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Resumen

Actualmente, estamos experimentando un notable renacimiento de creencias,
divinidades, mitologias y practicas consideradas ancestrales. El denominado paganismo
contemporaneo o neopaganismo se difunde a través de una amplia gama de practicas y
doctrinas presentadas como reinterpretaciones modernas de tradiciones antiguas o que se
creen existentes en un pasado precristiano.

Se trata de un fendmeno que se extiende de manera creciente desde finales del siglo XX,
trascendiendo barreras culturales y geograficas. En algunos casos, incluso viajando hacia
continentes muy lejanos a los que los vieron nacer. Diversas corrientes que se inspiran en
cultos remotos, divinidades que se creian muertas, mitologias y cosmologias exoéticas
dislocadas de sus raices originales. Las cuales, a su vez, son adaptadas a los contextos
sociales actuales y se entrelazan con otras religiosidades, generando una rica diversidad de
manifestaciones paganas.

A través de una mirada holistica, esta sesion se propone dilucidar y reflexionar sobre las
diversas creencias, practicas y dinamicas del paganismo en Espafia. Aspira a promover un
didlogo que contribuya al avance del conocimiento sobre las diversas manifestaciones
paganas espafiolas.

Asunto, breve estado de la cuestion y objetivos

A diferencia de lo que se creia hasta una época relativamente reciente, la secularizaciéon no
ha comportado una decadencia o erradicacion de la religion de la era moderna. Nuevas y
renovadas formas de religiosidad se extienden de manera creciente. Algunos de estos
nuevos imaginarios culturales (Prat, 2012) suponen una resignificaciéon de practicas
antiguas, consideradas desaparecidas hasta una época reciente, motivadas por los
movimientos culturales delos siglos XVIII y XIX que abogaban por revivirlas (Sage, 2009).

El denominado paganismo moderno o neopaganismo, extendido principalmente por
Europa y Estados Unidos desde las décadas 1960 y 1970, constituye un ejemplo
paradigmatico. Engloba un conjunto heterogéneo de creencias y practicas proclamadas
como manifestaciones contemporaneas de cultos precristianos. Algunas de las mas
conocidas dentro de este fendomeno heterogéneo son la brujeria moderna, el druidismo, el
odinismo, el movimiento dela Diosay el helenismo.

El concepto “paganismo” o “pagano” proviene del término latin paganus, en sus inicios
utilizado por la Iglesia Catdlica para designar de manera peyorativa a los cultos populares
practicados por las personas de entornos rurales que no abrazaban el cristianismo, el cual
empezaba a adquirir fuerza en las ciudades romanas. Histéricamente, también ha sido
empleado para referirse a todas las personas no cristianas, en un significado mas amplio,
una connotaciéon quellega a dia de hoy (Calhoun, 2011; Bezerra, 2012).

En el imaginario colectivo popular se encuentra extendida la creencia de que ciertas
précticas y creencias paganas siguen adn vigentes a dia de hoy, ocultas en costumbres



populares actuales e, incluso, cristianas. Una teoria defendida por los evolucionistas del
siglo XIX, como James Frazer (1944 [1890]) i Arnold Van Gennep (1986), y folcloristas del
siglo XX, segtin la cual festividades como el Dia de Todos los Santos, Halloween, San Juan y
Navidad proceden de fiestas paganas.

En la actualidad, las diferentes corrientes resignifican el concepto de paganismo y se
autodefinen como paganas. El término aparece desposeido de la carga peyorativa antigua y se
construye como una identidad religiosa, que refleja a una persona que sigue unas
doctrinasy practicas basadas en las religiosidades paganas antiguas.

Uno de los elementos en los que se inspiran y que constituye un aspecto fundamental
para su culto es la concepcion de la naturaleza como sagrada (Sonnex et al., 2022). Las
festividades, que corresponden a los cambios estacionales siguiendo el ciclo agricola
anual, permiten celebrar los ritmos naturales (Cordovil, 2020, Gauthier, 2021). Los rituales
permiten venerar a la naturaleza y contactar con las multiples divinidades o entidades que
constituyen personificaciones de las fuerzas naturales (Magliocco, 2015). Hablamos
incluso de seres sobrenaturales de mitologias antiguas, rescatados del olvido gracias a los
paganismos.

Por ese motivo, sus rituales cobran especial importancia, en las que destacan su
creatividad ritual (Fedele, 2014; Stasulane & Ozolins 2017) y performatividad (Butler, 2003;
Rountree, 2006). Los ritos se realizan preferiblemente en espacios naturales tales como
parques naturales, bosques o montanas, asi como monumentos megaliticos (Wallis &
Blain, 2011; Cusack, 2012; Doyle, 2016; Dansac, 2021). Se tratan de lugares concebidos
como sagrados por sus tradiciones, en la medida que les permiten establecer conexion con
el pasado historico precristiano que aclaman y con la naturaleza, al mismo tiempo. Sin
embargo, se enfrentan a dificultades para poder acceder a estos lugares, que en
numerosas ocasiones se encuentran protegidos institucionalmente, al serles aplicadas
leyes de conservacion o constituir enclaves de interés arqueologico e historico. Por ello,
demandan la relectura de los usos patrimoniales de espacios para que puedan ser
reapropiados por sus comunidades (Gauthier, 2021) y frecuentemente se ven en la
obligacion de buscar alternativas, creando espacios sagrados alla donde sus condiciones se
lo permiten (Sonnex et al., 2020).

Asimismo, las comunidades defienden modelos ecologicos alternativos basados en la
reciprocidad y cuidado que atribuyen histéricamente a una época precristiana y
precolonial (Maxwell, 2020). Consideran crucial rescatar lo que imaginan como formas
maés respetuosas de relacionarnos los seres humanos con el mundo natural. Modelos
alejados, desde su punto de vista, al consumismo excesivo de las sociedades occidentales
urbanizadas y que permitirian restaurar los vinculos que aprecian perdidos (Butler, 2015).

El paganismo contemporaneo atrae no solamente a personas sensibilizadas con la
preservacion del medio ambiente, sino también para aquellas preocupadas por el
empoderamiento de la mujer y de los derechos LGTBIQ+. Algunas corrientes, de hecho,
aclaman una vinculacién estrecha con el activismo feminista y LGTBIQ+, tales como el
Reclaiming, la Wicca o el Movimiento de la Diosa. A menudo las comunidades paganas
celebran la diversidad sexogenérica (Kraemer, 2012; Spéjic, 2020; Mueller, 2018).

Esta sesion tematica tiene como objetivo explorar las diversas manifestaciones y practicas del
paganismo en Espana, analizando su significado cultural, social y religioso. Pretende
fomentar el didlogo académico sobre el paganismo espafiol, invitando a los ponentes a
dilucidar y reflexionar sobre ello a partir de compartir sus investigaciones finalizadas o en
curso. Asimismo, aspira a contribuir en la comprension de las motivaciones y experiencias de
los practicantes paganos espafole, su relacion con otras tradiciones religiosas y los
desafios que enfrenta el paganismo en Espafa en términos de reconocimiento legal y
aceptacion social.
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