάζεται να υπάρξουν παράλληλες και
συντονισμένες δράσεις με τους άλλους κοινωνικούς και πολιτικούς
θεσμούς.

• Ο Dewey είχε πει ότι όλοι οι κοινωνικοί θεσμοί είναι εκπαιδευτικοί
θεσμοί, γιατί παράγουν εκπαιδευτικά αποτελέσματα. Επομένως,
δεν είναι μόνο ο θεσμός του σχολείου που μπορεί να συμβάλει
στον εκδημοκρατισμό της κοινωνίας (και της ελληνικής), αλλά όλοι
οι κοινωνικοί θεσμοί, όπως η οικογένεια, οι ΜΚΟ, οι διάφορες
συλλογικότητες, αλλά ακόμα και οι κυβερνητικοί θεσμοί.


