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Παιδαγωγική Κοινωνικής Δικαιοσύνης 

Εισαγωγή 

Καλωσορίσατε στα Κέντρα Καινοτομίας! Μια πρωτοβουλία που φιλοδοξεί να αποτελέσει 

χώρο πειραματισμού, δημιουργικότητας και παιδαγωγικής ανανέωσης. Στην παρούσα ενότητα 

θα ασχοληθούμε με την Παιδαγωγική Κοινωνικής Δικαιοσύνης, μιας και στον  ταχέως 

εξελισσόμενο κόσμο, η εκπαίδευση δεν αποτελεί απλώς ένα μέσο μετάδοσης γνώσεων, αλλά 

ένα ισχυρό εργαλείο μετασχηματισμού. 

Άλλωστε, όσο οι τεχνολογίες αιχμής —όπως η Τεχνητή Νοημοσύνη, το Διαδίκτυο των 

Πραγμάτων, η επαυξημένη πραγματικότητα και άλλα— διαμορφώνουν το σχολείο του 

μέλλοντος, τόσο πιο επιτακτική γίνεται η ανάγκη να αναστοχαστούμε για ποιον και προς ποια 

κατεύθυνση διαμορφώνεται αυτό το μέλλον. Η Παιδαγωγική της Κοινωνικής Δικαιοσύνης μάς 

προσκαλεί να διασφαλίσουμε ότι η καινοτομία στην εκπαίδευση υπηρετεί την ισότητα, τη 

δημοκρατία και το βέλτιστο συμφέρον του παιδιού. 

 

Κοινωνική Δικαιοσύνη 

Η έννοια της κοινωνικής δικαιοσύνης ανάγεται ήδη στην αρχαία ελληνική φιλοσοφία, με τον 

Πλάτωνα να την τοποθετεί στο επίκεντρο της ιδανικής πολιτείας του: η δικαιοσύνη ορίζεται 

ως η αρμονική συνύπαρξη των τάξεων της κοινωνίας, όπου κάθε πολίτης επιτελεί το έργο που 

του αρμόζει σύμφωνα με τη φύση του. Αντίστοιχα, ο Αριστοτέλης, στα Ηθικά Νικομάχεια, 

διαχωρίζει την επιμεριστική από τη διορθωτική δικαιοσύνη, τονίζοντας την ανάγκη για ισότητα 

με βάση την αναλογία και όχι την ομοιομορφία — μια έννοια με ισχυρές προεκτάσεις στη 

σύγχρονη εκπαιδευτική θεωρία. 

Παιδαγωγικά, οι θέσεις αυτές δεν διατυπώνονται άμεσα ως προτάσεις εκπαίδευσης για την 

κοινωνική δικαιοσύνη, όμως επηρέασαν θεμελιωδώς τη δυτική σκέψη περί εκπαιδευτικής 

ισότητας, αρετής, και δημόσιας αγωγής. Η σύνδεση της έννοιας με την εκπαίδευση, όπως τη 

γνωρίζουμε σήμερα, θεμελιώθηκε αργότερα από στοχαστές όπως ο John Dewey και ο Paulo 

Freire οι οποίοι επανερμήνευσαν την κοινωνική δικαιοσύνη ως δυναμική εκπαιδευτική 

διαδικασία και στόχο. Ιδιαίτερα ο Freire οραματίστηκε το σχολείο ως χώρο διαλόγου, 

συνειδητοποίησης και κοινωνικής αλλαγής, όπου η γνώση δεν προσφέρεται ως παθητική 

αποδοχή, αλλά ως εργαλείο χειραφέτησης. 

Ως εκ τούτου, η σκέψη γύρω από την κοινωνική δικαιοσύνη στην εκπαίδευση εμπλουτίστηκε 

μέσα από σύγχρονες θεωρίες, όπως ο Κριτικός Πολυπολιτισμός (Critical Multiculturalism) και 

η Πολιτισμικά Βιώσιμη Παιδαγωγική (Culturally Sustaining Pedagogy), που μετατοπίζουν το 

ενδιαφέρον από τη γενική συμπερίληψη στη διατήρηση και ενίσχυση των πολιτισμικών 

ταυτοτήτων των μαθητών, αντιμετωπίζοντας το σχολείο ως πεδίο αντίστασης, ενδυνάμωσης 

και κοινωνικού μετασχηματισμού. 

Παιδαγωγική Κοινωνικής Δικαιοσύνης 

Η Παιδαγωγική της Κοινωνικής Δικαιοσύνης (ΠΚΔ) αποτελεί μια διεπιστημονική 

εκπαιδευτική προσέγγιση που επικεντρώνεται στην αναγνώριση και υπέρβαση των 

κοινωνικών, έμφυλων, πολιτισμικών, γλωσσικών, οικονομικών και άλλων ανισοτήτων. 

 Βασισμένη στις αρχές της κριτικής παιδαγωγικής, της ισότητας και συμπερίληψης, της 

κοινωνιολογίας της εκπαίδευσης και της δημοκρατικής μάθησης, η ΠΚΔ προτείνει την 
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καλλιέργεια ενός σχολικού περιβάλλοντος όπου όλοι οι μαθητές έχουν φωνή, αναγνωρίζονται 

και συμμετέχουν ισότιμα στη διαδικασία της μάθησης. 

 

Η ΠΚΔ δεν περιορίζεται στη θεωρία αλλά λειτουργεί ως πρακτικό πλαίσιο για τον 

εκπαιδευτικό σχεδιασμό, εστιάζοντας: 

● Στην αναδιανομή των εκπαιδευτικών ευκαιριών και πόρων, ώστε να καλύπτονται οι 

ανάγκες όλων των μαθητών, ιδιαίτερα των πιο ευάλωτων. 

● Στην αναγνώριση της πολιτισμικής, γλωσσικής και κοινωνικής διαφορετικότητας, με 

στόχο την αποδοχή και την ενδυνάμωση κάθε μαθητή. Η διαφορετικότητα δεν είναι 

απλώς «ανεκτή», αλλά εκπαιδευτικά αξιοποιήσιμη και θετικά νοηματοδοτημένη. 

● Στην εκπροσώπηση όλων των φωνών στη σχολική κοινότητα, με έμφαση στη 

δημοκρατική συμμετοχή και τον διάλογο. 

Η Παιδαγωγική Κοινωνικής Δικαιοσύνης θεμελιώνεται στην αρχή ότι κάθε παιδί έχει 

δικαίωμα στην εκπαίδευση, στις ίσες ευκαιρίες και στην αναγνώριση της μοναδικότητάς 

του. Η κοινωνική δικαιοσύνη νοείται τόσο ως σκοπός — η παροχή ποιοτικής παιδείας για 

όλους — όσο και ως διαδικασία που βασίζεται στη συμμετοχή και την αμοιβαία ευθύνη στο 

πλαίσιο μιας δημοκρατικής και συμπεριληπτικής σχολικής κοινότητας. 

Η επίτευξη αυτού του στόχου προϋποθέτει διαρκή αναστοχασμό και αναπροσαρμογή των 

εκπαιδευτικών πρακτικών και πολιτικών, με έμφαση στην αναγνώριση των πολιτισμικών 

ταυτοτήτων, την ισότιμη συμμετοχή στη λήψη αποφάσεων και την κριτική εξέταση των 

μηχανισμών που αναπαράγουν αθέατες μορφές αποκλεισμού. Οι εκπαιδευτικοί χρειάζεται να 

λειτουργούν ως παράγοντες αλλαγής, υπερβαίνοντας τη διαχειριστική προσέγγιση και 

υιοθετώντας ρόλο κοινωνικού εμψυχωτή και συντονιστή της συμπεριληπτικής δράσης. Η 

κοινωνική δικαιοσύνη, εντέλει, δεν περιορίζεται στην αναδιανομή υλικών πόρων, αλλά 

επεκτείνεται στην αναγνώριση, τη συμπερίληψη και την καθημερινή πράξη εντός της τάξης. 

Ένα παράδειγμα είναι ότι στο σημερινό σχολείο, η «πολυπολιτισμικότητα» συχνά εμφανίζεται 

ως μια επιφανειακή αποδοχή του διαφορετικού που περιορίζονται σε εορτασμούς, θεματικές 

εβδομάδες ή φολκλορικές αναφορές. Αυτού του είδους η «μουσειοποιημένη» διαφορετικότητα 

κινδυνεύει να παγιώσει στερεότυπα και να αποσυνδέσει τη διαφορετικότητα από τις 

πραγματικές προκλήσεις που ζουν οι μαθητές — όπως ο ρατσισμός, η κοινωνική αβεβαιότητα 

ή η απουσία αισθήματος ανήκειν.  

Για τον/την εκπαιδευτικό που επιδιώκει μια ουσιαστική Παιδαγωγική της Κοινωνικής 

Δικαιοσύνης, χρειάζεται ένα άλλο σημείο εκκίνησης: η λεγόμενη «ζωντανή διαφορετικότητα». 

Η ζωντανή διαφορετικότητα αναγνωρίζει ότι οι μαθητές και οι μαθήτριες δεν είναι φορείς μιας 

στατικής πολιτισμικής ταυτότητας, αλλά πολύπλευρες υποκειμενικότητες που 

διαπραγματεύονται καθημερινά την ταυτότητα, την υπαγωγή (δηλαδή τη διαδικασία ένταξης 

ή ταξινόμησης σε κοινωνικά προσδιορισμένες κατηγορίες), τον αποκλεισμό και τη συμμετοχή. 

Για τον και την εκπαιδευτικό, αυτό σημαίνει: 

● Να δώσει χώρο στις αφηγήσεις των μαθητών, όχι ως "εμπλουτισμό του μαθήματος", 

αλλά ως θεμέλιο της μαθησιακής διαδικασίας. 
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● Να αξιοποιήσει την τέχνη και τη δημιουργική έκφραση ως εργαλεία αυτογνωσίας, 

ενσυναίσθησης και διαπολιτισμικού διαλόγου. 

● Να προσεγγίζει την κουλτούρα και την ταυτότητα ως δυναμικές και ρευστές, όχι ως 

κατηγορίες προς ερμηνεία, αλλά ως ιστορίες προς σεβασμό. 

● Να εστιάζει στις δομές ανισότητας που επηρεάζουν τη σχολική εμπειρία:  από τις 

χαμηλές προσδοκίες απέναντι σε μειονοτικούς μαθητές μέχρι την αορατότητα της 

ιστορίας και της συμβολής τους στα αναλυτικά προγράμματα. 
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