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El monacato femenino al decir de Chaunu "es una de las victorias
feministas del siglo XVI en Espaiia”. Probablemente fue una verdadera
valvula de escape para muchas mujeres de la Espaiia Moderna y por
ende de América, como tantas veces se ha repetido y podemos volver a
repetir al tratar sobre Mariana de Jests.

Las biografias que se han realizado sobre la monja de origen vasco
que nos ocupa, lo han hecho desde la optica de relanzar su imagen, igno-
rando una realidad histérica que explica muy bien la situacion en la que
se encontraba la ciudad de Quito y en la que se vio inmersa la propia
Mariana de Jesus®.

No conocemos otras biografias que las hechas por franciscanos o
las que han sido producto de las mismas, lo cual limita mucho el cono-
cimiento de esta mujer, a la que la documentacion de la época no le atri-
buye tantas cualidades como se pretende, sin que por ello se ponga en
duda su honestidad. En realidad esas biografias "son un filtro masculino
de la vida femenina"2 y hubiese sido interesante contar con la que le
estaba haciendo Rodriguez Docampo, el cual en su Descripcion del Obis-
pado de Quito hace grandes elogios de esta mujer, pero manifiesta que no
dice mas hasta que se verifiquen las cosas y, cuando ello suceda, lo
contara por extensos.

1  Buen ejemplo de esto es la copia de obra que el franciscano portugués M. SOUSA PEREIRA
realizé a finales del siglo XVIII, Vida admirable de la Rda. Madre Mariana de Jesus Torres...,
Quito, s/a.; L. E. CADENA ALMEIDA, Madera para esculpir la imagen de una santa, Quito-
Bedford, 1987; del mismo autor Mensaje profético de la Sierva de Dios Sor Mariana Fran-
cisca de Jesus Torres y Berriochoa, y su fiel cumplimiento a través de los siglos, Quito,
1988. J. L. DE ZAYAS Y ARANCIBIA, 'El Monasterio Real de la Limpia Concepcion de Quito
y la jurisdiccion franciscana', La Orden Concepcionista. Actas del | Congreso Internacional
Il, Le6n, 1990, pp. 589-604. Casi toda esta bibliografia esta en funcion del proceso de bea-
tificacion que se esta tratando de llevar a cabo con la mujer que nos ocupa.

2 A. LAVRIN, 'La vida femenina como experiencia religiosa: biografia y hagiografia en Hispa-
noamérica colonial”, Colonial Latin American Review 2, Nueva York, 1992, p. 28.

3 D. RODRIGUEZ DOCAMPO, Descripcion y Relacion del Estado Eclesiastico del Obispado de
San Francisco de Quito, en M. JIMENEZ DE LA ESPADA, Relaciones Geogréficas de Indias I,
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BIOGRAFIA, FUNDACION Y PRIMERAS DECADAS DEL MO-
NASTERIO DE QUITO.

Sobre la vida de la monja que nos ocupa vamos a ofrecer primero
una panoramica en la que nosotros no entraremos en demasiados juicios
de valor -lo que dejamos para el capitulo siguiente-; por ello, expondre-
mos de forma sintética algunos hechos que sobre su vida y su actividad
nos relatan sus bidgrafos, al margen de las creencias particulares que
podamos tener y que luego trataremos de interpretar.

Mariana Francisca Torres Berriochoa vino al mundo en el aino de
1563, en algun lugar todavia no precisado del Seforio de Vizcaya, en el
seno de un familia hidalga. Sus padres fueron don Diego Torres Cadiz y
dofia Maria Berriochoa Alvaro. Su bisabuelo habia sido don Joaquin Al-
varo, hijo del conde Santiago Alvaro y Vascones y de la condesa Dofia
Maria Sola y Fernandez, el cual habia tenido un hermano que habia abra-
zado en su dia la regla de San Benito.

Mariana Francisca era la mayor de tres hermanos. Poco mas se
sabe de su origen, salvo que los archivos parroquiales, lo mismo que la
iglesia de pueblo natal, fueron devorados por un incendio ocurrido en el
ano de 1570, en que se cuenta que el tio sacerdote de la futura concep-
cionista, don Luis Jaime de Berriochoa, que se hallaba pasando una tem-
porada con su familia en la localidad, fue quien tuvo que sacar el Santi-
simo de entre las llamas de aquel declarado incendio. El fuego afecto a la
casa y propiedades de la familia Torres Berriochoa por la proximidad al
templo. Arruinados por aquel suceso, abandonaron las tierras de
Vizcaya y se trasladaron a Galicia, region en la que tenian algunos
familiares y donde instalaron su residencia en la ciudad de Santiago de
Compostela.

Pocos afnos pasaria alli la nifa antes de emprender su viaje hacia
Ameérica. En aquellas tierras del noroeste ibérico tenia Mariana una tia,
que iba a ser su protectora a partir de aquel momento. Aqui se nos
plantean algunas dudas, pues la primera fundacion gallega de las hijas de
Santa Beatriz de Silva no va a tener lugar hasta 1608, en la localidad
lucense de Vivero, y no se sabe que, ni en Santiago ni en localidades
proximas, las Concepcionistas llegasen a fundar nunca un monasterio-.

Madrid, 1965, p. 51. La descripcion de Rodriguez Docampo la reproduce también P. PONCE
LEIVA, Relaciones Historico-Geograficas de la Audiencia de Quito (siglos XVI-XIX) II, Madrid,
1992, p. 281.

4 Esto nos hace sospechar que Maria Taboada, la tia de Mariana, no era concepcionista y que en
el mejor de los casos se hallaba recluida en algiin monasterio de otra orden, probable-
mente de clarisas.
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El otro recogimiento monacal gallego de esa Orden fue el de La Encarna-
cion de Mondoinedo, fundado ya en 16395,

La nueva fundacion quiteia, primera de las de monjas en los terri-
torios de aquella jurisdiccion, iba a correr a cargo de las Concepcionis-
tas. La eleccion de orden y de personas parece que no estaba dejada al
azar. Los primeros intentos serios corrieron a cargo del presidente de la
Audiencia, Hernando de Santillan, elegido para tal cargo en 1563 y gran
favorecedor de los franciscanos frente al clero secular. Este hombre,
con los bienes dejados por Pedro de Arrona, pretendié elevar una casa
de recogimiento. El intento fall6 y seria retomado por el obispo fray
Pedro de la Peiia, para lo que se conté con 3000 pesos de plata que para
la fundacion habia dejado Juan Yafiez, y con ello y lo que pusiese el
cabildo de la ciudad se comprarian las casas de Alonso de Paz y de Mar-
tin Mondragons.

Después debian llegar las elegidas para fundar. La comitiva salio
de tierras de Galicia hacia Sevilla y al frente de ellas dofia Maria de Ta-
boada, que, a pesar de lo que hasta ahora han creido algunos historiado-
res, no era monja profesa’, ya que ella como las otras mujeres que le
acompanaban y que entraron en Quito el 30 de diciembre de 1576, pro-
fesaron en la ciudad del Pichincha el 25 de enero de 15775, Esto nos
hace suponer que, como mucho, eran aspirantes a religiosas en algun
claustro espaiiol. Ademas, la eleccion no habia sido al azar, ya que Maria
Taboada era sobrina del primer obispo de Quito, Garcia Diaz Arias, y a
ella habia hecho heredera el prelado de una parte de su fortuna perso-
nale.

A aquellas primera mujeres les acompanaba la nifia Mariana To-
rres Berriochoa, que sus padres habian puesto en manos de su tia dona
Maria Taboada, probablemente porque la escasa fortuna de la que dispo-
nian después de los tragicos sucesos en sus propiedades vizcainas, no
permitia a la familia pensar en un futuro halagiiefio para ella. Probable-
mente elucubraron que en Quito podria tener un matrimonio ventajoso u
optar por la vida religiosa en la comunidad que iba a dirigir su pariente.
Parece que esta ultima opcion fue la que triunfé y, asi, el 8 de septiem-
bre de 1577 tomaba el habito concepcionista. Sus primeros votos los

5 Sobre |la fundacion de monasterios concepcionistas en Espaiia puede verse I. OMAECHEVE-
RRIA, La Orden de la Inmaculada Concepcién, Bilbao, 1976, p. 24. M. de CASTRO, "Los mo-
nasterios de Concepcionistas Franciscanas en Espafia', Archivo Ibero-Americano LI-
203/204, Madrid, 1991.

6 J. M. VARGAS, Historia del Ecuador. Siglo XVI, Quito, pp. 190-193.
7 L. CADENA ALMEIDA, Madera para esculpir...., p. 28.
8 Dichas monjas eran Lucia de la Cruz, Francisca de los Angeles, Ana de la Concepcién, Mag-

dalena de San Juan y Catalina de la Concepcion.
9 R. VARGAS UGARTE, Manuscritos Peruanos III, Lima, 1940, pp. 24 y ss.
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haria el 4 de octubre de 1579. Es por entonces cuando comenzaron sus
visiones y su promocién dentro de la vida monacal; de la enfermeria pa-
sO a ser proveedora, luego sacristana y tornera, después vicaria de co-
ro y maestra de novicias. Por tanto, aunque Mariana no fuese la primera
abadesa concepcionista de Quito, si llegaria a ser la mas relevante de
todas aquellas fundadoras espaiiolas.

El 4 de octubre de 1593 moria la tia. Poco tiempo antes de que
esto aconteciese, el capitulo conventual habia elegido para sucederla a
nuestra vizcaina Mariana de Jesls, cuando contaba tan sdlo con 30 afios,
probablemente por la gran influencia ejercida por su pariente y
predecesora, amén de la de los franciscanos. Es poco después, el 2 de
febrero de 1594, cuando se considera que tiene la primera aparicion de
la Virgen del Buen Suceso.

Mariana de Jesus seria reelegida como abadesa en 1597 y es por
entonces cuando se hacen mas virulentos los conflictos internos del mo-
nasterio. De un lado la abadesa junto con las espaiiolas y sus seguidoras;
de otro las criollas con las suyas. El conflicto se polarizé esencialmente
en el tema de la jurisdiccion; las favorables a Mariana de Jesls quieren
seguir bajo la dependencia de los franciscanos, mientras que el grupo de
las criollas prefieren pasar a la jurisdiccion del ordinario. El vicario ge-
neral del obispado, en ausencia del prelado don Luis Lépez de Solis,
mando el encarcelamiento de la joven abadesa durante tres dias, tras los
cuales se la encerré en una celda y se la alejé del contacto con la
comunidad, cosa que no se cumplié, por lo que las fundadoras espaiiolas
fueron encarceladas de nuevo durante un mes y a ellas se fueron uniendo
otras monjas favorables a su causa hasta el nimero de 25, de las que
varias tuvieron visiones durante aquel encierro.

La nueva abadesa iba a ser Magdalena de Jesis Valenzuela, que
durante su mandato relego a los menores del control del monasterio y se
dice por un biografo de Mariana de Jesus, que después de aquello co-
menzo la relajacién®. En tan especial situacion la vizcaina escribio al
prelado para que permitiese a las monjas espafnolas su regreso a la Pe-
ninsula, llevandose el cadaver de la Madre Taboada!!. El obispo, por fin,
decide relajarles la carcel, permitiéndoles asistir a la misa y al oficio
divino, incluso un canénigo -del que no conocemos el nombre- pretendio
hacer con ellas una fundacion en el norte para sacarlas de Quito®, donde
la situacidon del monasterio era tan tensa. Todo ello iba unido a las con-
sabidas visiones de Mariana de Jesis, como monjas martirizadas por los

10 M. SOUSA PEREIRA, Vida admirable... 1, p. 52.
1 Ibidem.

12 Probablemente esta fundacion norteia deberia haberse llevado a término en Ibarra o Pasto,
donde posteriormente fundarian las Concepcionistas.
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angeles, la abadesa Valenzuela en el purgatorio hasta el dia del juicio,
etc.

La convivencia se hacia cada dia mas dificil, hasta que la propia
Magdalena Valenzuela solicité al prelado que perdonase a las monjas en-
carceladas. Fray Luis Lépez de Solis accedi6 a la peticién e incluso mani-
festé que a él ya le estaban presionando desde la Corte, donde una fami-
liar de Mariana era cercana a la propia Reina. El prelado, se dice, que
incluso manifesté que desde aquel momento no permitiria a ninguna de
las monjas criollas tener oficios de dignidad dentro del monasterio, pues
los puestos de preeminencia deberian ser para las espafiolas*:.

Tras el trienio de priorato de Magdalena de Valenzuela vuelve a
salir elegida abadesa, con algunas complicaciones, Mariana de Jesus.
Entonces, las inobservantes se dice que pensaron formar otra comunidad
e, incluso, intentaron abandonar el monasterio para ello, en cuyo intento
murié milagrosamente la dirigente de las mismas. Las monjas criollas,
después de aquel suceso, se quejaron de la actitud de la M. Mariana, y
por ello el obispo decreté de nuevo la carcel para ella y sus seguidoras.
Ahora sera la Madre Valenzuela quien desde fuera les defienda. Pero,
mientras permanecen encerradas, Mariana vuelve a tener otra vision el
16 de enero de 1599. Por fin el prelado las excarcela y se dice que les
dio los mejores puestos, mientras que "La Capitana” de las criollas era
encerrada en un cuarto, hasta que por intercesion de Mariana el obispo
le levanto la pena, aunque ello no supuso la enmienda. No acabaron alli
las tensiones, pues en una posterior visita pastoral, de nuevo surgen
acusaciones contra la espanola y el obispo decreta para ella nueva pri-
sién.

Después de todos aquellos avatares era légico que surgieran pro-
blemas en la eleccién. Unas monjas querian como abadesa a una de las
fundadoras y otras no, multiplicando de esta forma los capitulos, que no
conducian a nada definitivo. Mariana apoyaba a la ya incondicional suya,
la madre Valenzuela, mientras que las opositoras hicieron una procesion
por los claustros con la intencién de salir a hablar con el Obispo. Harto
de acudir al capitulo, parece que el prelado opté por la causa de las es-
paiolas y se dice que llegé a pronunciar frases como la que transcribi-
mos: "Estas criollas son la peor gente, ignorante, viciosa y de juicio
obtuso™+ y mandé encarcelar a La Capitana. Por fin iba a salir elegida la
Madre Valenzuela.

Después de aquellos sucesos La Capitana enfermé y se llamé a un
franciscano para que la confesara. El religioso se dice que dio por per-
dida su alma y manifesté que no queria volver a ejercer de confesor de

13 Ibidem, p. 59.
14 Ibidem, p. 88.
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la tal monja. Logro la religiosa salir de su enfermedad debido a los des-
velos y oraciones de Mariana y, arrepentida, se hizo intima colaborado-
ra de ella. De tal forma, que, al acabar el mandato de la Madre Valen-
zuela, las inobservantes criollas votaron a favor de su antigua dirigen-
te, aunque ella lo hizo por la que habia sido su enemiga; sin embargo, la
elegida iba a ser Inés Zorrilla, pues se temia ya por la salud de Mariana.
Tras el mandato de aquella mujer, fue su sucesora de nuevo, la Madre
Valenzuela, un tanto repuesta de la enfermedad que por entonces le
aquejaba; pero solo pudo ostentar el cargo durante tres meses antes de
morir, cosa en la que le precedié la susodicha Capitana arrepentida.
Mientras tanto, la M. Mariana seguia con sus visiones, apariciones y
profecias, entre las que predijo que muchas monjas del monasterio per-
manecerian en el purgatorio hasta el retorno de la jurisdiccion de los
menores.

Tras la muerte de Valenzuela, en 1610, vuelve a salir priora la
monja vizcaina. Hubo tres votaciones en las que su principal rival -aun-
que no su enemiga- fue la también espanola Magdalena de San Juan. Era
entonces obispo de Quito Salvador de Ribera, que favorecié6 mucho a la
religiosa. Continuaron sus actividades paranormales, con visiones de
arcangeles, futuro del Ecuador en los siglos XIX y XX, e incluso éxtasis
con el lego franciscano fray Pedro de la Concepcion, y visitas de la Vir-
gen del Buen Suceso, que de nuevo le vuelve a rogar que se le haga una
imagen -cosa que ya le habia pedido en alguna aparicion anterior-. La es-
cultura de bulto se encargé al artista Francisco del Castillo por reco-
mendacion de los franciscanos. Era este hombre nacido en Valladolid y
vivia alli con su mujer Javiera Paredes'. Tenian tres hijos: Maria, que
ingresaria en el monasterio de la Concepcién, Francisco, que se hizo
franciscano y regreso a Espaiia, y Manuel, que casé en Quito. La imagen
se consagroé por el obispo Ribera el 2 de febrero de 1611, después de
ser acabada por los angeles, segun se dice. La nueva talla llevaba un ba-
culo que regal6 la marquesa, que lo mandaria trabajar en Espana, las
llaves regaladas por el obispo y la corona regalada por el cabildo ecle-
siastico. Poco tiempo después de la consagracion moria el prelado, el 24
de marzo de 1612, y Mariana tuvo la visiéon de su paso por el purgato-
rio.

Dejo de ser abadesa en el trienio de 1613 a 1616 en que volvié a
retomar el cargo hasta 1619 y de nuevo lo haria en el trienio de 1622-
1624, tras la actividad abacial de la también espanola Sor Lucia de la
Cruz. Del ano 1624 en adelante se dice que su vida fue mas angélica que

15 Ninguno de los nombres de este matrimonio vallisoletano ha sido hallado en los Libros de
Pasajeros y, por tanto, tampoco es citado por M. C. MARTINEZ MARTINEZ, La emigracion
castellana y leonesa al Nuevo Mundo (1517-1700), Valladolid, 1993.
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humana, y es entonces cuando se le aparece el Nifio Jesus del Cerro
del Pichincha; incluso tiene visiones sobre la Independencia, sobre el si-
glo XX, sobre el dogma de la Inmaculada, sobre el franciscanismo y
Santa Beatriz de Silva, etc.

Los ultimos afios de su vida coinciden con la presencia en Quito del
obispo cisterciense fray Pedro de Oviedo, que acudié a verla en ocasio-
nes e incluso fue su confesor. Prelado y monja parece que mantuvieron
muy buenas relaciones y el obispo mandé imprimir en Espafia una es-
tampa del Nifo del Pichincha, segun la vision que habia tenido Mariana.
Tuvo en ese periodo nuevas apariciones y ahora entra en juego San Ig-
nacio de Loyola -1634-, que le promete la proteccion de su Orden.

Mariana fue la ultima en morir de las monjas espafiolas fundadoras
de Quito, mientras ocupaba en su comunidad el cargo de maestra de
novicias. Por fin, entregaba su alma a Dios el 16 de enero de 1635.

Durante aquellos aios habia sido su confesor el serafico fray Juan
de la Madre de Dios Mendoza "de las casas mas nobles de Espafia y des-
cendiente de la solariega Casa de Santiago de Galicia", que fue asis-
tente en San Pablo de Quito, elegido en 1605. También fue confesor suyo
fray Jeronimo Tamayo. Todos ellos habian rezado juntos en su dia por la
salvacion de La Capitana. Fray Juan murié en 1636 y fue él quien con
fray Francisco Anguita asisti6 a Mariana en su muerte. Tamayo, sin em-
bargo, ya habia muerto en 1628. De los franciscanos que la rodearon en
todos aquellos afios serian el P. Anguita y el P. Angel Francisco Pérez,
los que elaboraron el Cuadernén, en el que se narraban la vida y mila-
gros de esta mujer, pero que misteriosamente se perdié durante el siglo
XIX.

LA EXPANSION CONCEPCIONISTA

La Orden Concepcionista fue, dentro de las femeninas, ademas de
la primera establecida en América, la que mayor presencia tuvo en la
Audiencia de Quito desde la fundacion de su primer monasterio en la
capitals,

16 M. SOUSA PEREIRA, Vida admirable...1ll, p. 74.
17 Ibidem, p. 19.

18 En este sentido existe un error en el apartado dedicado a las 6rdenes religiosas femeninas
en América dentro de P. BORGES (dir.), Historia de la Iglesia en Hispanoamérica y Filipinas I,
Madrid, 1992, p. 231. Alli s6lo se habla de la existencia de 5 conventos en Quito y uno en
Riobamba durante el periodo colonial; pero a ellos habria que afiadir 2 en Cuenca, 1 en
Loja, 1 en Latacunga, 1 en Ibarra, ademas de uno en Pasto (Colombia) y otro el Leiva,
aunque este ultimo no fuera de la jurisdiccion de Quito, lo cual alteraria las cifras finales
que nos da el autor de 130 conventos para toda Hispanoamérica. Error semejante comete
P. FOZ Y FOZ, "Las mujeres en los comienzos de la evangelizacion del Nuevo Mundo", Historia

de la Evangelizacion de América. Trayectoria, identidad y esperanza de un continente,
Cindad Adal
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El convento de Quito no dejé de crecer desde su ereccion y en
1609 el numero de religiosas ya ascendia a 131, con una renta de mas
de 4000 pesos, que a todas luces resultaba insuficiente y que fue de-
creciendo a lo largo de los afios, debido a la especial situacién por la que
pasaban los territorios de la Audiencia™; a causa de ello, se hicieron
sucesivas peticiones de gracias al rey, que, en 1612, les concedio la li-
mosna de vino, cera y aceite?, precisamente en un momento en que el
monasterio habia alcanzado la cifra, sin contar las criadas, de 90 mon-
jas, 30 donadas y 60 ninas. En 1616 el numero de religiosas seguia en
aumento, por lo que las monjas solicitaron comprar las casas de don
Juan de Landorio para ampliar sus estancias, pues se dice que para en-
tonces ya eran 100 monjas de coro, otras tantas legas y 30 nifias2'. No
es de extranar, por tanto, que durante los anos de vida del monasterio
en el siglo XVI, éste careciera de una iglesia digna, para lo que el Conse-
jo de Indias les concedié 1500 pesosz. Pero seguian en las mismas con-
diciones en las décadas iniciales del siglo XVII, a pesar de que el canénigo
Pedro de San Miguel se habia comprometido a darles 20.000 pesos para
la construccionz. Las obras de la nueva iglesia se iniciaron en torno a
1625, siendo abadesa la M. Mariana, y corriendo las obras a cargo del
arquitecto criollo agustino, natural de Tunja, Diego de Escarzaz.

Mientras todo esto sucedia, la Orden continuaba su expansion en
tierras quitefas. La primera de las fundaciones realizadas desde la capi-
tal fue la de la ciudad de Pasto, en 1588, todavia en vida de la abadesa
fundadora Maria de Taboada.

Ya durante el abadiato de Mariana de Jesus se fundé el monasterio
concepcionista de Nuestra Senora de las Nieves de Loja, en 1596, aun-
que no comenzaria a funcionar hasta el 25 de marzo del aino siguiente.
Tal fundacion se debid, en buena medida, al dinero aportado por Juan de
Alderete, que doné la cantidad de 14000 pesos de plata a censo, que
rentarian 1000 pesos al afio; ademas entrego otros mil pesos para la

Vaticano, 1992, pp. 137-138, al darnos la relacion de fundaciones concepcionistas del
siglo XVI, en que al menos olvida en la Audiencia de Quito los de Cuenca y Loja, y Tunja en el
Nuevo Reino de Granada. Sobre la fundacién de monasterios Concepcionistas en Quito
puede verse J. PANIAGUA PEREZ, "Los monasterios concepcionistas en la Audiencia de
Quito. Notas para su estudio”, La Orden Concepcionista. Actas del Primer Congreso Inter-
19 nacional |, Leon, 1990, pp. 563-584.
20 Ibidem, p. 565.
AGI, Quito 86.

21 Ibidel
oo Ibidem.

AGI, Quito 1, f. 214.
23 AGl, Quito 87, f. 15.

24 .
J. PANIAGUA PEREZ, "Las profesiones de San Agustin de Quito. 1574-1644 (La criolliza-
cion de una orden)", Archivo Agustiniano 77-195, Valladolid, 1993, p. 176.



LOS INICIOS DEL MONACATO FEMENINO EN QUITO: MARIANA DE JESUS 425

compra de los terrenos donde debia edificarse el centro. Como condi-
ciones impuso que las religiosas que entraran pagarian 1400 pesos de
dote, salvo las hijas y nietas de conquistadores de la tierra que aporta-
rian solo la mitad2s. Sus primeras monjas fueron llevadas de Quito y
eran Maria, Isabel y Ana de Orozco, ademas de una donada?.

También el convento de Cuenca se fundé en vida de la madre Ma-
riana de Jesus, en 1599. El dinero que sirvio para esta fundacion fue
mucho mas variopinto, pues 4000 6 5000 pesos los aportaban los veci-
nos de la ciudad, y algunos otros miles procedian de la donaciéon de un
sacerdote y de las limosnas obtenidas en Riobamba y otros lugares. El
marqués de Caiiete habia asignado 600 pesos de renta en el primer cargo
que vacase en la Audiencia, pero esto no se llevo a cabo hasta el virrei-
nato de Luis de Velasco que, ademas, a peticion del cabildo cuencano,
asigno otros 1000 pesos para manutencion de las religiosas, que se ob-
tendrian de los repartimientos de indios de Catalina Balar y de los pue-
blos de indios que vacaron por la muerte de Rodrigo Bonilla en los térmi-
nos de Cuenca, Latacunga, Alangasi y Pomasquiz. Los solares serian
donados por dofia Leonor Ordodiiez para que sus tres hijas entrasen a
formar parte de la comunidad. Para la fundacion salieron del monasterio
de Quito Magadalena de San Juanz, Leonor de la Trinidad y Catalina del
Espiritu Santo. A pesar de todas las donaciones recibidas, en 1614, este
monasterio solicitaba al rey la tradicional limosna de vino, cera y aceite
por su mala situacion econémicas.

En 1605 se fundaria el monasterio de la Concepcion de Riobamba y
pocos afos mas tarde el de la Concepcion de Ibarra. Con ello quedaba
completado el panorama de fundaciones concepcionistas en los territo-
rios de la Audiencia de Quito, que salvo el de Pasto y la propia capital,
fueron elevados todos en los tiempos en que Mariana de Jesus ejercia
como abadesa o en los momentos entre sus trienios de poder. Sin em-
bargo, tenemos alguna duda respecto de algunas otras fundaciones. En el
siglo XVI, segun el P. Velasco, se fundaron sendos monasterios en Lo-
grofo y Sevilla del Oro; pero no tenemos mas noticias sobre estos cen-
tros que desaparecieron en el levantamiento jibaro de 1599; es el
mismo autor el que nos manifiesta que en el de Sevilla del Oro se reco-
gieron todos los nifios y las mujeres de la ciudad antes de la matanza
que

25 AGI, Quito 19.

26 Ibidem.

27 AGI, Quito 90.

28 AGI, Quito 190.

29 Magadalena de San Juan nada parece tener que ver con la religiosa espaiiola del mismo
nombre que estaba en el monasterio de Quito y que, como vimos, ocupo el cargo de abadesa

en un determinado momento, después de haber sido fundado el monasterio de Cuenca.
30 AGI, Indiferente General 1443.
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alli tuvo lugars. No precisa el autor jesuita de donde obtuvo estos da-
tos, ya que él elaboré su historia en pleno siglo XVIII.

Ademas de estas fundaciones puramente concepcionistas, estas
monjas se vieron implicadas en otro tipo de actuaciones en otros con-
ventos femeninos de su medio. Asi, por ejemplo, en 1616 la propia Ma-
riana de Jesus manifiesta que ellas han sido reformadoras del convento
de Santa Clara. También fueron los monasterios de Quito y Pasto los
que acogieron a la mayor parte de las agustinas desterradas de Popayan
por algunos asuntos escandalosos ocurridos en los primeros decenios del
siglo XVIis,

EL MONASTERIO DE LA CONCEPCION Y LA PROBLEMATICA
SOCIEDAD QUITENA

El monasterio quitefio de la Concepcioén surgié, como casi todas las
recoletas femeninas del periodo colonial, como una respuesta a las ne-
cesidades del propio medio y de acuerdo con la mentalidad de las
gentes de aquella época. No se concebia una ciudad de cierta importancia
en el mundo hispanico donde no existiese un lugar para que las mujeres
blancas, por vocacién religiosa o por imperativos socioeconémicos,
pudiesen abrazar la vida religiosa.

Se ha dicho en multiples ocasiones que las mujeres del siglo XVI,
que no podian acceder al matrimonio por diferentes motivos o por propio
convencimiento, se veian obligadas a pasar su vida entre las paredes de
cualquier monasterio*. En Quito las cosas no funcionaron de forma dife-
rente y cuando se queria hacer una nueva fundacién se aducia la necesi-
dad del nuevo monasterio para que en él se recogiesen las hijas y nietas
pobres de los conquistadores, que de esta forma podian ver solucionada
su vida. Incluso la propia Mariana de Jesus pudo haber estado en un caso
parecido, como ya manifestamos.

Esta situacion, bastante generalizada en los conventos quitefios,
en los que convivian mujeres de vocacion y mujeres obligadas a causa
del destino de sus progenitores, hacia de ellos verdaderos hervideros a
los que transcendian los problemas de la vida capitalina con mas viru-
lencia de lo que sucedia en los espainoles. Las luchas del exterior tenian

31 J. DE VELASCO, Historia del Reino de Quito, Caracas, 1981, pp. 427-433; y J. PANIAGUA
PEREZ en la obra de P. DE VALENCIA, Relaciones de Indias 1. Nueva Granada y Virreinato de
Pert, Le6n, 1993, p. 107.

32 AGI, Quito 86.

33 AGI, Quito 86 y 88.

34 "Convento versus matrimonio” en palabras de M. H. SANCHEZ ORTEGA, "La mujer, el amor
y la religion en el Antiguo Régimen", La Mujeres en la Historia de Espana. Siglos XVI-XX,
Madrid, p. 42.



LOS INICIOS DEL MONACATO FEMENINO EN QUITO: MARIANA DE JESUS 427

su claro reflejo en el interior. Mientras en Espana los enfrentamientos
por el control interno de los monasterios tenian relativa importancia, en
Quito la tenian toda. En el mundo peninsular una nobleza fuerte, prepo-
tente y plenamente asentada, hacia que sus hijas se promocionasen con
facilidad en los claustros, cuando no fundaban en funcién de ellas; en
Quito, como en el resto de América, "aprendices de nobles" no tenian
todavia muy definida su posicion y luchaban en el exterior por hacer
valer sus cualidades y derechos, provocando una situacion muy seme-
jante en el interior de la clausura donde habitaban sus hijas o hermanas.
Ademas, la existencia en los monasterios de criadas y esclavas, agudi-
zaba mas los problemas, puesto que estas servian como interlocutoras
con el mundo exterior y contribuian a la relajacion de la clausura.

El convento quitefio, como otros muchos de América, cumplia ade-
mas otra funcion, la de la educacion de las ninas, cosa mucho mas ex-
trafia en los monasterios espanoles. Los tutores de las mujeres de las
clases privilegiadas que existian en Espafa, apenas si se conocian en
Ameérica, y por ello en Quito el monasterio de la Concepcion cumplié
desde muy pronto con esas funciones, lo mismo que conocemos de otros
muchos ejemplos en el periodo colonial, sobre todo en México3s.

Economicamente, los monasterios se mantenian de limosnas y de
las dotes de las mismas religiosas, que en muchos casos no paliaban las
necesidades de un nimero de monjas cada dia mayor. Por ejemplo, el
mismo de Quito, en 1609, se calculaba que tenia unos gastos anuales fi-
jos de 14000 pesos, mientras que su renta apenas sobrepasaba los
400036, que disminuirian a 1500 en 161437, En vida de la propia Mariana
se vio como empeoraba la situacion de sus rentas porque los censos
subieron y porque se cobraban en plata corriente, cuyo valor habia de-
caido respecto de los reales32.

Pero en Quito, como en otros lugares de la América espaiola, los
problemas que los monasterios podian tener a finales del siglo XVI y
principios del siglo XVIl se complicaron con otras cuestiones y de ma-
nera muy particular el de la Concepcion de Quito. Aunque hagamos varios
apartados para plantearlas, todas ellos estan muy relacionados entre si.

35 Buenos ejemplos de esto los podemos encontrar en las obras de J. MURIEL, Conventos de
monjas en la Nueva Espana, México, 1946; Cultura Femenina Novohispana, México,
1982, Las mujeres en Hispanoamérica. Epoca colonial, Madrid, 1992. Del mundo
americano también pueden verse ejemplos en La Orden Concepcionista. Actas del |
Congreso Internacional |, Leén, 1990, pp. 463-584; y en Congreso Internacional del
Monacato Femenino en Espaia, Portugal y América |, Le6n, 1993.

36 AGI, Quito 9.

37 AGI, Quito 86.
38 Ibidem. Hacia 1612, 100 pesos de a ocho reales ya equivalian a 135 pesos de plata co-
rriente.
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A) LA LUCHA ENTRE EL OBISPO Y/0 SECULARES-REGULARES.

Este tipo de problemas surgié desde antes de la propia fundacion
efectiva. Cuando el obispo De la Pena intenté crear un monasterio con los
fondos que habia dejado don Pedro de Arrona y le fue denegado por la
autoridad civil. La fundaciéon fue negociada entre los franciscanos y el
cabildo secular, en 1575, e impugnada posteriormente por el prelado por
haberse hecho a sus espaldas; aunque éste acabo por ceder.

Solucionados los problemas iniciales con el diocesano, las cosas no
quedaron del todo calmadas. No tardaron en surgir los asuntos de juris-
diccion entre los regulares y el obispo por el control de las religiosas.
Aunque no nos ocupe el caso de otros monasterios, sabemos que se plan-
te6 esa misma cuestion, por ejemplo, con las dominicas del monasterio
de Santa Catalina y con las agustinas del monasterio de Popayan=.

El asunto de la jurisdiccion llevaba implicitas, ademas, otras
cuestiones, y no se puede ver como algo aislado en el conjunto de la pro-
blematica que se planteaba en Quito por esos afos, como veremos mas
adelante, aunque para una mayor claridad hayamos tratado de deslindar
las cuestiones.

Mariana de Jesus va a ser sujeto principal en los asuntos de ju-
risdiccion. Ella se va a convertir en el adalid de la causa franciscana
dentro de los claustros de su convento. Probablemente, durante el tiem-
po que ocupo el cargo de abadesa la M. Taboada los problemas jurisdic-
cionales no afloraron tan crudamente por respeto a la propia fundadora y
porque la virulencia de la situacion quitefia no aconsejaba aquello, aunque
ya parece que la monja gallega predecia el estallido del problema.

El ordinario, sin embargo, defendié sus derechos frente a los frai-
les, apoyado por un buen nimero de monjas, lo mismo que por una buena
parte del cabildo eclesiastico, que, por estar formado en su mayoria por
hombres de la tierra, preferia tener el control de aquellas religiosas por
la influencia que suponia de cara a la sociedad y porque muchos estaban
vinculados a ellas por lazos familiares.

Por otro lado, el tema de la jurisdicciéon no hay que desvincularlo
de las diferencias surgidas en torno a las doctrinas. Cada vez existia un
mayor interés en que éstas fuesen recayendo en el clero secular y no es
extraino que, en ese afan de quitar protagonismo a los regulares, el pro-
blema se ampliase hasta los monasterios femeninos, entre los que el de
la Concepcion jugaba un importante papel por no estar claramente ads-

3 9 Sobre las dominicas, cuyo problema de jurisdiccion fue mas tardio, puede verse M. BANDIN
HERMO, El obispo de Quito don Alonso de la Peria Montenegro (1596-1687), Madrid, 1951,
pp. 175-187. Sobre las Agustinas de Popayan J. PANIAGUA PEREZ, "Los agustinos en la
Audiencia de Quito -Notas para su estudio- (1573-1650)", Agustinos en América y Filipi-
nas, Valladolid, 1990, pp. 288-291.
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crito a una orden masculina, ya que la regla concepcionista estaba des-
lindada de la del Cister, con la que la habia fundado Santa Beatriz*, y de
la de Santa Clara*, aunque la tutela se les habia dado a los menores. Esa
independencia habia quedado perfectamente definida en la bula Ad Statum
Prosperum, dada por Julio II el 17 de septiembre de 1511. En ella se
decia "absolvemos y del todo libramos y eximimos a las dichas abadesa
y monjas, y a las que en adelante les sucediesen, de las referidas reglas
y estatutos del Cister y de Santa Clara y de su observancia"+.

Por otro lado, y amén de problemas familiares, muchas monjas
optaron por el sometimiento al diocesano, porque obtenian mayores li-
bertades y menos intromisiones en los asuntos internos del monasterio;
pues, por lo general, los prelados y el clero secular estaban menos inte-
resados en intervenir en la vida de las comunidades, mientras que la
tutela de los frailes solia ser mas directa y opresiva.

B) EL FRANCISCANISMO.

Intimamente ligado al problema anterior estaba el del francisca-
nismo del monasterio concepcionista de Quito. Los menores se habian he-
cho cargo de la nueva fundacion, en contra del interés manifestado por el
obispo De la Pefia. En aquella coyuntura los frailes se encargaron de
propagar su espiritu entre las fundadoras. Este franciscanismo resultaba
mas de conveniencias que con un transfondo real, al menos por lo que
conocemos por la documentacion y los escritos que de la Madre Mariana
nos han llegado.

Como acabamos de decir, el franciscanismo de Mariana no deja de
presentar ciertas dudas. Jamas hace alusion a los escritos de San Fran-
cisco, o a las alusiones inmaculistas de San Buenaventura o de Escoto,
por citar algunos de los ilustres seraficos en los que podia fundar sus
pretensiones la monja vizcaina. Es mas, en sus apariciones, hay que
contar con las que tuvo de Beatriz de Silva, abogando por la causa de los
hijos del de Asis, cuando en realidad ella, a pesar de su cercania a la or-
den serafica, habia dado a sus monjas la regla del Cister. En fin, que
existe al menos algo sospechoso que nos induce a pensar en una persona
manipulada desde fuera o cuyos planteamientos, cuando menos, estan

40 La regla del Cister se le concedio por la bula Inter Universa de 30 de abril de 1489. ACT (
Archivo del Monasterio de la Concepcion de Toledo) 8.

41 La regla de Santa Clara se impuso a las monjas concepcionistas por la bula de Alejandro VI
Ex Supernae Providentia, de 19 de agosto de 1594. ACT 12.

42 ACT 22. Alli se encuentra el original de esta bula que en cuanto a sus caracteristicas for-
males ya ha sido estudiada, aunque no la reproduce, por V. GARCIA LOBO, "Documentacion
en torno a la Fundacion de la Orden Concepcionista. Estudio Diplomatico", La Orden Con-
cepcionista... 1, pp. 134-135.
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mas sobrecargados de afectividad que de cierta racionalidad. Su fran-
ciscanismo, si damos por validos los testimonios que tenemos de terce-
ros, es hipocondriaco, con visiones catastrofistas respecto de las reli-
giosas que no se avinieran a aceptar tal espiritu, aunque por ello no que-
brantasen las normas eclesiasticas, lo que de por si indica una conflic-
tividad en el seno de las instituciones religiosas quitefnas que enfrenta-
ban, incluso en sentido tedrico, a franciscanos-obispo. Y ese espiritu

también se habia transmitido a las otras monjas espanolas, que al igual

que Mariana "gozaron" del don de la visiéon de futuro, como por ejemplo
Sor Francisca de los Angeles, que llegé a ver a San Francisco disparando
flechas por los claustros con las que hiri6 de muerte a una de sus con-
trarias®; o la vision que tuvo Mariana de un dragén que devoraba a las

inobservantes, identificadas con las opuestas al control serafico*.

Sin embargo, todo esto no tiene por qué hacernos dudar de la bue-
na fe de Mariana de Jesus, cuya vida pasé practicamente por completo
entre los muros de la clausura, con confesores y asesores franciscanos
que pudieron utilizarla para sus intereses en su lucha contra el clero se-
cular y los obispos. Por aquellos dias, los hijos de San Francisco se sen-
tian heridos porque se les habian quitado algunas de sus doctrinas en
1585 para entregarselas a los seculares. Incluso, dice uno de sus bioé-
grafos, que fue el provincial franciscano quien la empujé a aceptar el
abadiato del monasterio antes de la muerte de la M. Taboada“. Era ade-
mas un hecho que los religiosos podian ejercer grandes influencias sobre
determinadas monjas y utilizarlas como arma en su lucha, ya que éstas,
por lo general, eran bastante ignorantes y muy susceptibles de ser ma-
nipuladas por los hombres, arriesgando en muchas ocasiones lo que ellos
no arriesgaban; en realidad, en alguna ocasion, parece que se acusé a
Mariana de que durante su mandato "el convento era un jubileo de los
menores ™.

Pero el franciscanismo de la monja concepcionista tampoco puede
separarse de la eclosion contrarreformista del culto a los santos, unida
a una mentalidad propia del momento. Su orden, privilegiada por la rea-
leza y la nobleza espafiola, a la vez que por los ricos hombres de Quito,
carecia de santas en los altares. La propia fundadora no seria elevada a
tal categoria hasta el reciente pontificado de Pablo VI. Por tanto, de al-
guna forma faltaba la cohesion espiritual directa que tenian el resto de
las comunidades religiosas femeninas y masculinas que actuaban en
Quito. Su vinculacion a los franciscanos y las influencias que éstos
ejercie-

43 M. SOUSA PEREIRA, Vida admirable..., pp. 54-55.

44 |bidem, p. 70.
45 Ibidem, p. 36.

46 Ibidem, p. 63.
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ron sobre determinadas monjas favorecian el acercamiento y permitian
la posesion espiritual de un santo fundador, que con frecuencia se apare-
ci6 a la concepcionista vizcaina.

C) FENOMENOS SOBRENATURALES.

En torno a 1600 lo religioso impregnaba la vida de Quito y lo pa-
ranormal se habia puesto a la orden del dia en el orbe catdlico, en un
mundo donde todo era extraordinario. Ya estamos en la época en la que
no sélo son unos pocos los que pueden gozar de ello, como Teresa de Je-
sus, sino que las cosas se han extendido hasta unos extremos insospe-
chados; abundaban sobre todo las mujeres que tenian una especial espi-
ritualidad con éxtasis, raptos mentales, bilocaciones y don de la profe-
cia®. En la vida de Mariana, por tanto, como en la de otros muchos per-
sonajes de la época, se mezclaban la fe popular, la sensibilidad patrio-
tico-religiosa y el sentido de una vida llena de milagros y de signos so-
brenaturales<.

Todo ello, ademas, iba unido a la aprehensién de lo sobrenatural
como testimonio de pertenencia al pueblo elegido, del que practica la fe
verdadera y, por tanto, puede entrar mas directamente en contacto con
Dios, la Virgen y sus santos. Por ello, en casi todas las ciudades del
mundo americano, se hacia necesaria la presencia de un ser sobrenatural
que de alguna forma ejemplificase la proteccion divina, y la Virgen, en
ese sentido, tenia un papel primordial en su funcion de intermediaria y
de madre. Como tal, las visiones de Mariana se impregnaron de ese
caracter mariolégico, en que a la vez que se aconseja y se conceden fa-
vores, se amenaza con castigos terribles. No hay que olvidar que la re-
ligion también cumplia una funcion represiva, generalmente con tintes
mas claros que de benignidad, tal y como ya lo han tratado algunos auto-
res*. Maria, no sélo favorece al pueblo quitefio con sus apariciones,
sino que le amonesta para que encauce algunos aspectos peculiares de su
desarrollo.

Tampoco debemos olvidar que estamos en un tiempo en que el con-
tacto con Dios y otros seres divinos tenia que pasar casi obligatoria-
mente por el sufrimiento y el dolor, porque éste era el mejor camino

47 3. DE LOS ANGELES, Dialogos de la Conquista del Reino de Dios, Madrid, 1946, p. 213. Esta
obra aparecié en 1595.

48 J. CARO BAROJA, Las formas Complejas de la vida religiosa (siglos XVI y XVII), Madrid,
1985, p. 104. Nos relata el autor, en este sentido, una breve biografia de Simén de Rojas,
religioso significativo en la corte de Felipe III. Recordemos que, ademas, fue otra concep-
cionista la que gozé de gran fama por su don de bilocacién, como era Sor Maria de Jesis de
Agreda.

49 J. CARO BAROJA, Las formas Complejas..., pp. 69-71.
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hacia la alegria del acercamiento al Creador. En Mariana de Jesus esto
se puede apreciar claramente, puesto que todos sus raptos sobrenatura-
les van unidos a prisiones, vejaciones, abusos de poder, etc.

El portento del que gozaban algunas almas debia ademas tener una
funcion de cara a la comunidad. Y por ello la Virgen del Buen Suceso,
cuando se aparece a Mariana, le pide una imagen suya, que se encarga a
un escultor, pero que finalizan los angeles y San Francisco. El hecho no
tiene nada de novedoso en la tradicion mariana hispanica. Aquello era una
forma clara de acreditar la aparicion y la imagen frente a la comunidad,
pues su ejecucion se relaciona con lo sobrenatural, aunque tal imagen, ni
creemos que sea de aquella época, ni su calidad es excesiva, a pesar de
las manos angélicas que la ejecutaron. A la postre, no era mas que una
reafirmacion contrarreformista del culto mariano con un sentido
militantese.

Imagen y portentos servian ademas para reafirmar a la comunidad
concepcionista. Una talla milagrosa atraia las miradas hacia el monas-
terio femenino, siempre necesitado de dinero para su mantenimiento y
de la atencion de las autoridades civiles y religiosas. Pero, ademas de
esta funcion social, cumplia otra de mas corto alcance en el interior del
monasterio, favoreciendo a uno de los dos grupos de religiosas en con-
flicto durante aquellos momentos; es mas, la propia imagen pide ser co-
locada en el coro sobre el puesto que corresponde a la abadesa, lo que a
la postre no es sino un deseo de legitimacion de uno de los grupos.

Pero nos queda la duda de si todos estos portentos que se cuentan
por los bidografos de Mariana de Jesls no son sino una simple exagera-
cion de los autores, pues en la documentacion que conocemos de Mariana
en el Archivo General de Indias, para nada se nos habla de todo esto, que
ella o sus avaladores pudieron muy bien utilizar de cara a obtener li-
mosnas reales. Probablemente, tendremos que pensar de nuevo en la
manipulacion de esta monja por parte de determinados grupos de poder
dentro de la Iglesia para alcanzar sus fines, aprovechando la buena fe de
una mujer como esta vizcaina.

5 0 Algo parecido es lo que nos manifiesta respecto de la Virgen de Guadalupe en México E. O'
GORMAN, en su obra Destierro de sombras. Luz en el origen y culto de Nuestra Sefiora de
Guadalupe del Tepeyac, México, 1991, pp. 121-122; aunque en Quito la aparicion no con-
tase con una apoyo tan incondicional como el que el obispo Montufar dio a la Virgen de
Guadalupe en México.
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D) EL CRIOLLISMO Y LOS CONFLICTOS QUITENOS

Pocas cosas ayudan a crear una mayor conciencia de grupo que la
vida encerrada de un convento de clausura. Alli, por razones obvias, las
tensiones grupales se pueden agudizar hasta extremos insospechados. La
gran superficie que podia ocupar un monasterio no era nada en cuestio-
nes de convivencia, ni de otros asuntoss. Cada grupo de monjas tendia a
encerrarse en si mismo y a hacer frente a sus adversarias en cada acto
de la vida. Por tanto, los grandes problemas del exterior, que tenian un
claro reflejo en el interior, adquirian una mayor virulencia, pues la
capacidad de inhibirse en determinados momentos quedaba practicamente
reducida a nada.

Los graves conflictos que aquejaron al monasterio por cuestiones
de jurisdiccion y de observancia se acrecentaron apenas habian pasado
los dificiles momentos de la Revuelta de las Alcabalas (julio 1592-abril
de 1593). Con aquellos sucesos, en la ciudad de Quito se habia puesto de
manifiesto el espiritu criollo y sus "sentimientos de frustracion y mar-
ginalizacion™=. De hecho Mariana ve como sus mejores apoyos para el
monasterio a las dos érdenes en que el fenémeno criollo estaba menos
arraigado o en las que la presencia de los espainoles es todavia muy
significativa, como eran franciscanos y jesuitas; al contrario de lo que
sucedia ya con agustinos y dominicos. Lo anterior no quiere decir, ni
mucho menos, que los franciscanos no tuviesen problemas entre espano-
les y criollos, como ya ha sido estudiado=:.

El monasterio de la Concepcion no pudo ser ajeno a aquel conflicto,
mas cuando estaba regido por espaiiolas y cuando el nimero de religiosas
criollas aumentaba de dia en dia e iba adquiriendo fuerza dentro de la
comunidad. Sin embargo, no sabemos hasta el momento como se vivio el
enfrentamiento en el interior de los claustros concepcionistas; pero, si
damos relativa fe a los escritos del Padre Sousa, algo habia afectado a
la comunidad concepcionista, ya que en las ultimas palabras de la pri-
mera abadesa, antes de morir, se atisbaba la division que existia en el
interiorss,

El enfrentamiento criollas-espafiolas afecté de la misma manera al
convento de la Concepcion que lo habia hecho con el propio convento
franciscano o con el clero secular y regular en general. Por un lado, los

51 Recuérdese, de forma ilustrativa, que en los primeros afios del siglo XVII el monasterio,pasé
por una peste, debido al hacinamiento con el que vivian las monjas. J. PANIAGUA PEREZ,
"Los monasterios concepcionistas..”, p. 566.

52 B. LAVALLE, "La rebelion de las alcabalas (Quito, julio de 1592- abril de 1593). Ensayo de
interpretgcién“, Revista de Indias 44, Madrid, 1984, p. 187.
5 3 B. LAVALLE, Quito et la crise de I'alcabala (1580-1600), Paris, 1992, pp. 119-120.

54 M. SOUSA PEREIRA, Vida admirable..., pp. 40-43.
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curas se quejaban de la falta de beneficios y doctrinas, cuando su nu-
mero se habia incrementado de forma significativa en el ultimo cuarto
del siglo XVIss. Por otro, en la Concepciéon no era menos importante la
ausencia de las criollas en los cargos de responsabilidad del monasterio,
en el que querian abrirse camino lo mismo que sucedia entre los religio-
sos de la tierrase.

Por ultimo, no debemos olvidar que el triunfo del criollismo en los
monasterios femeninos, y en el de la Concepcidn en particular, fue mu-
cho mas acelerado que en los conventos masculinos, ya que practica-
mente en ellos no entraban mas monjas espanolas que las fundadoras,
alimentandose por lo demas de las hijas del lugar y que, por tanto, con la
Madre Mariana, ultima de las espafolas que sobrevivid, se cerraba un
ciclo que desde entonces iba a tomar unas apariencias diferentes, no
siendo necesario, como entre los frailes, recurrir a la "alternancia”.

55 Sobre este aspecto resulta de interés el articulo de B. LAVALLE, "Las «Doctrinas>» de frai-
les como reveladoras del incipiente criollismo sudamericano", Anuario de Estudios Ameri-
canos 36, Sevilla, 1979, pp. 447-465.

56 |bidem, p. 450.





