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In het kader van de algemene en van de kerkgeschied enis 
Geschiedenis van de Geelse Sint-Amandsparochie tot ca. 1500 

 
Jef Van Meensel 

 
Woord vooraf 
 
Dierbare parochiaan, waarde bezoeker van deze website, staat u er ooit nog bij stil, dat u 
haast dagelijks met uw katholieke voorgeslacht van de eerste christenen te maken hebt? 
Natuurlijk doet u dat! Want in de eerste plaats is er de Bijbel, die het fundament van de 
oerkerk is geworden. Daarop zijn haar boodschap, haar liturgie en haar pastorale werking 
gesteund. Bij het Oude Testament denkt u allicht aan de psalmen. Aan psalm 8, 
bijvoorbeeld: Wat is de mens, Heer, dat Gij aan hem denkt? Of aan de lezingen van de 
eucharistie uit Jesaja of Jeremia? Bij het Nieuwe Testament herinnert u zich de 
zaligsprekingen, machtig uitgebeeld door het fresco van de Sint-Dimpnakerk. Of u denkt 
aan stukken uit Paulus’ brieven aan de Corinthiërs of Efesiërs? Of u stelt vast, hoe kermis 
en kerkmis maar met één letter verschillen. En dat men, bijvoorbeeld, met Geelkermis 
vroeger de kerkwijdingsmis opdroeg met dat mooie epistel uit de Openbaring van Sint-
Jan over het nieuwe Jeruzalem. In de tweede plaats zijn er de Latijnse, ja Griekse 
gezangen die hun oorsprong vinden in de beginfasen van de liturgie: het Griekse Kyrie en 
het Latijnse Gloria en Credo stammen uit die tijd. In de derde plaats zijn er de rituelen 
van doopsel en eucharistie waarvan heel wat sacrale gebeden, gezangen, handelingen en 
gebaren uit de vroegchristelijke tijd dateren. Hoe vernieuwd het kerkelijke leven van een 
hedendaagse parochie er vandaag dus ook uitziet, de aloude Traditie en de Bijbel zijn er 
niet uit weg te denken. Nogal begrijpelijk dat ook ongelovigen door dat alles worden 
aangegrepen, zodra het in de liturgie tot leven komt. Vooral nu de Tridentijnse 
Gregoriaanse mis weer in de belangstelling is gekomen. 
Maar zelfs in algemenere zin kunnen de wortels van dat voorgeslacht bloot worden 
gelegd. Is het niet zo dat namen van de oude bisdommen Cambrai (Kamerijk), Xanten, 
Maastricht, Tongeren, Utrecht, Trier, Keulen niet zo vreemd in de Geelse oren klinken? 
Ze hebben een Latijnse oorsprong. Bij het hanteren van dergelijke taal komen uw rooms-
katholieke wortels naar boven. Heidens wordt u als het ware, wanneer u één of andere 
dag van de week vermeldt. Want dan hebt u het gelijk ook over Germaanse goden, die 
vanaf de vijfde eeuw ook in West-Europa aanbeden werden: zondag, woensdag (Wodan) 
en vrijdag (… Freya!). Al namen de Germaanse Franken de administratieve structuren 
van de Romeinen over, toch bleven ze lange tijd hun eigen goden vereren en raakte het 
christendom er bijna door verstikt. Kortom, in onze cultuur leeft nog onderhuids het 
heidens-katholieke verleden, waartoe ook Geel en de hele Kempen gerekend kunnen 
worden. Al zal de kerstening van Geel pas in de loop van de middeleeuwen gebeuren, 
wanneer Europa ook met de term Christenheid (res publica christiana) wordt aangeduid, 
toch wordt ze al in de hier behandelde periode zij het tussen de regels voorbereid. Want 
de oudheid bouwde de drie pijlers waarop de Europese eenheid (lange tijd) steunde. 
Bestuurlijk was die te danken aan de Romeinen, geestelijk aan de katholieke kerk en 
cultureel aan de klassieke cultuur, die door Grieken en Romeinen tot leven werd gewekt 
en door het Christendom in stand gehouden en doorgegeven werd. Mét de meerwaarde 
van haar boodschap. 
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Inleiding  
 
Deze geschiedenis vertrekt van twee globale uitgangspunten: de teloorgang van de 
klassieke beschaving en het unieke, steeds volgehouden vooruitgangsstreven, dat de 
middeleeuwen in alle aspecten van hun samenleving kenmerkte. Beide beginsels worden 
in wat volgt puntsgewijs toegelicht. 
Ten eerste, het Romeinse wereldrijk ging aan het ontbreken van (werk)slaven ten onder. 
Want daaraan had het eeuwenlang zijn bloei te danken en daarom had het steeds van 
technologische en ambachtelijke vernieuwingen in het economisch leven afgezien. Toen 
de noden zeer dringend om toevoer van slaven vroegen, kon dit verstarde imperium er 
geen beroep meer op doen en het stortte dan ook in elkaar. 
Ten tweede, onder druk vanuit het Oosten staken de Germanen, in stamverband, de 
grenzen van Donau en Rijn over en drongen het Romeinse rijk binnen (vierde-vijfde 
eeuw). Hart en basis van hun samenleving was het domein. Daarin had iedere klasse, ook 
die van de lijfeigenen, min of meer mogelijkheid tot initiatief. Er ontwikkelde zich een 
maatschappij, die almaar meer gebruik maakte van voor die tijd hoogtechnologische 
systemen en uiterst adequate werkmethoden om aan allerlei levensnoodzakelijke 
behoeften en uitdagingen het hoofd te kunnen bieden. Die gedreven vindingrijkheid, 
gebaseerd op verre contacten, manifesteerde zich eerst in de landbouwproductie, het 
ambachtswezen en de sociale weefsels, daarna in de lokale en nationale bestuursvormen, 
de krijgskunde en in de handelspraktijken. Vooral vanaf de tiende eeuw nam de bloei van 
de middeleeuwen toe. Daarvan zijn de Hanzesteden en de jaarmarkten treffende 
voorbeelden. Hun technologisch aanpassingsvermogen, bijvoorbeeld in de scheepvaart, 
maakte het ze nog later mogelijk verre en uitgebreide emigratiestromen op gang te 
brengen, commerciële, militaire en missionaire expedities te ondernemen en zich zelfs 
aan onvoorstelbaar gewaagde, succesvolle ontdekkingsreizen (Christoffel Columbus) te 
wagen. Er kan dus bezwaarlijk van het “herfsttij der middeleeuwen” gesproken worden. 
De renaissance ontstond rond 1350 in de rijk geworden, middeleeuwse, Italiaanse 
handelscentra. Haar vertegenwoordigers uit de zeer beperkte, stedelijke elite spitsten hun 
aandacht doelbewust toe op de tijd van Grieken en Romeinen en minder op die van bijbel 
en christendom. De mens in zijn meest verheven verschijning werd het hoofdthema van 
hun bij uitstek literaire en artistieke productie, die elitair, individualistisch en 
humanistisch was. Hun opvoedingsideaal streefde eerder naar de vorming van de 
universeel ontwikkelde homo novus, dan naar die van de diep religieuze geestelijke. Maar 
de renaissance was geen breuk met de middeleeuwen, wel een overgangsfase van deze 
laatste periode naar de moderne beschaving. Zoals uit de vorige alinea blijkt, blonken de 
middeleeuwen uit op technologisch en wetenschappelijk vlak. Ze bleven daar nog 
bewijzen van leveren op het ogenblik dat de renaissance op heel ander terrein opgang 
begon te maken. De Dante van de Divina Commedia en de Van Eyck van Het Lam Gods, 
beiden middeleeuwers, hoefden bovendien qua uitdrukkingskracht en vormbeheersing 
niet onder te doen voor de prestaties van renaissancisten als Petrarca of Michelangelo. De 
eerste twee waren technisch en kwalitatief zeker zo vernieuwend in hun disciplines als 
het de laatste twee waren. 
Ten derde, de middeleeuwse kerk, ontstaan in de glorietijd van de Romeinen, kreeg in dat 
alles haar eigen vitale rol te vervullen. Met vallen en opstaan ijverde ze meteen voor de 
verwezenlijking van haar kernboodschap: “Wat gij aan de minste van de mijnen hebt 
gedaan, dat hebt gij aan Mij gedaan” (Mt. 25, 40). De mogelijkheid tot verlossing voor 
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wie haar voorschriften volgde, de belofte van een eeuwig geluk, de uitnodiging tot 
bekering aan iedereen zonder onderscheid van klasse verklaren de aantrekkingskracht van 
deze uit het Jodendom gegroeide godsdienst. Ook voor die tijd geldt bovendien de 
volgende principiële beschouwing vooraf. Ze is van Tüchle en hij stelt daarin “dat de 
kerk als de voortlevende Christus, de voedingsbodem is, van waaruit levend de 
individuele christen pas een gelovige wordt; dat haar oordeel voorwaarde is voor de 
waarheid van het theologische inzicht en voor de heiligheid van het handelen van de 
individuele christen”. 
Momenten van moreel en spiritueel verval bij hogere en lagere clerus konden niet 
verhinderen dat de normen en waarden van de kerk de levensdrang van de middeleeuwers 
door de tijden heen dynamisch beïnvloedden. De tristitia of de levensmoeheid was toen 
de achtste hoofdzonde! En haar tegendeel een aangeprezen deugd. Dat droeg bij aan de 
verbluffende ontwikkelings- en expansiedrang die deze tijden kenmerkten. Dat leidde 
daarenboven ook tot pieken van culturele bloei, tot felle perioden van renaissance zo men 
wil. En de middeleeuwen, ook zij kenden hun klassiekers uit de oudheid! 
Vernieuwende monumentale, picturale en muzikale verwezenlijkingen uit die tijd, in 
hoofdzaak van kerkelijke oorsprong, dwingen nu nog onze bewondering af. Bovendien 
ontwikkelde zich een wereldliteratuur in het Latijn en in de volkstaal waarvan de 
motieven letteren en kunsten tot op de dag van vandaag blijven inspireren en 
beïnvloeden. De middeleeuwse mysticus Jan van Ruusbroec blijft de nagenoeg enige 
Vlaming die op de internationale literaire canon prijkt.  
En dan wordt er nog gezwegen over het cisterciënzerideaal ora et labora, dat de 
middeleeuwers met een onverwoestbare, vindingrijke arbeidsethiek bezielde. Monniken 
zetten die op hun talloze domeinen scheppend en vernuftig in de praktijk om en gaven ze 
aan anderen door. Op die manier droegen ze bij aan progressieve middeleeuwen, waaraan 
zelfs de Verlichting voor een deel schatplichtig geworden is.  
 

Het (kruis)ribbengewelf boven het hoogkoor van de Sint-Amandskerk (15de eeuw; foto ca. 1950): 
een late toepassing van een revolutionaire uitvinding uit begin 12de eeuw die de gotische 

bouwkunst mogelijk maakte. 
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Deel 1: Het vroege christendom (tot de vijfde eeuw)  
 
1. Kerk van apostelen 
 
De apostelen begonnen aan de evangelisatie met Pinksteren en dus net na de dood en 
verrijzenis van Jezus Christus omstreeks het jaar 30. Tien jaar later hielden de apostelen 
een eerste concilie in Jeruzalem: er werd beslist dat ook de heidenen in aanmerking 
kwamen voor de Blijde Boodschap. Toen was de bekeerde Paulus aan zijn drie 
missiereizen naar Griekenland en Klein-Azië begonnen. De Handelingen van de 
Apostelen en de Brieven van Paulus brengen er uitvoerig verslag over uit. Rond het jaar 
60 was hij bij Petrus in Rome. De opvolgers van laatstgenoemde zullen met de tijd als 
paus erkend worden en hun primaatschap zal met de bouw van Sint-Jan van Lateranen 
bekrachtigd worden. Paus Leo de Grote zal dat primaatschap verantwoorden. Petrus en 
Paulus stierven te Rome de marteldood. Intussen had een en ander geleid tot het ontstaan 
van christelijke gemeenschappen in de belangrijkste steden van Egypte, Klein-Azië, 
Griekenland en Rome.  
 
2. Vroegchristelijke kerk 
 
Voor het verdere verloop van deze parochiegeschiedenis gaat de aandacht vooral naar de 
missionering van West-Europa, meer speciaal nog van Gallië. Dit gebied omvatte het 
huidige Frankrijk, de Lage Landen en een deel van westelijk Duitsland. In het Westen en 
vanaf de tweede eeuw drong de evangelisatie sinds 140 door in het Rhônebekken - de 
Provence - met Lugdunum (Lyon) als eerste bisdom. Lugdunum was de meest 
welvarende stad van Gallië in die tijd. Dat dankte ze aan haar gunstige ligging bij de 
samenvloeiing van Saône en Rhône. Deze metropool trok nijveraars, neringdoeners en 
werkzoekenden van allerlei slag en herkomst aan. Ze kwamen van heinde en verre en de 
stad werd een smeltkroes van volkeren en religies. Met zijn massa allochtonen was er de 
term multicultureel zeker van toepassing: men sprak er, onder meer, Grieks, Latijn en 
Keltisch, de taal van de autochtonen. Omstreeks 150 telde Lugdunum 25 000 inwoners 
van wie duizend christenen. Dat christendom was er onder alle lagen van de bevolking 
doorgedrongen. Tijdens de regering van Marcus Aurelius brak er in 177 te Lugdunum 
een volksopstand uit tegen de christenen, van wie de slachtoffers later bekend werden als 
‘de veertig martelaren van Lyon’. Ze dienden als zondebok voor de teloorgang van de 
pax romana en dus van de welvaart die deze periode van betrekkelijke vrijheid en vrede 
mee had gebracht. Ook de negentigjarige bisschop Pothinus, afkomstig uit Klein-Azië, 
moest het toen met de dood bekopen. Ireneus van Smyrna en dus eveneens uit Klein-Azië 
werd in 180 zijn opvolger. Hij werd later bekend door zijn geschrift Tegen de Ketterijen, 
waarvan een uittreksel in het (vroegere) brevier staat. Daarin verdedigde hij, 
bijvoorbeeld, de zinvolheid van het martelaarschap tegen hen die het een heilloze 
geloofsdaad vonden. Christus kent allen die omwille van Hem gemarteld en gedood 
worden, zegt deze latere martelaar en hij verwijst hierbij naar een vers uit Matteus: 
“Vreest niet voor hen die wel het lichaam kunnen doden maar niet de ziel” (10, 28). 
Daarom is het niet verwonderlijk dat ook hij zich niet liet pramen om zijn vroegere, 
Kleinaziatische contacten met de als martelaar gestorven Polycarpus, leerling van de 
apostel Johannes, voor zijn zielzorg in het Rhônebekken te benutten. Ireneus hield dan 
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ook niet op zijn gelovigen in het Keltisch, het Latijn en het Grieks te bemoedigen, 
ketterijen te bestrijden en vervolging tegen te gaan. Naar Jezus’ woord omtrent de 
dringende uitnodiging voor het gastmaal [impelle intrare (Lc 14, 21-24)] zetten hij en 
zijn opvolgers het bekeringswerk verder: gekerstend werden de streken rond Lyon, 
Tournus, Autun, ook die rond Dijon, Langres, Besançon en zelfs aan de Rijnstreek. Lyon 
bleef het enige bisdom van Gallië tot aan het einde van de derde eeuw. Maar rond 250 
bereikten missionarissen Tours, Arles, Clermont, Narbonne, Toulouse, Limoges, Parijs, 
Reims en Trier. In 250 beschikten de laatste drie steden al over kerken en fungeerden na 
300 als hart van hun diocees of bisdom (waar de cathedra of bisschopszetel staat in de … 
kathedraal). Vóór 300 kwamen er ook kerken in Sens, Soissons, Bourges, Rouen en 
Bordeaux. 

. 

In de derde eeuw kwamen er nog meer kerken: bijvoorbeeld, in het zuiden, het midden en 
het oosten van Frankrijk. Rond 250 zetten de heersende keizers twee grote 
kerkvervolgingen op, wat aanleiding gaf tot een meer algemene verering van martelaren. 
Deze devotie verklaart het belang van catacomben als die van Sint-Callixtus en 
martelaren als Catherina van Alexandrië, die de populairste heilige van de middeleeuwen 
zal worden. Rond 285 trok Antonius (†356) zich in de Egyptische woestijn terug om zich 
door boete en gebed persoonlijk te heiligen. Maar die afzondering leidde tot een vloed 
van bezoekers: de enen zochten troost bij hem, de anderen wilden hem navolgen. Hij 
wordt dan ook de ‘vader van de monniken’ genoemd, want grondlegger van het 
monnikenwezen in oost en west. Zijn regel legde een bijzondere nadruk op mystiek en 
gebed, boete en ascese. Onder die invloed zetten Gallische bisschoppen hun schouders 
onder een aantal belangrijke kloosterstichtingen.  
De vierde eeuw begon met de laatste, grootste en systematische christenvervolging. Die 
waarde doorheen het keizerrijk onder het dictatoriale bewind (dominaat) van keizer 
Diocletianus en wilde de knappe kerkelijke structuren onderuit halen. Deze gaf zijn rijk 
een vierdelige bestuursindeling. Keizer Constantijn, één van zijn opvolgers, wilde daar 
vanaf. Dat lukte hem in 312, toen hij zijn rivaal Maxentius aan de Tiber in Rome versloeg 
onder het teken van het kruis (In hoc signo vinces: onder dit teken – het bekende 
Christusmonogram – zal je zegevieren). Een jaar later proclameerde hij het Tolerantie-

Ik geloof in God, de 
Almachtige Vader, 

Schepper van hemel en 
aarde, van al wat zichtbaar 

en onzichtbaar is. 
En in één Heer, Jezus 
Christus, eniggeboren 

Zoon van God, vóór alle 
tijden geboren uit de 

Vader. 
God van God, Licht uit 
Licht, ware God uit de 

ware God. 
Geboren, niet geschapen, 

één in wezen met de 
Vader… 

Links en boven: rechter- en centraal 
luik (detail) van hoogaltaartriptiek 
(17de – 18de eeuw) St.-Amandskerk 



 6 

edict van Milaan dat een einde aan de vervolgingen maakte en de periode van de 
rijkskerk aanzette. Constantijn regeerde intussen als alleenheerser met een haast 
liturgisch georchestreerde hofhouding en maakte van Constantinopel de hoofdstad. Ook 
zijn keizerschap kreeg een religieuze dimensie mee. 
Aan het begin van de vierde eeuw had het christendom zich dunnetjes en vooral in de 
steden een weg in noordoostelijke richting gebaand. Het bereikte zelfs de oevers van 
Maas en Rijn. Zodat er op de synode van Arles (314) al zestien bisschoppen aanwezig 
waren. De meeste kerkvorsten kwamen uit de Provence, maar ook de bisschoppen van 
Tongeren-Maastricht, Metz, Trier, Keulen en Mainz kwamen er naartoe. Het is niet 
toevallig dat het om geromaniseerde steden ging, waar de bisschoppen niet enkel 
pastoraal maar ook administratief, vormend en liefdadig actief waren en als het ware de 
rol van het Romeinse bestuursapparaat overnamen. In ieder geval blijkt dat het 
christendom rond 300 ook al in ons Maasland door was gedrongen en dan nog wel vanuit 
de Beneden-Rijn. Bekend werd het bisdom Xanten waar, onder meer, de heilige 
martelaar Victor werd vereerd (Ad Santos: op bedevaart naar de heiligen). Uit één en 
ander kan worden afgeleid hoe dicht het christendom al tot onze streken genaderd was.  
Ofschoon de katholieken nu onder de relatief beschermende hoede van de rijkskerk hun 
geloof konden belijden, toch bloeiden er sterke ketterse tegenstromingen en de Kelten, 
bijvoorbeeld, bleven aan eigen religieuze rituelen vasthouden. De christelijke dwaalleer 
van presbyter Arius was één van de meest verspreide ketterijen. Arianen telde men onder 
de Oost-Germanen - bijvoorbeeld de Goten - en onder christenen uit het oostelijk deel 
van het keizerrijk. De bekeerde Constantijn zag die tweestrijd als een bedreiging en wou 
de tweespalt door de bijeenroeping van een Concilie van de baan helpen. De 
concilievaders vergaderden in de loop van 325 in het Kleinaziatische Nicea, op 
Constantijns buitentje. Volgens de Arianen was er hoogstens gelijkenis tussen God en 
Jezus Christus. De katholieken verdedigden echter de opvatting dat de Vader en de Zoon 
van één en dezelfde goddelijke natuur zijn. Deze interpretatie werd bindend vastgelegd in 
het Symbolum van Nicea, dat in het Gregoriaanse Credo of zelfs in vertaling tot op 
vandaag gezongen of gebeden wordt en waarvan de desbetreffende zinsneden hierboven 
tussen twee illustraties van de vroegere hoogaltaartriptiek terug te vinden zijn. Het 
Concilie van Constantinopel (381) proclameerde het dogma van de Heilige 
Drievuldigheid en paste het Symbolum in die zin aan. 
Omstreeks 370 legde Martinus, kloosterling en (later) bisschop van Tours, de basis van 
het Gallische kloosterleven en hij bevorderde in hoge mate de verspreiding van het 
Christendom in zijn streek. Op wat Martinus en zijn opvolgers met veel inzet en moeite 
hadden verwezenlijkt, steunde Johannes Cassianus van Marseille om Gallië met de geest 
van de Egyptische woestijnmonniken te bezielen. In dezelfde zin stichtte Sint-Honoratus 
het nu nog beroemde klooster van Lérins dat in de vijfde eeuw het grootste 
kloostercentrum van West-Europa zal worden. Onder zijn bekende monniken telde het 
Sint-Patrick die, onder meer, het nooit door de Romeinen gekoloniseerde Ierland zal 
bekeren en ook in Brittannië kloosters oprichtte. Uit die Angelsaksische en Ierse 
kloostercentra staken monniken later het Kanaal naar het Europese vasteland over. Dat 
alles heeft zijn belang voor wat er later ook in onze streken aan missionering en 
kerkstichting zal gebeuren. Ten slotte mag Augustinus van Thagaste (Afrika) niet 
onvermeld blijven: als leek, priester en bisschop (van Hippo) verzamelde hij in de loop 
van de vierde eeuw een aantal gelijkgezinden rond zich om een soort kloosterleven te 
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leiden. Op lange termijn zal zijn visie het kloosterleven tot zelfs in de Kempen (de 
Norbertijnen) en Geel (de Augustinessen) beïnvloeden. 

 
Met het sacrament van het doopsel trad een bekeerling als Augustinus toe de 
gemeenschap van Jezus’ volgelingen en werd de verlossingsboodschap van 
Christus ook op hem van toepassing. Dat is niet niks. Nogal wiedes dat de 
dopeling in die begintijd van het jonge Christendom ‘ten voeten uit’ gedoopt 
werd. Hiervoor gebruikte men de badkuipachtige ‘vont’ (Lat. Fons) van het 
Baptisterium (Lat. baptisare: dopen), een gebouw bij of een ruimte in de kerk. 
Ook de Geelse Sint-Amandskerk heeft een baptisterium of doopkapel die er mag 
zijn. Er staat een prachtige arduinen doopvont uit ca. 1500. Het koperen deksel 
(1684) hangt aan een smeedijzeren hengsel van de Lierse kunstsmid Van 
Boeckel (1857-1944). Samen met Van Geels eiken beeldengroep ‘De Doop in de 
Jordaan’ kaderen ze mooi in de zwartwitte, dus barokke muurpartijen en pasten 
ze bij het verdwenen kruisbeeld. Het is een artistieke brok totaalkunst die 
specialisten in het vak graag in volle glorie willen herstellen. De sacrale, 
geheiligde ruimte getuigt van een stuk onverplaatsbaar en onaantastbaar 
verleden. Het is als een icoon, want ze symboliseert een piek uit het geloofsleven 
van onze voorouders: duizenden en duizenden van dopelingen, ouders, meters 
en peters uit de geschiedenis van de Sint-Amandsparochie. Verdient deze 
basisplek van Gods woning onder de mensen het niet in zijn vroegere luister te 
worden hersteld? In talloze kerken en kathedralen uit ons land, onder meer in 
Brugge en Zoutleeuw, is dat al gebeurd (© foto doopvont Ludo Van Sant). 
 
Ondertussen raakte het Romeinse rijk almaar meer in verval. Dat was voor alles te wijten 
aan een allesomvattende economische inzinking: het rijk bleef overeind zolang 
slavenarbeid massaal voorhanden was om in de vitale behoeften te voorzien. Toen die 
economische drijfveer ging stilvallen, kon het rijk steeds minder investeren in het 
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levensonderhoud van zijn burgers én in de beveiliging van zijn grenzen. Het deed dan 
maar een beroep op bij bosjes infiltrerende Germanen om de legioenen van soldaten en 
van officieren te voorzien en Rijn- en Donaugrenzen te verdedigen tegen de … 
Germanen. Weldra lagen die voor de invallers open. Bleef er goddank nog het 
geromaniseerde christendom als cultuurdragende en beschavende factor: de Romeinse 
erfenis van taal, bestuur en recht werd precies dankzij de bezielende kracht van deze 
nieuwe religie gered en nieuw leven ingeblazen. Keizer Theodosius verdeelde zijn staat 
in 395 onder zijn twee zoons in een Oost- en een West-Romeins rijk en dat laatste ging in 
476 met de afzetting van de laatste keizer ter ziele. 
Traditioneel toen tijdens de vigilia (de Paasnacht) van Pasen, op 25 april 387, werden de 
latere kerkvader Augustinus, zijn zoon Adeodatus en zijn vriend Alypius te Milaan 
gedoopt door Ambrosius, een andere kerkvader in wording, en “onze bezorgdheid over 
ons vroegere leven smolt weg als sneeuw voor de zon” (Belijdenissen, IX,6). Hieronymus 
vertaalde de bijbel in het Latijn (de Vulgaat), het Concilie van Efese bevestigde in 431 
Maria als Theotokos, de Moeder van God, en paus Leo de Grote (440-461) verdedigde in 
een homilie de aanspraak van de bisschop van Rome op het primaatschap over de gehele 
kerk. Met deze gegevens wordt de periode van de vroegchristelijke kerk afgesloten. In 
het Westen viel die fase samen met het Romeinse keizerrijk. Het Christendom werd er 
meer en meer een vitaal onderdeel van cultuur en beschaving. Vanaf de tweede eeuw 
drong het door in een aantal streken van Gallië en die geloofsverankering daar zal een 
verdere verspreiding van het christendom elders mogelijk maken. Zodat het weldra de 
grenzen van onze gewesten zal overschrijden. Maar dat zal pas geschieden na de 
volksverhuizingen die Europa in rep en roer gaan zetten.  
 

Deel 2: De Middeleeuwen 
 
1.  Van de vijfde tot de negende eeuw 
 
De middeleeuwen steunden op drie pijlers. De eerste pijler was door de Romeinen 
opgetrokken: hij bevatte het Latijn als universele voertaal, de ordenende kracht van de 
rechtspraak en de doeltreffendheid van de bestuursvormen met een knappe verdeling in 
districten en provincies. In onze gewesten zal de kerk van deze indeling blijven gebruik 
maken. Zodat een bisdom als Kamerijk  uit een Romaans en een Germaans, zelfs Keltisch 
sprekende bevolking bestond. Geel behoorde vanouds tot dat bisdom. De tweede pijler 
stoelde op een netwerk van nieuwe staten, die de ingeweken volksstammen op de resten 
van het Romeinse rijk oprichtten. Vooral het Frankische rijk (Merovingers en 
Karolingers) zal voor wat volgt zeer belangrijk zijn. De derde pijler bestond uit de kerk 
met haar bevlogen gemeenschappen, kloosters en bisdommen, die de te reorganiseren 
samenleving zin trachtten te geven. 
 
1.1 De volksverhuizingen 
 
De ‘val van Rome’ was aan economische vertraging te wijten. Want die inzinking 
vergemakkelijkte het de Germanen ‘de Romeinse beschaving te vermoorden’. De druk 
van de Hunnen, onder leiding van Attila, de ‘gesel Gods’, had van een geleidelijke 
Germaanse infiltratie een ‘grote trek’ naar het Westen gemaakt met o.a. de Franken, de 
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Bourgondiërs, de West-Goten en de Vandalen. Na een tijd vestigden ze zich in Gallië, 
Spanje en Afrika. Het keizerrijk kon zelfs niet verhinderen, dat de symbolenrijke stad 
Rome in 410 en 455 tot tweemaal toe werd verwoest. En dan was er nog in 452 het grote 
morele gezag en de politieke macht van paus Leo de Grote nodig, om datzelfde Rome te 
behoeden voor een derde verwoesting door Attila. In 476 hield het West-Romeinse Rijk 
op te bestaan, nadat het kind-keizertje Romulus Augustulus door Odoaker, een 
Germaanse huurling, van de troon gestoten was. Maar de katholieke kerk trachtte 
intussen de meubelen te redden. Zo is uit archeologisch onderzoek gebleken dat, 
bijvoorbeeld in Gallië, tal van kerken en begraafplaatsen uit de Romeinse periode ook in 
de tijd van de Franken door de katholieke gemeenten gebruikt werden. Ze werkten nu wel 
te midden van een meerderheid niet-christelijken binnen of Arianen buiten het Frankische 
rijk. In beide gevallen had de kerk allerlei weerstanden, zelfs vervolging te verduren. 
Maar ze putte kracht uit haar jeugd: het prille enthousiasme van de jonge christelijke 
gemeenschappen, de inspirerende visie op een mogelijk martelaarschap en de 
organisatorische en geestelijke uitstraling van kloosters en bisdommen, die in aantal 
toenamen. De bisschoppelijke ondervinding met de vroegere Romeinse overheid bleef 
trouwens vaak een onvervangbare rol spelen in de onervaren bestuurskaders van de 
nieuwe staten. 
 
1.2  Het Frankische Rijk 
 
Het waren de Franken die in Gallië neergestreken waren. Ze vestigden zich in hoofdzaak 
in Noord-Gallië en aan de de Beneden-Rijn. De Salische Franken kozen de Beneden-Rijn 
uit en drongen tot Doornik en Kamerijk door. De Ripuarische Franken verspreidden zich 
over de Midden-Rijn en oostelijk België. Vanuit dit Noord-Gallische kernland werden 
andere Germaans geworden gebieden van West- en Midden-Europa geleidelijk door de 
Franken ingepalmd. Zo bedwong Clovis (481-511) de Gallo-Romein Syagrius in 486: de 
katholieken slaakten in dat Romeins gebleven deel van Gallië een zucht van verlichting, 
toen Clovis ze tegen de Arianen ging beschermen. Dat gebeurde nadat hij in 496 de 
Alamannen bij Straatsburg verslagen had. Dank zij zijn katholieke vrouw Clothilde hield 
hij zijn vóór de slag gedane belofte en liet zich te Reims met drieduizend krijgers in de 
kathedraal door bisschop Remigius dopen. Hiermee had zich een eerste Germaanse rijk 
bekeerd: van nu af was het Frankenrijk ‘de oudste dochter van de kerk’. Dat betekende 
echter niet dat de hele bevolking katholiek werd. Nog voor lange tijd bleef zich een groot 
deel aan de eigen godsdienstrituelen vasthouden en buiten het Frankische rijk waren het 
de Arianen die voor problemen zorgden. Clovis slaagde er uiteindelijk in praktisch heel 
Gallië onder zijn bewind te brengen. Sinds die tijd kregen koning- en keizerschap een 
sacraal karakter en stonden kerk- en kloostergemeenschappen onder hun invloed en 
bescherming. 
Na Clovis’ dood werd het rijk onder zijn nakomelingen – de Merovingers - verdeeld: dat 
leidde tot familievetes en oorlogen. Van de kerstening schoot er zelfs niet veel meer over. 
De koningen moesten daarom op de steun van de elite rekenen. Die profiteerde ervan om 
domeinen binnen te rijven. Dat leidde sociaal-economisch tot het domaniale stelsel, dat 
de springplank voor de vooruitgangsdynamiek van de middeleeuwen werd. Op de duur 
profiteerde deze grondbezittende adel van het koninklijk bestuursvacuüm om meer macht 
naar zich toe te trekken (511-639). Met de hulp van die edelen slaagden de hofmeiers erin 
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hun macht stelselmatig uit te breiden ten koste van de ‘vadsige koningen’: dat is de 
periode van de Pepijn I en II. Toch stond het rijk aan de rand van de ineenstorting onder 
het feitelijke koningschap van de laatstgenoemde. Zijn opvolger, Karel Martel (639-768), 
slaagde erin de verloren gebieden terug te winnen en onafhankelijk geworden 
hertogdommen te onderwerpen. Dat gebeurde in de eerste helft van de achtste eeuw. Met 
Martels overwinning op de Arabieren in de slag van Poitiers (732) zou er een einde aan 
de opmars van de Islam in het Westen gekomen zijn. Pepijn III de Korte stond de 
Frankische kerk toe zich onder het pauselijke gezag te stellen. Daar zat de H. Bonifatius 
voor veel tussen. Over hem wordt nog in een volgend kapittel uitgeweid. Toen dezelfde 
Pepijn in 751 koning van de Franken werd, zalfde deze Bonifatius hem met chrisma. 
Deze zalving werd in 754 nog eens overgedaan, maar dan door de uit Rome gevluchte 
paus Stefanus II. Deze haast sacramentele bekroning was het begin van het erfelijke 
koningschap en van de langdurige samenwerking tussen Karolingers en pausdom. Dat 
bleek toen Pepijn III én Karel de Grote de respectieve pausen bijsprongen om de 
landhonger van de Longobarden (Ravenna) te stillen. De koning van deze laatsten aasde 
op de Italiaanse pauselijke landgoederen, inz. rond Rome (het Patrimonium Petri). De 
opbrengsten van die bezittingen gebruikte paus Gregorius I de Grote ooit om zijn 
onderdanen bij hongersnood bij te springen en om invallers als Attila over te halen Rome 
niet te verwoesten. Nadat Pepijn III tot tweemaal toe (754 en 756) over de Alpen was 
getrokken om de paus van de Longobarden te bevrijden, schonk deze koning een deel van 
de veroverde gebieden aan de paus (756). Deze Donatio Pipini vergrootte het 
Patrimonium en vormde de basis van de Pauselijke Staat. Vanaf die tijd kregen de 
Frankische vorsten dan ook de keizerlijk klinkende titel patricius Romanorum mee. Karel 
de Grote (742-814) zette de kroon op het werk. In 773 sloot hij immers met paus 
Adrianus I een akkoord om elkaar te hulp te zijn. Karel hield woord, versloeg nog maar 
eens de Longobarden en schonk weer een deel van het gewonnen bezit aan de paus. 
Uiteindelijk werd Karel de Grote met Kerstmis 800 door paus Leo III in de Sint-
Pieterskerk van Rome tot keizer gekroond. Het religieuze Westerse keizerschap was een 
feit en de tijd van de ‘kerstenede’, van de Christenheid, van de Res Publica Christiana 
was aangebroken. Het pausdom had een lichaam, het keizerrijk een ziel gekregen, aldus 
Regine Pernoud. Eer het zover was had de keizer heel West- en Midden-Europa onder 
zijn gezag geplaatst, Engeland en Spanje uitgezonderd. Na Karels dood volgde er weer 
een tijd van oorlogen tussen Karels nageslacht met het verdeelde keizerrijk als oorzaak 
en/of aanleiding. Het Verdrag van Verdun (843) verdeelde het rijk in drieën. Die deling 
leidde op de duur tot het ontstaan van Frankrijk en Duitsland, tot de verzwakking van de 
Karolingische macht en tot de versterking van de adel, die op hun erfelijk geworden grote 
en kleine domeinen als koningen gingen heersen. Het leenstelsel of de feodaliteit was 
aangebroken. Tot zover het kader waarbinnen Europa en dus ook het grootste deel van 
onze gewesten gekerstend zal worden. 
 
1.3 De voortschrijdende missionering 
 
In hoofdzaak was de doorgedreven kerstening van West- en Midden-Europa een zaak van 
pausen en kloosterlingen. Toch leverden ook de bisschoppen of de bisschop geworden 
missionarissen verdienstelijk werk. Al was de invloed van de opeenvolgende vorsten op 
het reilen en zeilen van de kerk, bijvoorbeeld bij benoemingen, niet te onderschatten en al 
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ging het eerder om een nationale, dan om een universele kerk, toch profiteerde het 
pausdom meer en meer van zijn goede relaties met de Frankische vorsten om het 
bekeringswerk te sturen. Want het rijk had de kerk als sterkste steunpilaar nodig. In onze 
gewesten bevond de hoofdplaats van een bisdom zich nog in een vroeger Romeins 
bestuurscentrum. Want het kerkelijke netwerk van de bisdommen hielp het beleid van de 
Frankische koningen in niet geringe mate. Bisschopssteden en kloosters bleven de 
hoofdkwartieren van waaruit de missionarissen ook letterlijk uitgezonden werden. 
Geloofsbeleving en bekeringsijver deinden in deze periode mee met de ups and downs, 
waarmee het kerkwerk te maken kreeg. Nu eens wilden de heersers mee, dan weer niet, 
nu eens nam de katholieke cultuur een hoge vlucht dankzij talent en bezieling van de 
kerkleiders, dan weer werd ze geremd door de mindere kwaliteit van die voorgangers. 
 
·  Patrick en Columbanus 

 
Maar de missionering hield niet op. Hierboven werd al gewezen op de rol van kloosters 
als die van Lérins en die van de Ieren [Sint-Patrick (†463)!] tijdens de vijfde en zesde 
eeuw. De Ierse missionarissen ontplooiden eerst een enorme pastorale activiteit in hun 
thuisland en in Brittannië. Ze vertrokken uit een aantal kloosters en putten kracht uit een 
eigen invulling van liturgie, ascese en gebed. Maar bovenal blonken ze uit in de 
ontembaarheid van hun wervingsdrang onder de Keltische bevolking. Ondertussen waren 
talrijke Ierse missionarissen het Kanaal overgestoken. Ze kozen als het ware voor een 
vrijwillige ballingschap onder het motto peregrinari pro Christo (op boetetocht voor 
Christus) om in Europa op dezelfde geestdriftige, succesvolle wijze te gaan missioneren. 
De H. Columbanus († 597) is de bekendste van hen: zijn ploeg zendelingen vertrok rond 
590 en stond in voor de bekering van de Midden-Europa (Alamannen, Beieren en 

S
in

t-
P

at
rr

ic
k 

D
e helige C

olum
banus 



 12 

Thuringers). In de Vogezen stichtte hij bovendien het invloedrijke klooster van Luxeuil 
(590), dat vooral in Gallië heilzaam werk verrichtte. 
 
·  Amandus en andere Aquitaniërs 

 
Voor het huidige Noord-Frankrijk, Vlaanderen en ook andere delen van België werd de 
zevende eeuw een hoogtepunt in de missionaire activiteiten. Het Christendom had er 
echter veel van de invallen te lijden gehad. Toch waren er nog sporen van kerkelijk leven 
gebleven, wat blijkt uit het optreden van bisschoppen als Vaast (Atrecht) die Clovis op 
het doopsel voorbereidde, Eleutherius (Doornik) en Acharius (Noyon). Het waren 
missionarissen uit Zuid-Gallië, die Noord-Gallië en dus een groot deel van België gingen 
bekeren. Ze konden hierbij rekenen op de goodwill van de bevolking. De 
allerbelangrijkste van die zendelingen was de Aquitaan Amandus (590?-684). Deze 
rusteloze ziel onderging de invloed van de Heilige Columbanus en van het klooster 
Luxeuil. Maar hij oriënteerde zijn zendelingschap ook naar het beleid van de paus. 
Aanvankelijk verbleef hij als monnik op het eiland Yeu bij La Rochelle. Hij zou priester 
zijn gewijd na een bedevaart naar het graf van de H. Martinus in Tours. Daarna werd hij 
voor vijftien jaar kluizenaar bij Bourges. Dan maakte hij een pelgrimstocht naar Rome, 
waar de H. Petrus hem in een visioen de kerstening van Gallië zou opgedragen hebben. 
Koning Clotarius II gaf hem de bisschopstitel ad praedicandum, zonder bisdom dus, om 
het geloof te verspreiden. Met enkele volgelingen koos hij tussen 625 en 640 een 
pleisterplaats aan de samenloop van Leie en Schelde, het latere Gent. Daar stichtte hij de 

De heilige Amandus. Achterkant 
linkerzijpaneel hoogaltaartriptiek. 
Sint-Amandskerk (17de – 18de  eeuw) 
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Sint-Pietersabdij en zijn apostolaat bestreek de hele Scheldevallei. Zijn religieuze ijver 
maakte hem trouwens onvoorzichtig, want gedreven door een onblusbaar 
zendingsbewustzijn wou hij al wie zijn preken bijwoonde meteen bekeren. Het volk 
kwam zelfs in opstand toen de koning, op aanraden van Amandus, het doopsel als 
verplicht wou opdringen. Ontgoocheld trok hij weg om het geloof bij de Slaven aan de 
Donau te prediken. Overal stichtte hij er kloosters en kerken om het zijn opvolgers 
makkelijker te maken. Omstreeks 647 kwam hij terug naar het vroegere Noord-Gallië om 
er voor drie jaar bisschop van Tongeren te worden. Maar die functie werd hem te veel, 
want de onverschilligheid van de clerus was hem een gruwel. Hij nam de draad van het 
missioneren weer op en trok naar het Baskenland. Aan het eind van zijn leven kwam hij 
terug naar de streek waar hij zijn bekeringstaak begonnen was. In 675-76 stierf hij in het 
klooster van Elnone. Daar werd hij begraven en dit Noord-Franse plaatsje bij Doornik en 
Valenciennes werd, naar hem, St.-Amand les Eaux genoemd. 
Toen Amandus zijn missiewerk begon, bekeerde Sint-Omaar, een monnik van Luxeuil, 
de Franken van de IJzervlakte en stichtte vóór 639 het bisdom Terwaan. Twee andere 
Aquitaniërs gingen met het missiewerk van Amandus door. De eerste was Sint-Elooi die 
in de Scheldevallei aan het werk ging en bisschop van Noyon-Doornik werd. De tweede, 
Sint-Remaclus († 671), werd in 650 bisschop van Tongeren. Hij eindigde zijn leven in het 
door hem gestichte klooster van Stavelot. Twee van zijn autochtone volgelingen maakten 
zijn werk af. Lambertus († ca. 705) was lange tijd bisschop van Maastricht (670-705) en 
zijn opvolger Sint-Hubertus († 727) verplaatste dat bisdom naar Luik (706-727). Ze 
namen dus Remaclus’ missionaristaak over en maakten ze in de Brabantse en Ardense 
streken af. Zo voltooiden ze de bekering van de Toxandriërs, die in de Kempen woonden. 
Het zal dan wel zo zijn, dat ook Geel eindelijk in deze achtste eeuw aan de beurt is 
gekomen. In het hele rivierengebied van de Schelde zullen ontelbare kerken aan 
Amandus, een aantal ook aan Lambertus en Hubertus worden toegewijd. 
De kerk van onze streken steunde geografisch op de Romeinse erfenis van provincies en 
districten. Luik omvatte onder meer Oost-Brabant en Limburg, Kamerijk een groot deel 
van Brabant en van de provincie Antwerpen, Noyon-Doornik kwam tot aan de 
Scheldemonding en het IJzerbekken hoorde bij Terwaan. Het bisdom Luik hing van het 
aartsbisdom Keulen, Kamerijk van dat van Reims af. Geel hoorde bij Kamerijk en dus bij 
Reims, maar de parochie Bel bij Luik en dus bij Keulen. 
 
·  Bonifatius en andere Angelsaksers 
 
Omdat Angelsaksische missionarissen ook in onze streken actief waren, wordt hier 
eindelijk ook op hun rol gewezen. Nog in de zesde eeuw stuurde paus Gregorius I de 
Grote de H. Augustinus van Canterbury († 604) met negenendertig Benedictijnse 
medebroeders naar Engeland. Deze bracht er de kerk, onder meer bij de ingeweken 
Angelsaksers, tot een ongeziene bloei, werd aartsbisschop van Canterbury en stichtte 
twee bisdommen en tal van Angelsaksische kloosters. Ze volgden de Regel van 
Benedictus met zijn praktische combinatie van werk, gebed en studie. Bovendien legden 
deze zendelingen hun oor gehoorzaam te luisteren bij Rome. Hun optreden week dan ook 
af van de (vroegere) Ierse aanpak, weliswaar overtuigend, oprecht en mateloos 
enthousiast, maar nogal improviserend en weinig diepgaand. Hoe dit zij, de Angelsaksers 
namen als het ware de fakkel van de Ieren over, toen ze het Kanaal overstaken en in 
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Nederland en Oost-Frankenland aan het werk gingen. De heilige Willibrord († 738) werd 
de missionaris van de Friezen, stichtte de Benedictijnerabdij van Echternach en lag aan 
de basis van het bisdom Utrecht. Een andere Angelsakser, [Winfried-]Bonifatius († 754), 
ontpopte zich tot één van de grootste missionarissen van de kerkgeschiedenis: hij 
bekeerde Beieren, Thuringen en Hessen, stichtte een aantal bisdommen en het beroemde 
klooster van Fulda. Ook in het ontstaan van het even bekende Sankt-Gallen had hij de 
hand. 
 
2. Van de negende tot de veertiende eeuw 
 
2.1. De feodaliteit (800-1200) 
 
De bloeiperiode van de volle middeleeuwen is die van de “Kerstenede”, de Christenheid, 
de res publica christiana, de Theocratie ook op staatkundig gebied. Vanaf 843 behoorden 
onze gewesten links van de Schelde tot West-Frankenland, vanaf 880 die rechts van de 
Schelde, tot Oost-Frankenland. In het leenroerige tijdvak ontstonden er vorstendommen: 
het graafschap Vlaanderen in West-Frankenland, het latere koninkrijk Frankrijk, 
Beneden- en Opper-Lotharingen in Oost-Frankenland, het latere keizerrijk Duitsland. Het 
hertogdom Brabant en het prinsbisdom Luik lagen in Beneden-Lotharingen. Voor deze 
parochiegeschiedenis blijft hoofdzakelijk Brabant interessant, vooral nadat het - van de 
Noormannen verlost - aan zijn opbouw als hertogdom kon beginnen. Want het Land en 
de Vrijheid van Geel, zoals dit gebied later genoemd werd, lag in dit hertogdom. De kern 
van dit laatste lag in het Leuvense: van daaruit nam zijn omvang stelselmatig toe. Zodat 
ook de gebieden aan en tussen de beide Neten vanaf 1166 definitief tot Brabant gingen 
behoren. Al in 1155 was de heer van Geel iemand uit het geslacht van de Berthouts (van 
Grimbergen). De Berthouts stamden af van of waren verwant met Renier Langhals, de 
hertog van Lotharingen (†915). Deze Berthouts zouden aan deze hertog goede diensten 
hebben bewezen in de loop van de tiende eeuw. Ze profiteerden dan ook van de 
gelegenheid om hun medewerking met grondbezit te verzilveren en in aanzien op te 
klimmen. Zo verwierven ze in Geel een domein. Maar hun machts- en bezitsterritorium 
strekte zich in de elfde eeuw al tot diep in de Kempen uit, het vrije omvangrijke Land van 
Geel incluis. Omdat hun macht op dat moment deze van de hertog bedreigde, ontketende 
deze laatste een heuse oorlog om de Berthouts tot onderwerping te dwingen. Dat 
gebeurde dan ook in 1159. Toch behield dit geslacht, onder meer, het gezag over het 
Land van Geel, dat zich toen ver buiten de grenzen van het huidige Geel uitstrekte. Ze 
hadden zich dan ook de belastingen (in vakjargon de tienden) van de Geelse parochie 
toegeëigend.  
Want het is de tijd van het leenwezen, dat de macht van koning (van Frankrijk) en keizer 
(van Duitsland), de opperste leenheren, aan banden legde ten voordele van hun eerstelijns 
leenmannen, bijvoorbeeld, de hertog van Brabant. Deze grote vazallen stonden dan weer 
boven kleinere leenmannen. Zodat naar beneden toe een uitwaaierende, leenheerlijke 
piramide ontstond met onderaan de allerkleinste domeinbezitters. Het waren vooral de 
leenmannen van de tweede lijn die het graven en hertogen, de vazallen van de eerste lijn, 
lastig maakten, zoals het geval van het geslacht Berthout hierboven aantoont. In dit 
leenroerige tijdvak was de maatschappij opgebouwd uit drie standen: de biddende, de 
strijdende en de werkende stand. De eerste stand bestond uit parochiepriesters, monniken, 
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en kanunniken met hun respectieve overheden, de tweede uit de ridderstand en de derde 
uit vrijen, halfvrijen en lijfeigenen.  
De twaalfde eeuw is de gouden eeuw van de katholieke Kerk, omdat ze zegevierend uit 
de strijd tussen Sacerdotium (de universele macht van de paus als vicarius Christi) en 
Imperium (de wereldlijke macht van de keizer) was gekomen. Deze investituurstrijd 
begon in de elfde eeuw, toen de macht van de Duitse keizers almaar toenam. Deze 
machtsstrijd ging vooral uit van paus Gregorius VII (1073-1085) en leidde tot het 
oppergezag van de paus. Dat universele prestige wekte ongenoegen bij de Oosterse kerk 
en leidde tot de Oosterse Scheuring (1054). Toen hij nog als monnik Hildebrand een 
groot moreel prestige verwierf, slaagde de latere Gregorius VII erin op een Lateraans 
Concilie (1059) de pauskeuze uitsluitend aan het Heilig Officie van kardinalen toe te 
vertrouwen. Als paus eiste hij daarna de invoering van het celibaat, verbood simonie 
(handel in geestelijke ambten) en verving de lekeninvestituur (aanstelling van 
geestelijken door het wereldlijke gezag) (1075). Dat alles was het resultaat van de zgn. 
Gregoriaanse hervorming. Na de dood van Gregorius ging de strijd tussen Sacerdotium 
en Imperium door en leidde tot het Concordaat van Worms (1122), waardoor de 
keizerlijke invloed op het pausdom stopte. Maar in de twaalfde eeuw herpakte het Duitse 
keizerrijk zich onder de dynastie van de Hohenstaufen. Het opnieuw begonnen 
titanengevecht verliep in hoofdzaak tussen de volgende partijen: de pausen Alexander III 
(1159-1181) en Innocentius III (1198-1216) en de keizers Frederik Barbarossa (1152-
1190) en Frederik II (1215-1250). Al kwamen de pausen weer als overwinnaars uit de 
strijd, ze verloren de beschermende invloed van de machtige Duitse keizers en werden 
hierdoor de speelbal van intriges allerlei. Maar ook de keizerlijke macht moest wijken 
voor die van vorsten en steden. Hoe dan ook alleen de paus kwam het nog toe zijn 
bisschoppen en de andere hogere geestelijken te benoemen. Zodat, bijvoorbeeld, de voor 
deze geschiedenis interessante bisschoppen van Kamerijk en Luik minder van hun 
respectieve monarchen afhankelijk werden. Omdat ze zelfs in barre tijd goed 
georganiseerd bleven, bleken bisdommen en kloosters invloedrijke lenen te zijn.  

Ook van binnenuit werd de kerk gezuiverd. Dat was wel nodig, want macht en rijkdom 
zijn moeilijk om dragen ook door pausen, bisschoppen en abten. De volksmond drukte 
dat beeldend als volgt uit: “Nooit zal een rijke monnik een goede preek houden”. Of: 
“houten kruis gouden bisschop, houten bisschop, gouden kruis”. De uitzuivering 
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gebeurde met de Gregoriaanse hervorming, zoals hierboven uitgelegd werd. Maar 
daarvóór al zorgde de in 910 gestichte abdij van Cluny voor een heilzame uitzuivering 
van kerkelijke wantoestanden. Ze poetste de regel van Benedictus op, herstelde de tucht 
binnen de kloosters van deze regel en zorgde ervoor dat al die abdijen onderling met 
elkaar verbonden werden. Zodat er van hen een inspirerende collectieve bezieling en 
heilzame actie uitging. De heilige Bernardus van Clairvaux (1091-1153) en de H. 
Gerardus (†958), abt van Brogne, zijn bekende pioniers van deze innerlijke hervorming.  
De invloed van het kloosterwezen liet zich vanaf de twaalfde eeuw ook in onze gewesten 
voelen. Belangrijk was de komst van de Cisterciënsers, maar nog belangrijker voor de 
Kempen waren de Premonstratenzers, die zich in de loop van de twaalfde eeuw in 
Averbode, Postel en Tongerlo vestigden. Ze droegen bij aan de (verdere) ontginning en 
cultivering van geschikte landbouwgronden, maar het is onduidelijk of deze vrij 
nabijgelegen kloosters toen al in de parochiale zielzorg van Geel ingeschakeld waren. 
Zeker is dat Hendrik II Berthout in de loop van de dertiende eeuw een gasthuis te Geel 
stichtte en dat die stichting in 1286 goedgekeurd werd door Willem van Henegouwen, de 
bisschop van Kamerijk. Terloops wordt nog aangestipt dat de romaanse kunst in die 
periode bloeide, maar dat haar enige regionale getuigen bestaan uit de abdijkerk van 
Postel, een deel van het Tongelse poortgebouw en misschien de aan de oostkant gelegen 
vertrekken van het Geelse Gasthuis. 

Het zou ons veel te ver leiden de hele kerkgeschiedenis van die tijd in deze bladzijden te 
behandelen. We stippen alleen aan dat Franciscanen en Dominicanen – de bedelorden – 
zich over de steden van Europa verspreidden, dat de Inquisitie met haar kerkelijke 
rechtspraak begon, dat de eerste ketterijen – Katharen en Waldenzen – met hun actie tot 
zuivering begonnen, dat de res publica christiana een tijd lang te maken kreeg met 

 
Indrukwekkend beeld van het Geelse gasthuis (Foto Gasthuismuseum – Geel) 
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Noormannen, Hongaren, en Saracenen en dat intensief gemobiliseerd werd voor de 
kruistochten. 
 
2.2. Steden en gemeenten (1200-1400) 
 
Al kan het voor het Land van Geel (nog) niet met documenten bewezen worden, toch 
heeft het er alle schijn van, dat ook hier zoals op andere plaatsen van Brabant de 
toenemende lokale noden en behoeften in de loop der eeuwen de verspreiding van 
agrarische, ambachtelijke en commerciële technieken en vaardigheden stimuleerden. 
Wind-, water- en volmolens draaiden. De gareelmakers naaiden leren paardentuig en 
hoofdstellen. De smeden maakten tomen, hoefijzers en ploegen naar het allernieuwste 
model. De boeren ploegden nu alsmaar meer met enorm vergrote trekkracht achter 
paarden aan in plaats van met lome en trage ossen en koeien. Dat gebeurde vijf keer 
sneller en tientallen centimeter dieper dan voorheen. Drieslag- verving tweeslagstelsel. 
Kortom, de vraag naar nog meer labeurgrond groeide, bijvoorbeeld voor vlas. Dat was 
geen probleem. De heer sprong bij en de boeren, ze ontgonnen en ploegden voort. Waar 
met de productieoverschotten gebleven? Die moesten de bevolkingstoename opvangen 
en/of kwamen in de commercie terecht. Ze gaven vleugels aan handel en nering. Het geld 
ging aan het rollen en er kwam zelfs wat primitieve boekhouding aan te pas. Zodat de 
plaats van Geel al gauw een kleinsteeds uitzicht kreeg. Daarin domineerden de eerste 
versies van de twee bestaande reuzenkerken. En later kwam er nog de Lakenhalle bij. De 
stenen huizen, waarin de rijken en machtigen woonden, rezen zelfbewust als 
paddenstoelen uit de grond. Ze droegen een eigen naam, want de burger wilde zijn nieuw 
verworven status etaleren. 
Klinkt dat alles overdreven? Het is zo, dat dit succesverhaal nu wel niet betekent, dat 
Geel een louter op handel en nijverheid steunende centrumfunctie kreeg te vergelijken 
met die van grotere steden. Deze ontstonden, na de invallen van de Noormannen, dicht 
bij de zee en/of aan knooppunten van rivieren en andere verkeersaders: Antwerpen, 
Brugge, Gent, Leuven, Brussel, Namen en Luik. Stadslucht maakte vrij, ook in Brabant, 
en dat leidde, bijvoorbeeld, tot overeenkomsten tussen hertog en stedelingen: rechten 
(vrijheden) en plichten werden in een aantal “items” van een keure vastgelegd en door 
beide partijen “bezegeld”. Beroemd is De Blijde Inkomst van 1356, waarvan een origineel 
exemplaar zich in de abdij van Tongerlo bevindt.  
Alle bedrijf werd in strakke verenigingen georganiseerd: de gilden en de ambachten. 
Vanaf de twaalfde eeuw bloeide ook in Brabant de lakennijverheid en die bracht ook in 
Geel rijkdom. Allicht leidde een en ander hier evenzo tot een scherpe scheiding tussen 
een beperkt aantal “patriciërs” – de latere notabelen, herenboeren, grootgrondbezitters en 
“renteniers” - en een meerderheid tegen de honger vechtende armoezaaiers van allerlei 
slag. Die tegenstelling uitte zich nog schrijnender in de grote steden van die tijd. Het is 
duidelijk dat het parochieleven zich nu ook te Geel in alle drukte en devotie ontwikkelde 
met de Sint-Amandskerk als kernpunt en dat de bedevaartskerk Sint-Dimpna uitgroeide 
tot een trekpleister, waarvan de reikwijdte de grenzen van het hertogdom in ruime mate 
overschreed. 
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2.3. Het kerkelijk leven in Geel (800-1300)  
 
2.3.1. Tot 1250: onbekend en onverkend terrein 
 

Voor deze periode zijn er over Geel (haast) geen geschreven bronnen. Historici die deze 
plek behandelen moeten het meestal hebben van veronderstellingen uit latere of 
vergelijkende conclusies uit andere bronnen die gelijkaardige plaatsen, domeinen, 
dorpen, parochies…behandelen. Hierboven is al met zekerheid aangegeven, dat eindelijk 
ook de Kempen aan en tussen de beide Neten door [missionarissen in het spoor van] 
Lambertus en Hubertus gekerstend werden. Dat was in de achtste eeuw onder de 
Karolingers. Werd ook Geel toen gekerstend? Allicht. Dat zal ook hier gebeurd zijn met 
de goedkeuring van de heer die toen het gezag over Geel voerde. Deze missionering 
steunde op het Credo, het Onze Vader, maar toch ook al op de sacramenten. Het is voor 
Geel niet geweten, hoe diep rituelen en geloofswaarheden bij de toch nog primitieve 
bevolking zijn doorgedrongen. 
Waarschijnlijk nog in de achtste eeuw zou er in Geel een kleine kerk gebouwd zijn. 
Wordt daarvan uitgegaan, al kan het niet bewezen worden, dan is het op het eerste 
gezicht niet abnormaal, dat ze aan Sint-Amands toegewijd werd en dat ze meteen de 
functie van parochiekerk van Geel vervulde. Na een tijd was Sint-Amandus immers qua 
algemene populariteit een concurrent van Sint-Martinus en Sint-Catharina van 
Alexandrië geworden. Dat dit bedehuisje – noem het basilica, kapel of kerkje - gebouwd 
werd waar de huidige Sint-Amandskerk staat, spreekt dan voor zichzelf. De eerste 
woonkern ontwikkelde zich oostelijk op het Geelse domein in de omgeving van de 
burcht. Met de tijd leidde de Sint-Dimpnaverering in deze omgeving tot de bouw van een 
eerste heiligdom. Uit deze cultus ontwikkelde zich stilaan een druk bedevaartsoord. Hij 
gaf ook aanleiding tot het ontstaan van de gezinsverpleging en de Sint- Amandskerk 
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kreeg Sint-Dimpna als tweede patroonheilige mee. Dat was gebruikelijk: de kerk van 
Westerlo, bijvoorbeeld, heeft Sint-Lambertus én Sint-Martinus als patroonheiligen. 
Dankzij haar groeiende faam promoveerde Sint-Dimpna tot “patrones van de ‘plaats’ 
Geel”, maar niet van de parochie. Dat de eerste burcht – later ‘verhuisde’ ze naar 
Oosterlo - één kilometer oostelijk van de eerste Sint-Amandskerk verwijderd lag, is geen 
tegenargument, maar integendeel een uitgangspunt dat de keuze voor de ligging van deze 
eerste en latere parochiale bedehuizen bevestigt. De primitieve kerkgebouwen in onze 
streken lagen meestal buiten de woonkernen aan de grens van het domein, zover mogelijk 
van het wereldlijk gezag verwijderd. De Nieuwstraat kwam er om de parochiekerk met 
het oostelijke wooncentrum en met de later gebouwde sacrale panden van Gasthuis en 
Sint-Dimpnakerk te verbinden. Stilaan verplaatste het centrum van Geel zich zelfs naar 
de omgeving van de Sint-Amandskerk.  
De andere, meer gangbare opvatting echter stelt, dat er in oostelijk Geel een Sint-
Martinuskapel of –kerk als eerste parochiekerk op last van de plaatselijke heer 
opgetrokken werd. Dat was in de achtste eeuw. Wat later kwam er de Sint-
Dimpnaverering tot leven. Met de tijd trok ze almaar meer gelovigen aan. Dat was ook 
het geval met de bedevaarten naar deze Geelse heilige, eerst om bijstand af te smeken 
voor allerlei noden, daarna specifiek tegen waanzin en bezetenheid. Dat had tot gevolg 
dat de Sint-Martinuskerk, op den duur en op dezelfde plaats, door een Sint-Dimpnakerk 
vervangen werd. Dit laatste gebouw zou dan ook parochiekerk gebleven zijn. Zo 
vermoedt het, bijvoorbeeld, de bekende historicus Koyen, maar hij baseert zijn opvatting 
op veel later te dateren bewijsgronden: bijvoorbeeld, dat het traditioneel samenvallen van 

Links: Sint-Dimpna. Zijpaneel hoogaltaartriptiek (17de – 18de eeuw). Sint-Amandskerk. Rechts: 
Dimpnabeeld van meester Merten – begin 16de eeuw (Gasthuismuseum-Geel) 
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de lokale kermis met de kerkwijdingsmis de status van parochiekerk aantoont. Zo viel 
Geelkermis samen met de kerkwijdingsmis van de Sint-Dimpnakerk. Dus was zij de 
Geelse parochiekerk. Maar dat leidt dan weer tot de overweging, dat die mis misschien 
opgedragen werd als eerbetoon aan Sint-Dimpna in haar plaatselijk hoger gewaardeerde 
positie van “patrones van de ‘plaats’ Geel” en niet in die van parochiepatrones. In elk 
geval, toen deze bedevaartkerk, wegens de drukte van de Dimpnaverering niet gelijktijdig 
meer als parochiekerk voor Geel kon dienen, zou er een nieuwe op de plaats van de 
huidige Sint-Amandskerk gebouwd zijn. Die kwam er ook, beweert men, om de macht 
van de zittende heer uit het geslacht van de Berthouts tegenover de hertog van Brabant 
sacraal te benadrukken. Die eerste nieuwe parochiekerk zou dan in de elfde of twaalfde 
eeuw opgetrokken zijn. Hoe dit zij, de Sint-Amandskerk, behorend tot het bisdom 
Kamerijk en het aartsbisdom Reims, bleef de moederkerk van de buurtschappen Zammel, 
Oosterlo, Sint-Dimpna, Larum. Dat deed ze misschien in feite ook voor Millegem en Bel, 
die wel tot het Land en de Vrijheid van Geel gingen behoren, maar als parochie van het 
bisdom Luik en het aartsbisdom Keulen deel uitmaakten.  
Eredienst en zielzorg waren de taak van de pastoor. Die had ook de zorg over het 
onderhoud van zijn kerk. Dat moest allemaal betaald worden en hiervoor dienden de 
tienden. Deze tiendenkwestie is netelig, zoals dat vaak met financiën gebeurt. Ook in de 
geschiedenis van de kerk. Tienden behoorden tot de kerkelijke opbrengstbelasting 
waarmee heer, bisdom, abt en ten langen leste ook de pastoor te maken hadden. Het ging 
om geld en dat wordt wel met graagte geïnd, maar niet zo graag uitgegeven, laat staan 
verdeeld. Al zegt het de bijbel zelf, dat wie het altaar bedient er ook mag van leven, dan 
nog had het vaak veel voeten in de aarde eer de pastoor via zijn bisschop van de 
bezittende heren – zo leken als kerkvorsten - kreeg waar hij recht op had. Tienden werden 
in theorie als volgt verdeeld: een deel voor de armen, een voor de kerk en een voor de 
pastoor. De bisschop van Kamerijk moest er op toezien dat de pastoor van de Sint-
Amandsparochie met een eigenkerk – eigen aan de heer - zijn deel van de tienden kreeg. 
Eigenkerk betekende dat de heren van Geel tiendenheffers waren. Al zijn er enkel over de 
dertiende eeuw gegevens, toch kan men aannemen, dat deze heren ook daarvóór 
tweederden van de tiendeopbrengsten gaven of verkochten aan in de buurt liggende 
abdijen. Het overblijvende derde deel was voor de pastoor van Sint-Amands, als alles 
volgens de regels van het spel verliep. 
 
2.3.2.  Eindelijk vaste grond (1250-1300) 
 
·  Parochiaal beheer 
 
Pas in de twaalfde eeuw is er vaste grond waarop de geschiedenis van de parochie Sint-
Amands kan steunen. De rol van de lokale heren en ‘vrouwen’ in het parochiale beheer 
manifesteerde zich in het bizarre fenomeen van het zgn. patronaat. Dat patronaat werd 
door zgn. persona – de persoon - belichaamd. Laat ons deze ingewikkelde zaak even kort 
uit de doeken doen en ze illustreren met een typerend voorbeeld uit deze periode. 
Lapidair en oneerbiedig uitgedrukt was de persona de ‘uitbater’ van de parochie, maar 
niet één van haar bewoners. Hij was de eerste pastoor, de pastor primitivus. Hij bezat 
exclusief en dus bij uitsluiting van anderen de rechten op alle inkomsten van de Sint-
Amandsparochie. Maar hij was niet de feitelijke pastoor. Die taak droeg hij over op een 
andere priester. De persona moest deze feitelijke pastoor dan wel vergoeden en financieel 
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bijdragen aan het onderhoud van het parochiaal patrimonium. Hoe werd iemand persona? 
Dat benoemingsrecht kwam dan weer de heren van Geel toe: de Berthouts bijvoorbeeld.  
Er werd nogal wat met de ellebogen gewerkt om iemand het personaat in handen te 
spelen. Dat spel was dan ook een zaak van de hoogste bestuurlijke en/of kerkelijke 
middens. Feit is dat het personaat tot aan zijn afschaffing in 1532 telkens weer in handen 
kwam van hooggeplaatste personen. Het is dan ook logisch dat deze personae geen 
enkele binding met de parochie hadden, laat staan dat ze wisten waar ze zich ergens 
bevond. In de grond was dat een juridisch vastgelegde, maar voor de lokale kerk vaak 
fnuikende situatie. Voor deze periode kan ter illustratie één voorbeeld gegeven worden. 
De eerste persona van de Sint-Amandsparochie die gekend is, heette Stefaan van Brania 
(Braine). Hij was de broer van Wauthier, een Antwerpse aartsdiaken van het bisdom 
Kamerijk. Petrus van Kamerijk kreeg van deze persona de opdracht zich aan het 
schrijven van de Dimpnalegende (midden dertiende eeuw) te zetten. Daarover wordt 
trouwens in een volgend hoofdstukje gehandeld. Nog één Geels feit is van deze persona 
bekend: op 26 april 1247 sloten hij en Joannes, de pastoor van Sint-Amands, met de abdis 
van Rozendaal een overeenkomst over de verdeling van de tienden waarover de abdis als 
tiendehefster beschikte. 
 
·  De geloofsbeleving 
 
In 1215 stelden paus Innocentius III en de concilievaders op het vierde Concilie van 
Lateranen een soort parochiaal draaiboek op. Bedoeling was de zielzorg voor eens en 
altijd in goede banen te leiden. Hiermee kreeg de pastoor van de Sint-Amandsparochie de 
opdracht zijn kudde te begeleiden van de wieg tot aan het graf. Het ging dan ook om een 
allesomvattend programma, dat wonderwel kan samengevat worden met de ‘vijf geboden 
van de Heilige Kerk’. Ze worden dan ook meteen uit de vroegere Mechelse catechismus 
overgenomen. Oudere lezers zullen de verzen allicht nog herkennen: 

 
“Zon- en feestdag zult gij eren, 
Op boet- en vrijdag vlees ontberen, 
Houd de vasten ongeschonden, 
Biecht minstens eens per jaar uw zonden 
En nut rond Pasen ’t Brood des Heren”. 

 
Natuurlijk liep de verwezenlijking van dit programma niet van een leien dakje. De 
impulsen kwamen bovendien veeleer uit het bisdom Kamerijk dan uit het gekwelde 
Rome. Feit is dat er in het geloofsleven van de Geelse parochiaan meer systeem kwam en 
dat was in hoofdzaak het werk van de zielzorg die door de plaatselijke pastoor 
ontwikkeld werd. Hij legde de nadruk op het sacramentele leven van zijn parochianen en 
op het activeren van het liturgische jaar. Zo waren er niet enkel de tweeënvijftig 
zondagen maar ook de vijfendertig verplicht vrije, ‘afgestelde’ feestdagen te vieren. Het 
werd de start van een geloofsleven dat het nagenoeg tot aan het Tweede Vaticaanse 
Concilie zou uithouden. De zeven sacramenten waren evenveel stapstenen, waarover de 
parochianen als pelgrims door het aardse tranendal liepen met de hemel als voleindigend 
perspectief. Zo vlug mogelijk na de geboorte vond het doopsel plaats: hiermee werd de 
dopeling kind van God en volwaardig lid van de parochie en van de Kerk. Eens zeven 
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jaar en vertrouwd met de gebeden kreeg de gedoopte van de bisschop het vormsel 
toegediend. Stilaan werd het leven van alledag doordesemd met de rituelen van het 
christelijke geloof. Kinderen kregen ze als het ware met de moedermelk mee: sommigen 
herinneren zich tot op vandaag hoe hun voorgeslacht hun dagen op het ritme van het 
kerkelijke parochieleven indeelde, zelfs dateerde. Als vanzelf werden kinderen vertrouwd 
gemaakt met de twaalf artikelen van het geloof en met de tien geboden. Zodat ze vanaf 
hun tiende te communie mochten gaan en dus de eucharistie intensief bijwoonden. Op 
hun veertiende achtte de pastoor meisjes en jongens volwassen genoeg voor de biecht. 
Theoretisch vanaf zestien jaar mocht men trouwen. Typerend voor het bisdom Kamerijk 
waren de tres banni, de drie ‘roepen’ in de volksmond. De pastoor was verplicht een 
huwelijk drie zondagen na elkaar op de preekstoel af te kondigen met de bedoeling 
eventuele huwelijksbeletselen op het spoor te komen. Het huwelijk stoelde op de 
onderlinge trouw van de partners en legde de nadruk op een christelijke opvoeding van de 
kinderen. Zo werd voor eeuwen de basis gelegd van een geloofsgemeenschap binnen de 
parochie en de kerk: het gezin als minikerk. De zielzorg bleef gegarandeerd door het 
sacrament van het priesterschap. Het aantal zielzorgers nam zienderogen toe en ving het 
aanwassende aantal gelovigen op. Als de pelgrimstocht van de gelovige ten einde liep, 
kreeg hij ‘reisgeld’ naar de overoever – de paradijselijke hemel - door de toediening van 
het Heilig Oliesel, dat de pastoor de stervende in aanwezigheid van de familie thuis 
toediende. Het was een aangrijpend ritueel rond en bij de zieke, dat zich bij het licht van 
de gewijde kaars op het ritme van de prachtige ‘Allerlaetste bevelinge in ’t verscheyde 
van de Ziele’ voltrok: 
 
“…Ik bevele u beminde Broeder (Suster) in Christo aen den Almachtigen Godt, en geve u 
hem over, wiens Creatuere en Schepsel gy sijt, op dat, wanneer gy de schuld der natuere 
door de tydelyke dood betaelt hebt, gy tot uwen Schepper die u uyt aerde gemaekt heeft, 
wederom mogt keeren. Uwe scheydende ziele uyt dit sterfelyk Lichaem moeten te gemoet 
komen de heyrscharen der Engelen, ende den raed der Apostelen, het triumpherende 
leger der H. Martelaeren moet u ontvangen; de glinsterende en Leliewitte scharen der 
Confessoren en Belyderen Gods moeten u omcingelen; de vrolyke Choor der Maegden 
moet u op nemen, in de schoot der Patriarchen moet u ruste wezen, en alzoo den kus der 
vrede genieten. Amen.” (W. NAKATENUS, Hemels Palmhof ofte groot Getyde-boek). 
 
Niet in de rand, in wezen toch minder belangrijk, maar enorm populair waren 
bedevaarten, aflaten, goede werken, aalmoezen, jaargetijden, stichtingen van altaren en 
kermissen. Dat alles versterkte de katholieke groepsgeest en droeg bij aan de 
levensvatbaarheid en de bloei van de parochie. Voor Geel werden de vier jaarmarkten een 
begrip en Palmenmarkt bleef tot op vandaag daarbij het koninginnestuk. Weldra gaf de 
gezinsverpleging nog een diepere, filantropische dimensie aan de geloofstrouw van de 
doorsnee Gelenaar. Maar niet alles verliep in het parochieleven van Sint-Amands op de 
ideale manier, zoals die hierboven beschreven is. Al hield de pastoor zijn kudde goed in 
het oog en al was er de jaarlijkse biechtplicht, toch werd er wel eens gemoord, het vlees 
bleef zwak, kinderen werden mishandeld, geestelijken zondigden tegen de 
celibaatsverplichting of verbleven niet op de parochie, incest kwam voor en magie, 
beheksing en toverij waren niet uitgeroeid. Maar ketterij bleek minder aan de orde te zijn.  
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Basishouding van de gelovige Gelenaar toen was zijn onverwoestbaar optimisme, 
gepuurd uit de manier waarop hij, individueel en collectief, zijn geloof gestalte gaf van de 
wieg tot aan het graf. In beeld, preek en prent wees de kerk niet alleen op de gevaren van 
de zeven hoofdzonden, nog geformuleerd in de (latere) Mechelse catechismus, maar ze 
voegde nog een achtste aan het rijtje toe. En deze achtste was de tristitia, de droefheid. 
Tegen buien van melancholie was er één remedie, leerde ze: de vreugde in goed 
gezelschap beleefd! Met de jaren kwam de nadruk op de eucharistie te liggen. Daarom 
werd het belang van de consecratiewoorden extra in de verf gezet: door het uitspreken 
ervan verandert het brood in het lichaam van Christus en de wijn in Zijn bloed. Deze 
transsubstantiatie werd in het Concilie van Lateranen (1215) tot dogma afgekondigd. Zo 
werd de eucharistie het sacrament der sacramenten. Op sommige plaatsen wordt tot op 
vandaag nog de elevatieklok geluid tijdens de consecratie en mijn moeder kende nog een 
gebed dat ze in huis of op het veld kon bidden als ze die klok hoorde. Zo nam ze van op 
afstand nog deel aan het belangrijkste moment van de mis. De theologische verklaring 
van het eucharistiewonder werd de gewone gelovigen duidelijk gemaakt door 
‘exempelen’, waarin miraculeuze gebeurtenissen met hosties of met wijn verteld worden. 
In Poederlee, bijvoorbeeld, zou zo’n wonder gebeurd zijn. Ook de parochianen van Sint-
Amands hebben met deze verhalen tijdens preek en bedevaart kennis gemaakt. De sterk 
beoefende vroomheid die de eucharistie te beurt viel, gaf soms aanleiding tot een andere 
vorm van Christusverering. In wezen kwam deze erop neer, dat begenadigde gelovigen 
tijdens en na de communie een zielenvereniging met Onze-Lieve-Heer beleefden en deze 
mystieke ervaring in schrift vast trachtten te leggen. Deze religieuze teksten doen aan het 
Hooglied denken. Het was niet enkel aan de pastoor of aan de zusters van het Geelse 
gasthuis, maar aan allen die konden lezen weggelegd die mystieke neerslag in gebeden- 
en getijdenboeken allerlei te lezen. Het erotisch getinte, zevende visioen van de bekende 
Antwerpse mystica Hadewych uit de dertiende eeuw is een typerende illustratie van wat 
in deze regels verteld wordt. Er volgt een fragment waaruit blijkt hoe Hadewych het 
eucharistische wonder in een visioen beleeft: 
 
Toen kwam hij van het altaar naar beneden en hij vertoonde zich in de gedaante van een 
kind. En dat kind had dezelfde figuur, als was hij nog drie jaar. En hij kwam naar me toe 
en nam uit de ciborie zijn lichaam in zijn rechterhand en in zijn linkerhand nam hij een 
kelk, die van het altaar afkomstig scheen te zijn; maar ik wist niet van waar hij kwam. 
Dan naderde hij gekleed en in de gedaante van de man, die hij was op de dag, toen hij 
ons voor het eerst zijn lichaam gaf, in de gestalte dus van een mens en van een man, zoet 
en schoon, en zijn wat weemoedig gelaat tonend en zo onderdanig naar mij toe komend, 
als iemand die zich helemaal aan een ander geeft. Toen gaf hij mij zichzelf onder de 
gewone tekenen van het sacrament van het altaar. En daarna gaf hij mij uit een kelk te 
drinken van de gewone inhoud en met de vertrouwde smaak. Daarna trad hij zelf naar me 
toe, nam mij helemaal in zijn armen en trok me onweerstaanbaar dicht tegen zich aan. 
Alle vezels van mijn lichaam beleefden deugd aan dit heerlijke avontuur, zoals alleen een 
menselijk hart ze kan gewaarworden. Zo overkwam mij de vreugde van de ontmoeting in 
al zijn volheid en voor een korte tijd kreeg ik voldoende kracht om ze te verwerken. Maar 
nogal gauw en na een korte tijd verloor ik die man in al zijn schoonheid uit het oog, zag 
alles in het niet verdwijnen, en zo sterk ineen vervloeien en versmelten, dat ik hem niet 
meer buiten noch binnen mij waarnemen of herkennen kon. Dat gebeurde op het uur dat 
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we één en ondeelbaar geworden waren. Dat alles werd ik lijfelijk gewaar in zien, smaken 
en voelen, zoals men lijfelijk en zintuiglijk het pas ontvangen eucharistisch brood smaakt 
in zien en gevoelen en zoals de ene beminde de andere ontvangt en er intens deugd aan 
beleeft in zien en horen, tot de ene in de andere op is gegaan. Daarna was ik zo één 
geworden met mijn geliefde, dat ik helemaal in hem wegsmolt en mezelf niet meer bleef. 
Ik was getransfigureerd, verheerlijkt en opgenomen in de geest. (vert. jvm) 
 
3. De veertiende en vijftiende eeuw 
 
3.1. Nationale standenstaat vervangt leenstaat 
 

 
De res publica christiana met haar evenwichtsspel tussen paus en vorst, tussen 
Sacerdotium en Imperium en met haar leenheerlijke verhouding tussen leenheren en 
vazallen begon stilaan te wijken voor een groot lappendeken van nationale staten. Er 
ontstonden eengemaakte koninkrijken als Frankrijk en Engeland. De opbloei van de 
economie kwam in hoofdzaak de nieuwe kapitalisten uit de steden ten goede. Andere 
bevolkingsgroepen kregen het in deze nieuwe maatschappij hard te verduren. De 
standenstaat was geboren. In Engeland evolueerde deze nationale staat naar een 
monarchie die haar verantwoordelijkheid met een standenvertegenwoordiging – het 
parlement – deelde. In Frankrijk ontwikkelde de monarchie zich van Filips August (1180-
1223) tot Filips IV de Schone (1285-1314) tot een almachtig absolutisme, dat 
aanvankelijk nog door de Staten-Generaal, de vertegenwoordiging van adel, 
geestelijkheid en steden getemperd werd. Iets gelijkaardigs gebeurde in de 
Bourgondische Nederlanden (1384-1482). Ook daar konden de Staten-Generaal met hun 
bede bij de almaar centraler wordende hertogelijke macht terecht. De eerste hertogen 
Filips de Stoute (1384-1404) en Jan zonder Vrees (1404-1419) oriënteerden zich nog op 

F
ilips de G

oede 
M

ar
ia

 v
an

 B
ou

rg
on

di
ë 



 25 

Frankrijk, maar legden toch al de eerste stenen van de eengemaakte Nederlanden. Filips 
de Goede (1419-1467) koos resoluut voor een eigen weg tegen Frankrijk, bracht de 
belangrijkste vorstendommen onder zijn gezag of kreeg in de andere een voet in huis. 
Karel de Stoute (1467-1477) wou nog meer, maar moest zijn machtsdrang met de dood 
bekopen. Onder Maria van Bourgondië (1477-1482) zagen de grote steden de kans 
schoon om hun vergane glorie en macht te herstellen. De Franse dreiging van 
aanhechting werd met het huwelijk met Maximiliaan van Oostenrijk vermeden. De 
Nederlanden werden een zelfstandig onderdeel van het Heilig Roomse Rijk van de Duitse 
Natie.  
Sociaal-economisch was deze periode er een van tegenstellingen. De bloeiende 
lakenindustrie van de Vlaamse streken taande, maar werd deels door meer verfijnde 
textielnijverheid opgevolgd. Brugge kon als belangrijkste handelsstad de concurrentie 
van de havenstad Antwerpen voorlopig nog aan. En ging het laken in Brugge, Ieper en 
Gent achteruit, het maakte Geel nog rijker dan het al was. Lakenhalle en twee 
laatgotische kerken blijven er tot op vandaag stille getuigen van.  
 
3.2. Kerkelijk verval  
�
3.2.1. Babylonische gevangenschap (1294 – – 1377)  

In de strijd tussen pausdom en keizerrijk was dat laatste erg verzwakt: de keizer had 
sindsdien terdege rekening te houden met het streven naar onafhankelijkheid van de 
rijksgroten binnen zijn Heilig Roomse Rijk der Duitse Natie. Het machtstreven van de 
andere Europese vorsten was in deze periode daarentegen niet meer te stuiten en dat 
manifesteerde zich, bijvoorbeeld, in de figuur van de Franse koning Filips IV de Schone 
(1284-1314). Die wou en zou de paus op de knieën krijgen. Paus Bonifatius VIII (1294-
1303) bleef het oppergezag van het Sacerdotium op het Imperium met hand en tand 
verdedigen. Zo kwam hij met de Franse koning in conflict. Deze laatste had al de feodale 
heren onder de knie gekregen: dat probeerde hij ook met Vlaanderen (Slag van de 
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Guldensporen - 11 juli 1302). Nu wou hij dat, geholpen door een paar geslepen, juridisch 
geschoolde spindoctors, met Bonifatius VIII doen. Het kwam zover dat hij deze in 
Anagni (1303) uit voorzorg liet gevangen nemen. Deze laatste overleefde deze 
schandalige aanslag niet, maar het ambitieuze geslacht Colonna, met papabili, zag het 
niet ongaarne gebeuren. Het werd nog dramatischer voor pausdom en kerk met de zgn. 
Babylonische gevangenschap in Avignon (1309-1377). Het waren de Duitsers en de 
Italianen die de verhuis van de Heilige Stoel naar Frankrijk met de bekende 
oudtestamentische uittocht van de Joden naar Babylonië vergeleken. En het was Clemens 
V (1305-1314), die als eerste in Avignon zetelde en de eerste ‘kapelaan van de Franse 
koning’ werd. De luxueuze hofhouding was koren op de molen van een aantal kritische 
stemmen die de teloorgang van de Kerk met lede ogen zagen gebeuren. Maar in totaal 
zeven pausen verbleven er in Avignon. Het was de eenvoudige non, de heilige Catharina 
van Siena (1347-1380), die er Gregorius XI (1370-1378) kon van overtuigen Avignon 
weer voor Rome in te ruilen. Dat gebeurde in 1377. Maar het verlies aan moreel gezag 
had zijn negatieve invloed op de Kerk tot aan de Katholieke Reformatie. Deze weerslag 
werd nog door de Westerse Scheuring (1378-1417) versterkt. In deze periode viel dan 
ook de nog de Honderdjarige Oorlog (1337-1443) tussen Frankrijk en Engeland met, aan 
de Franse kant, de (latere) heilige Jeanne d’Arc (1412-1431) als de alles overwinnende 
bezielster. Ook onze gewesten speelden in dit aanslepende conflict een belangrijke rol: 
Jacob van Artevelde. Bovendien viel er na de val van Constantinopel (1453) met de 
opkomst van de Turken rekening te houden. En dan had de kerk die periode nog met de 
ketterijen van Wiclif en Hus af te rekenen. En met de Geselaars: in volle nasleep van de 
Zwarte Dood trokken ze - zich geselend - dwars door het geteisterde, leeg gebloede 
Europa.  
 
3.2.2. Westerse Scheuring (1378-1417)  
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De tegenstrijdige belangen, die er in het Heilige College van Kardinalen veertig jaar lang 
heersten, lagen aan de basis van een interne tweespalt, die de waardigheid van het 
pausdom en van de Kerk nog meer aantastte. Toen Gregorius XI in 1378 stierf, zette de 
Romeinse bevolking het College onder druk om een Italiaan Urbanus VI (1378-1389) als 
paus te kiezen. Zijn beleid was echter niet naar de zin van de Franse kardinalen: ze 
stelden te Avignon Clemens VII (1378-1394) als tegenpaus aan. Toen deze laatste nog 
bisschop van Kamerijk was (1368-1371) viel de Sint-Amandsparochie onder zijn 
bevoegdheid. Precies onder Clemens VII ontstond er een kerkrechterlijke betwisting over 
de aanstelling van een pastoor uit de abdij van Tongerlo in … Herselt: daarin speelde 
Avignon een belangrijke rol. Het Westerse Schisma was in elk geval een feit en 
ontredderde de Kerk in al haar geledingen. Men slaagde er na verloop van tijd in een 
meerderheid van kardinalen bereid te vinden om in het Concilie van Pisa (1409) orde op 
zaken te stellen. Het was de bedoeling de twee regerende pausen af te zetten en te 
vervangen. Men koos voor Alexander V. Resultaat: er waren nu de hele tijd drie pausen 
die regeerden. De chaos was dan ook compleet. Er werd noodzakelijk werk gemaakt van 
een volgend concilie dat eenheid (één paus) en uitzuivering (schoon schip met ketters en 
wantoestanden) na wou streven. Dat werd het Concilie van Konstanz (1414-1418): men 
slaagde er alleen in de regerende pausen af te zetten en, ondanks blijvende verdeeldheid, 
kardinaal Colonna als Martinus V (1417-1431) aan te stellen. 
 
3.2.3. Verinnerlijking en bloei van de mystiek 
 
Niet alle mistoestanden kunnen op het debet van de kerk geschreven worden. Wat er op 
zedelijk en levensbeschouwelijk terrein misliep, is ook gewoon toe te schrijven aan de 
onverwoestbare kracht van niet christelijke (heidense) tradities of gewoon aan menselijk 
falen. Dat er nog een krachtig religieus besef leefde, blijkt uit de bloei van de Europese 
mystiek. Eckhart (1260-1327), Tauler (1300-1361) en Suso (1295-1365) 
vertegenwoordigden de Germaanse mystiek: God is het centrum van hun religieuze 
beschouwing. In de Nederlanden namen de School van Groenendaal en de Moderne 
Devotie een hoge vlucht. Jan van Ruusbroec (1293-1381) is onze bekendste mysticus. De 
Geestelicke Brulocht, zijn hoofdwerk, beschrijft de door de liefde gedreven 
Godservaring: ‘Gelijken [op God, Christus en Zijn kerk] zinkt voortdurend weg uit 
zichzelf, het sterft in God, wordt één en blijft één met God, want de actieve liefde bewerkt 
dat we één en hetzelfde doen samen met God, en ook in eenheid met hem blijven en daar 
wonen’ (vert. P. Mommaers). De Moderne Devotie had Geert Groote (1340-1384) als 
grote bezieler. Hij stichtte de Zusters en Broeders van het Gemene Leven en de 
Congregatie van Windesheim. Deze congregatie telde in 1474 al vierentachtig kloosters. 
Heel deze golf van verinnerlijking vloeide over in het werk van Thomas Hamerken 
(1380-1471), alias Thomas a Kempis. Zijn Navolging van Christus werd een meesterlijk 
geschreven, succesvolle leidraad om in het spoor van Christus’ leer het ware geluk hier 
en hierna te vinden. Na de Bijbel werd dit boekje het meest gelezen geschrift van het 
Christendom.  
Van universeel en uniek niveau was dan weer de Goddelijke Komedie van Dante (1265-
1321), een grandioos visioen dat het lot van groot en klein, van hier en hierna oproept, 
een poëtisch epos dat hel, vagevuur en paradijs in kosmische taferelen uitbeeldt. 
Hoogtepunt daarin is de drieëndertigste zang uit Paradijs, het derde deel, waarin Dante 
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de hele schepping in zijn harmonie mag aanschouwen, zoals ze uit het Goddelijk Licht 
ontstaat. De bekroning van deze pelgrimstocht vindt plaats, als Dante in de Goddelijk 
lichtende Cirkelgang van de Zoon Diens Heilige Gelaat ziet verschijnen: de oericoon 
door geen mensenhand gemaakt, waarin hij ontroerd het hele mensdom in zijn meest 
verheven trekken herkent. Een uitvergrote versie van psalm 8! 

 
3.3. De Sint-Amandsparochie (1300-1500)  
 
Onder de Brabantse en Bourgondische hertogen behoorde het Land en de Vrijheid van 
Geel tot het Heilig Roomse Rijk van de Duitse Natie, en de Geelse Sint-Amandsparochie 
tot het aartsbisdom Reims en het bisdom Kamerijk, die zich allebei naar de Franse 
monarchie oriënteerden. Omdat de regerende bisschoppen Fransen waren en zich in hun 
politiek en pastoraal meer naar Franse dan, bijvoorbeeld, naar Brabantse toestanden 
oriënteerden, onderging ook de Sint-Amandsparochie daar de gevolgen van. Dat beterde 
in de Bourgondische periode. Zodat de deken van het aartsdecanaat Antwerpen zich meer 
met het reilen en zeilen van de onder zijn hoede gestelde parochies ging bezighouden. 
Dus ook met Geel. Hij streefde naar bestendiging van de zielzorg en van het gebeds- en 
sacramenteel leven van de parochianen zoals dat hierboven al beschreven is. Dat was dan 
ook wel nodig in deze tijd van verwarring. Hielden de elkaar opvolgende plaatselijke 
pastoors zich allemaal wel aan de voorschriften van residentie (verblijf in de parochie) en 
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celibaat? Met de tijd liep er ook heel wat mis in de geloofsbeleving: de toevloed aan 
devoties bleek niet te stoppen en, gecombineerd met een overdreven hang naar 
heiligenverering, dreigden die gebruiken de parochianen zodanig bezig te houden, dat ze 
er, bijvoorbeeld, eredienst en biecht aan opofferden.  

Daarom trachtte de kerkelijke overheid, met vallen en opstaan, meer systeem in de 
opleiding van kandidaat-priesters te brengen. Zonder dat er al sprake was van seminaries. 
Wel werden de opeenvolgende wijdingen voorbereidend op het priesterschap gespreid 
over een langere periode. Vooral werd er strikt toegezien op de residentieplicht van 
pastoors en andere ambtsdragers. De pastoor van Sint-Amands hoorde te verblijven op 
zijn parochie. Dat was zijn beneficie, waarvan de opbrengsten voor zijn onderhoud 
dienden. Zijn parochianen moesten hem ook kunnen herkennen aan de tonsuur, de 
priesterkledij en de bonnet. Bovenal moest de pastoor als priester in gedrag en 
geloofsbeleving een voorbeeld zijn: hem werd dan ook het lezen van de getijden 
opgedragen. Liep het met die ‘verplichte verblijfplaats’ wel eens mis op de hogere 
niveaus van abten, prelaten en bisschoppen, op de onderste tree van de ladder, de 
parochie, viel de opvolging van die plicht nogal mee. Afhankelijk van de persoon in 
kwestie zullen de op elkaar volgende pastoors van Sint-Amands zich meer of minder van 
al deze voorschriften hebben aangetrokken.. 
Het kerkelijk leven bleef druk in en buiten de kerk, in en buiten de Sint-Amandsparochie. 
De parochianen leefden nog steeds op het ritme van devoties en sacramenten. Dat kon nu 
in een ruim gotisch kerkgebouw, het (voor)laatste in een reeks op de plaats van het 
huidige bedehuis, en toegewijd aan de heilige Amandus. De pastoor bleef erop toezien 
dat zijn parochianen naar best vermogen de geboden van de heilige kerk naleefden. 
Vooral de eucharistie, opgedragen aan het hoogaltaar of aan een van de in aantal 

De Sint-Amandskerk van 1451: ca. 1950: gotiek en barok (foto ca 1950 KIK) 
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toenemende zijaltaren, bleef voor de parochianen de belangrijkste motor van hun 
geloofspraktijk. Bovendien dreef ze op het ritme van een algemene vroomheid die als de 
geur van wierook over de late middeleeuwen hing. Vooral tot die van Onze-Lieve-Vrouw 
met het Hooglied als inspiratiebron, zoals Bernardus van Clairvaux deze verering al een 
eeuw vroeger op gang had gebracht. Devotie vloeide voort uit de eucharistie, een ritus die 
de gelovigen als het hernieuwen van Christus’ kruisdood herkenden. Het heilig sacrament 
werd vaak uitgestald. Drievuldigheidszondag en Sacramentsdag groeiden uit tot 
hoogdagen in het kerkelijk jaar en het laatste feest ging gepaard met een luisterrijke 
processie. Sacramentsdag was al in de tijd van Thomas van Aquino een zondag van het 
kerkelijk jaar, aan het Heilig Sacrament toegewijd. Toen de paus hem vroeg de liturgie 
voor dit feest samen op te stellen, liet deze theoloog zich niet pramen. Deze vader van de 
scholastiek maakte er een sacraal totaalkunstwerk van met onvergetelijke hymnen als 
Pange Linga, Tantum Ergo en Adoro Te, zoals deze vandaag in weer opgestarte 
processies en Lofceremonieën weerklinken. Gelovigen baden bij de voorstellingen van 
Christus’ kruisdood in beeld, glasraam en schilderij: bijvoorbeeld, bij een 
Calvarietriptiek, een Christus op de koude steen, een pieta. Met het groeiend aantal 
geletterden werd eveneens rekening gehouden. Lazen kloosterlingen en priesters uit 
gebeden- en getijdenboek in het Latijn, heel wat leken konden hun devotionele 
leeshonger nu ook stillen met gebedenboeken in de volkstaal. Compilaties van de 
evangelies en getijdenboeken waren zeer in trek. Zo het zeer complete getijdenboek van 
Geert Groote (†1384), de vader van de Moderne Devotie. Dat bevatte, onder andere, de 
getijden van Onze-Lieve-Vrouw en die van de Eeuwige Wijsheid. Groote vertaalde 
bovendien Die Geestelicke Brulocht van Jan van Ruusbroec in het Latijn. 
De vroomheid die vanaf de veertiende eeuw een hoogtepunt bereikte, was mede te 
verklaren door de alom verspreide doodsgedachte, die tot bezinning en ascese 
aanspoorde. De Zwarte Pest die in het midden van deze eeuw door Europa waarde, was 
er niet vreemd aan. Het doodsmotief oriënteerde de godsvrucht van de late middeleeuwer 
in de richting van de aflaten. Tegen betaling voor onderhoud en bouw van gasthuizen, 
kerken en kloosters verkreeg de gelovige kwijtschelding van de boete die hij voor zijn 
zonden in het vagevuur moest ondergaan. Hierboven werd al op de geleidelijke 
ontsporing van deze praktijk gewezen. Luther zal er weldra op inspelen. Maar aflaten 
waren een grote stimulans om op bedevaart te gaan. Zelfs naar Rome trok men op 
pelgrimstocht, onder meer, naar aanleiding van een jubeljaar (1300, 1350, 1400…). Maar 
ook in Brabant zelf ontwikkelden zich een aantal plaatsen tot druk bezochte 
bedevaartsoorden. Men vond ze, bijvoorbeeld, in Breda, Mechelen en Brussel. Van 
heinde en verre trokken bedevaarders naar Onze-Lieve-Vrouw van Halle, dat toen wel tot 
het populairste bedevaartsplaats uitgroeide. Maar ook in de parochie Sint-Amands van 
Geel kwam er in de loop van de veertiende eeuw – misschien zelfs wel vroeger – een 
bedevaart op gang. Ze vloeide voort uit de Sint-Dimpnaverering en had het ontstaan van 
de gezinsverpleging voor zwakzinnigen tot gevolg. Aanvankelijk speelde de 
Ziekenkamer van de Sint-Dimpnakerk daarin een belangrijke rol. 
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·  Geelse gotiek 
 

En eindelijk komt er nog een laatste belangrijke feit uit deze geschiedenis tot 1500: de 
voltooiing van de gotische St.-Amands- en St.-Dimpnakerk. De eerste was voor eeuwen 
de Geelse parochiekerk bij uitstek, de tweede een bedevaartskerk met grote bekendheid. 
Zo’n bouwwerk voor de eredienst noemt men Domus Dei, het “huis van God”. Dat slaat 
op de boeken Genesis (Jacobs droom in Betel) en Exodus (de Ark van het Verbond). Het 
tabernakel van de eerste kerk en de Sacramentstoren van de tweede verwijzen ook naar 
de Ark, omdat er het H. Sacrament in wordt bewaard. De bekende Parijse abt Suger 
inspireerde zich trouwens in de 12de eeuw, onder meer, op de twee genoemde 
bijbelplaatsen om zijn gotische, luisterrijke ‘God is Licht’-visie op de Saint-Denisbasiliek 
toe te passen [‘Claret enim claris quod clare concopulatur: Want lichtend is wat lichtend 
aan het licht wordt gekoppeld’ (Suger)]. Dat kon toen pas, omdat de bouwmeesters de 
techniek van het (kruis)ribbengewelf beheersten. Een gewelf als dit berust op een 
vierhoekige grondslag. Zijn gewelfvelden steunen op elkaar kruisende of in een sluitsteen 
samenkomende ribben of bogen, die als steun bij de opmetseling van een gewelf gebruikt 
worden. Door zo’n gewelf werd de zijwaartse en neerwaartse druk van het gebouw door 
een geraamte van ribben, gewelfdiensten, zuilen, luchtbogen en steunberen opgevangen. 
Gewelfdiensten zijn ranke halfzuiltjes die van een (half)pijler vertrekken om de 
gewelfribben te dragen. De ritmische eenheid van het hele gebouw is de travee, het 
gedeelte onder een overkluisd gewelfveld of het vlak dat door een gewelf wordt 

Ritmische opeenvolging van de nog originele dakspanten in de Sint-Amandskerk. 
Voortzetting van de op elkaar volgende traveeën van het schip (foto M. Aerts) 
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overspannen. Men kon hoog en luchtig bouwen en sloot de open, in het onstoffelijke licht 
badende ruimten af met enorme ramen in brandglas, die prachtige kleurtaferelen, 
hoofdzakelijk in blauw en rood, te voorschijn toverden. De Geelse gotische kerken zijn 
weliswaar een bescheiden, maar mooie illustratie van die gotische gedachte. Sint-Amands 
werd als Geelse parochiekerk in 1451 plechtig ingewijd door de bisschop van Kamerijk. 
Opgedragen werd de kerkwijdingsmis Terribilis locus iste met een verwijzing naar de 
droom van Jacob en met het mooie Nieuwe-Jeruzalemepistel uit de Openbaring dat naar 
het Nieuwe Jeruzalem verwijst. Deze parochiegeschiedenis tot 1500 wordt met een korte 
voorstelling van deze twee kerken afgesloten. 
 
·  De Sint-Amandskerk 
 
Vóór de brand van 1488-89 was de Sint-Amandskerk helemaal opgetrokken in witte 
zandsteen afkomstig van het hertogdom Brabant (de omgeving van Balegem of van 
Tienen: Gobertingen). Toren en zuidwestkant van het schip waren toen overeind 
gebleven. Dat gedeelte werd bij de heropbouw in het bakstenen geheel van middenschip, 
transept en koorpartij geïntegreerd. Om het Vlaams verband van de bakstenen muren nog 
meer draagkracht te geven en ook als versiering werden lagen baksteen (uit Geel Punt en 
Oevel) met die uit witsteen afgewisseld (speklagen). Zo werd de kerk een combinatie van 
gotiek naar Brabantse en naar Kempense stijl. De stoere zuilen van de middenbeuk, de 
kruisribben, de druiplijsten, de afzaten, de kapitelen, de raam- en deurprofielen werden in 
ijzerzandsteen van het Hageland uitgevoerd. Op die manier kwam de gotiek van het 
Hageland – of de Demergotiek – die van Kempen en Brabant vervoegen. Naar de 
heersende mode (neogotiek) werd de typisch gotische bepleistering van de gewelven 
wellicht rond 1900 weggehakt: zo kwam het kunstige metselwerk in Vlaams verband 
bloot te liggen. Ardense, harde zandsteen treft men aan in de rode, geaderde 
zuilenreeksen van de zijaltaren aan de oostkant van de viering: specialisten beweren dat 
die zuilen geen marmer zijn. Steenkappers zijn een andere mening toegedaan. De zwarte 
en grijze kerkvloertegels zijn ook van zandsteen. Het wit van de natuurstenen zuilen van 
de zijaltaren uit de twee dwarsbeuken komen niet in onze streken voor. Misschien gaat 
het hier wel om marmer. Een mooi voorbeeld van imitatiemarmer wordt in het 
Verhaegenaltaar (1748) aangetroffen (wit, zwart, geaderd: techniek van het marmeren). 
Peeter Scheemaekers (1693) hakte de bekende “marmeren tuin” uit echte carara. En 
eindelijk verdient de mooie doopvont uit arduin (Ardennen) het dat ze weer de volle 
aandacht krijgt. Waarom wordt hier niet nadrukkelijk naar het mooie stenen maaswerk 
van de vensters verwezen? Het is inderdaad mooi, maar niet meer origineel. Die 
raamprofielen zijn in de loop van de twintigste eeuw aangebracht en tijdens de jongste 
restauratie (2000) vernieuwd en/of vervangen. 
 
·  De Sint-Dimpnakerk 
 
De Sint-Dimpnakerk (midden 16de eeuw) is in 2008 volledig gerestaureerd. Men vindt er 
alleen nog gotiek van de Kempen in de robuuste bakstenen torenpartij, die na de 
verwoesting van september 1944 (slag om Geel) grondig gerestaureerd werd. Witte 
zandsteen werd gebruikt voor de torenbasis, voor de westingang en voor de versiering 
van de torengevels. Het kerkgebouw zelf is eveneens van witte zandsteen (omgeving van 
Balegem of van Tienen). Dat is dus gotiek van Brabant, die ook in het hoogkoor aan de 
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koolbladmotieven op de kapitelen van de zuilen te herkennen is. De machtige 
zuilengroep van de viering, het traceerwerk van de torenportalen en veel druiplijsten 
bestaan uit Diestiaanse ijzerzandsteen. Dat is dus gotiek van het Hageland of 
Demergotiek. Merkwaardig is de ritmiek van enkele scheibogen waarin blokken witte 
zandsteen alterneren met bruine. Het veertiende-eeuwse retabel van de twaalf apostelen is 

gehouwen uit twee grote, verticaal naast elkaar geplaatste blokken zandsteen. De mooi 
gekarakteriseerde beeldjes werden fris ingekleurd. De liggende beelden van het praalgraf 
der Merodes zijn uit albast gehouwen. De Diestiaanse en witstenen druiplijsten en het 
maaswerk van de grote vensters zijn allicht niet meer origineel, maar werden 
vermoedelijk in één van naoorlogse restauratiebeurten aangebracht. Het gotische Laatste 
Oordeelfresco werd (waarschijnlijk) tijdens de nabloei van de renaissance met pleister 
overplakt. Toen veel Geelse parochies (bv. Bel en Zammel) aan het eind van de 

‘God is Licht’. De Sint-Dimpnakerk vóór september 1944. Gotiek én neogotiek op hun best. (KIK) 
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negentiende eeuw met de neogotiek te maken kregen, werd dit stucwerk weer weggehakt. 
Zodat deze unieke muurschildering weer bloot kwam te liggen. Want ze paste in de toen 
nog prille neogotische kijk op religieuze kunst. In de jaren 2007-2008 kreeg het hele 
monument weer een grondige oppoetsbeurt.  
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