
PRÉFACE

Ce livre n'est en aucun cas exhaustif mais plutôt un "GUIDE DE RÉFÉRENCE" qui
devrait idéalement être utilisé lors de nos séminaires de formation de Leaders
d'Eglises.

Bien évidemment, vous pouvez avoir été en possession de ce livret sans avoir
participé à la formation de leaders mais vous ne pourrez malheureusement
comprendre ni les vérités doctrinales transmises ni être au "CŒUR" de cette Vision
Apostolique tels que transmis pendant nos séances de formation.

Le FONDEMENT de l'Église est "Jésus-Christ et Sa crucifixion" et le SOCLE de ce
fondement est principalement transmis par des hommes qui se sont brisés devant Dieu
et qui se sont totalement soumis à Sa volonté (Luc 22:41-42 et Luc 9:23-24).

Des hommes qui ne sont préoccupés ni par les titres ni par les positions mais par le
développement spirituel de leaders d'églises qui se donneront pour édifier leur église
sur le SEUL ET UNIQUE FONDEMENT - Jésus-Christ (1 Corinthiens 3:10 et
Galates 4:19).

Le fait que l'église se soit éloignée des enseignements apostoliques et la mise en garde
de l'Apôtre Paul dans 2 Timothée 4:1-4 selon laquelle l'église "ne supporterait plus la
saine doctrine" dans les derniers temps, a été la motivation principale à l'élaboration
de ce manuel.

Il serait opportun pour chaque lecteur d'examiner attentivement le fondement sur
lequel il bâtit (1 Corinthiens 3:10-15), de s’efforcer à se présenter comme un ouvrier
approuvé par Dieu (2 Timothée 2:14-16) et de prendre au sérieux l’œuvre de son
propre salut (Philippiens 2:12-18).

Les passages bibliques contenus dans le présent manuel sont inspirés de la version
Louis Segond, et le dictionnaire Hébreu et Grec de Strong ont contribué à apporter de
la clarté et une meilleure compréhension des mots Grecs dans des contextes
potentiellement confus.



Chapitre 1 – QU’EST-CE-QUE L'ÉGLISE ?

Lexique Grec de Strong ; G1577
Grec; ἐκκλησία

Lecture : ekklesia

Prononciation : ek-klay-see'-ah

A partir d'un composé de G1537 et d'un dérivé de G2564; un appel, c'est
(concrètement) un rassemblement populaire, en particulier une congrégation religieuse
(synagogue juive, ou communauté chrétienne des membres sur la terre ou des saints
dans le ciel ou les deux): - assemblée, église.

Le mot Eglise apparaît 115 fois dans la version Louis Segond.
Le mot Eglise signifie simplement "ceux qui sont appelés"

COMPRENDRE LA SIGNIFICATION D’EGLISE
Tout simplement, «l'Église» est un groupe de personnes qui ont été «appelées».
Bien que toujours dans le monde physiquement, mais pas du monde
spirituellement.

Jean 17:6-18
Ce groupe de personnes, "les appelés" sont la véritable "Église" de Jésus-Christ.
L'Église n'est pas un édifice physique, une institution, une organisation, une
dénomination ou quelque chose fait de main d'homme.
L'Église est l’édifice spirituel de Dieu qui n'est plus de ce monde, mais qui reste
physiquement dans le monde pour manifester Sa gloire.

Voyons ce que Dieu dit à propos de Son "Église"

1. Dieu n'habite pas dans un bâtiment physique.

Actes 7:48-50 et Actes 17:24-25

2. Nous sommes le temple de Dieu.

1 Corinthiens 3:16-17, 1 Corinthiens 6:19-20 et 2 Corinthiens 6:16

3. Nous sommes une maison spirituelle.

1 Pierre 2:5



4. Jésus est la tête (Chef) de Son église, qui forme Son corps.

Éphésiens 1:22-23, Colossiens 1:18, Romains 12:4-5 et 1 Corinthiens 12:12, 15

Christ n'est donc pas séparé de Son église, mais uni avec elle en tant que "tête" du
corps.

1 Corinthiens 6:15-17

Avec Christ, nous sommes devenus un seul esprit.

Cela se produit lorsque nous sommes "baptisés en Jésus Christ" et que nous sommes
"nés de nouveau" (dans l'esprit).

"BAPTISÉS EN CHRIST"

(Romains 6:3, 1 Corinthiens 12:13 et Galates 3:27

"NÉS DE NOUVEAU"

(Jean 3:3-7)

Quand je crois en Jésus Christ et invoque Son Nom pour le salut, je suis baptisé dans
Son corps et Son Esprit entre en moi.

C'est le processus de la nouvelle créature qui est remplie de l'Esprit de Christ. L'Esprit
de Dieu est uni à mon esprit, donnant ainsi la vie à mon esprit.

Romains 7:4 enseigne que nous sommes "épouse" du Christ.

2 Corinthiens 5:17 et Luc 5:37-38

Seule une "nouvelle créature" (nouvelle outre) peut recevoir l'Esprit de Christ
(nouveau vin).

Ainsi, quiconque est "né de nouveau" est recréé par Dieu (devient une nouvelle
créature) et devient membre de Son "corps" (l'église) dans lequel Il demeure par Son
Esprit.

L'église est donc un édifice spirituel, plus d'origine mondaine spirituellement, mais
une nouvelle création de Dieu vivant dans le monde physiquement pour manifester Sa
gloire.

Devenir membre de cette église relève d’un miracle, le plus grand don que l'humanité
puisse recevoir et l'appel le plus élevé à poursuivre. Nous sommes passés de



l'éphémère à l'éternel ; nous sommes devenus ouvriers avec Christ dans l’édification
du temple éternel de Dieu.

LA CROIX

Comprendre la "croix" est essentiel pour comprendre l'église du "Nouveau Testament"
et éliminera bon nombre d’erreurs et de confusions auxquelles nous sommes
confrontés aujourd'hui.

Pour mieux comprendre la croix, il faut comprendre les "2 Alliances" (ancienne et
nouvelle).

Dans l'ancienne alliance, Dieu appelle Abram à quitter son pays et sa famille et à Le
suivre dans une terre "Promise".

Dieu promet également une "postérité" (un descendant) à Abram grâce à laquelle
"TOUS" les peuples de la terre seront bénis Genèse 12:1-4, 15:1-6.

Dieu change ensuite le nom d'Abram en Abraham : lui et Sarah ont un enfant de
manière miraculeuse et ils le nomment Isaac.

Isaac était un fils promis mais pas la "postérité" promise, car ce serait par la postérité
promise que "TOUS" les peuples de la terre seraient bénis. Isaac était le père d'une
nation unique appelée Israël, comme nous le voyons avec le changement de nom de
son fils Jacob en "Israël" par Dieu.

Abraham, Isaac et Jacob (Israël) sont les pères de cette nouvelle nation (groupe de
personnes) que Dieu choisit comme Son peuple spécial pour accomplir Ses desseins.

Ce n'est que cette nation que Dieu a bénie jusqu'à ce que Jésus, qui est né de la Tribu
de Juda, accomplisse cette promesse. Jésus était la postérité promise par qui toutes les
nations seraient bénies - Galates 3:15-29

Jésus introduit ensuite une "Nouvelle Alliance" - Luc 22:20 par Son sang.

Il fallait verser du sang pour rémission des péchés -Matthieu 26:28 et Hébreux 9:22.

C'est la croix qui sert de pont entre les 2 alliances, mettant fin à l'ancienne et ouvrant
la voie au salut pour tous dans la nouvelle - Galates 6:14.

Ainsi, dans la nouvelle alliance, la bénédiction (salut) se trouve uniquement en Jésus.
Il n'est plus nécessaire de faire des sacrifices, car Jésus est le sacrifice "une fois pour
toutes" - Hébreux 9:25-26.



Il a mis fin à la loi - Romains 10:1-4, introduisant une nouvelle loi Romains 8:1-4, la
loi de l'Esprit de vie.

La croix introduit "la Foi" en tant que postérité promise : Jésus est venu - Galates 3:6-
9, 14, Romains 4:13-25 - et par Son sang a payé le prix du péché et ouvert la voie au
Père.

Nous avons maintenant accès par "la Foi" à cette "GRÂCE" Galates 2:8-9.

L'œuvre de la croix est appropriée à nos vies et nous sommes donc aussi "crucifiés"
avec Christ (Galates 2:29-20), devenant morts à la loi (Romains 7:4-6) et maintenant
opérant en nouveauté d'Esprit (Romains 8:9-10).

L'Église de la Nouvelle Alliance doit comprendre la croix pour profiter des
bénédictions qui nous ont été apportées en Jésus (la semence promise) afin de nous
permettre de vivre dans Sa plénitude.

C'est pourquoi Paul a dit aux Corinthiens : Car je n’ai pas eu la pensée de savoir parmi
vous autre chose que Jésus Christ, et Jésus Christ crucifié - 1 Corinthiens 2:2. Paul ne
se glorifiait que de la croix Galates 6:14.

Le but principal de la croix dans nos vies est de crucifier la chair afin que nous
puissions vivre dans l'Esprit. La croix apportera rejet, opposition, persécution,
souffrance et mort ; et tout cela est nécessaire dans la vie du croyant pour manifester
la vie de Jésus.

Pour que Jésus grandisse, je dois diminuer - Jean 3:30.

Si nous n'avons pas cette compréhension en tant qu'Église de la Nouvelle Alliance,
nous confondrons les deux alliances, ce qui pourrait entraîner ce qui suit :

• Théologie de la double alliance (Vivre sous les deux alliances)

• Une vie de condamnation sous la loi (Jamais assez bien)

• Une vie de justification par les œuvres (Pas de foi conduisant à la grâce)

• Styles de leadership erronés (Un homme en spectacle et hiérarchique)

• Seul le prophète a une onction et est la bouche de Dieu

• Application légaliste de la dîme

• Trop d'accent sur les bénédictions matérielles et la prospérité



• Application légaliste générale (Trop d'accent sur l'externe)

• Ne pas comprendre que la souffrance concourt à notre bien

• Incapacité à surmonter le péché (Rendant les gens comme des Pharisiens)

Il est donc nécessaire d'avoir toujours la croix comme fondement de tout ce que nous
faisons.

Jésus a dit que si nous voulons être Ses disciples, nous devons "renoncer à nous-
mêmes chaque jour, prendre notre croix et Le suivre" Luc 9:23.

Ainsi, en tant qu'Église de la Nouvelle Alliance (Nouveau Testament), nous vivons
par l'Esprit de Christ qui habite en nous et non plus par la loi de l'ancienne alliance.
Nous le faisons conformément à la "doctrine des Apôtres" Actes 2:42 et non en
essayant de mélanger l'ancienne et la nouvelle.



Chapitre 2 - COMMENT BÂTIR L'ÉGLISE ?

Comment donc l'église est-elle bâtie ? Qui en sont les ouvriers et avec quels matériaux
est-elle bâtie ?

1 Corinthiens 12 : 4-6

Les trois personnes de la Trinité, à savoir le Père, le Fils et le Saint-Esprit, sont
intimement impliquées dans l’édification de l'Église. L'Écriture mentionnée ci-dessus
présente leurs fonctions collectives :

Père : Diversité d’opérations - Actes 2: 41-47

Fils : Diversité de ministères - Éphésiens 4: 11-16

Saint-Esprit : Diversité de dons - 1 Corinthiens 12: 7-11

Examinons maintenant chacune de ces fonctions telles que Dieu nous les a données.

DIVERSITE D’OPÉRATIONS

Actes 2:42-47

Au jour de la Pentecôte, Pierre prêcha et 3000 personnes naquirent de nouveau. Elles
furent baptisées dans l'eau et entrèrent immédiatement dans les opérations suivantes :

1. Doctrine des Apôtres

1 Jean 1: 1-3, Hébreux 6: 1-2

2. Communion

3. Fraction du pain

4. Prières

1 Jean 1:5-7

1 Corinthiens 10: 16-17, 21



DIVERSITE DE MINISTERES

Éphésiens 4:11-16

Nous lisons dans le passage de la Sainte Écriture susmentionnée que lorsque Jésus est
remonté vers Son Père, il a fait des dons de ministères suivants aux hommes pour
équiper les croyants et les impliquer activement dans l’édification de Son église.

1. Apôtres

2. Prophètes

3. Évangélistes

4. Pasteurs

5. Docteurs

DIVERSITE DE DONS

1 Corinthiens 12:7-11

Nous voyons dans ce passage ci-dessus que le Saint-Esprit donne aux croyants les
dons suivants. Ces dons sont donnés pour l’édification de l'Église et sont impartis de
manière surnaturelle selon les besoins.

1. Parole de sagesse

2. Parole de connaissance

3. Foi

4. Dons de guérisons

5. Opération de miracles

6. Prophétie

7. Discernement des esprits

8. Diversité des langues

9. Interprétation des langues



C'est en référence aux "diversités de ministères et de dons" énumérées ci-dessus que
Jésus a dit dans Matthieu 16:18 : "Sur ce rocher, je bâtirai mon Église, et les portes
du séjour des morts ne prévaudront point contre elle". Il est donc évident que
l’édification de l'Église émane entièrement de Dieu ; l'homme n’est tout simplement
que le vaisseau à travers lequel Dieu œuvre par Ses capacités divines.

Nous discuterons de ces fonctions en détail dans le prochain chapitre.



Chapitre 3 COMMENT L'ÉGLISE DEVRAIT-ELLE FONCTIONNER ?

1. La doctrine des Apôtres

2. La communion

3. La fraction du pain

4. La prière

Rappelez-vous que l'église est un édifice spirituel qui ne peut être construit qu'avec
des "matériaux spirituels".

Ayant été régénérés, nous passons du naturel au spirituel.

Cela devient une lutte pour nous car nous avons vécu notre vie dans le naturel pendant
de nombreuses années et nous devons maintenant faire lentement la transition vers le
spirituel.

Au début, les voies de Dieu nous paraissent étrangères car nous fonctionnons encore
sous l’influence du naturel.

Dieu nous permet de faire la transition vers les opérations spirituelles grâce à la
"Doctrine des Apôtres".

LA DOCTRINE DES APÔTRES

Il s'agit de la doctrine reçue directement de Jésus et enseignée par les Apôtres (les 12
Apôtres et Paul).

Les 12 Apôtres (les Apôtres de l'Agneau) ont été directement instruits par Jésus -
Actes 1:2-3.

Lors du choix d'un apôtre pour remplacer Judas, les critères suivants devaient être
remplis - Actes 1:21-26.

Il est donc clair qu'il n'y a pas eu d'autres apôtres de l'Agneau après Matthias.

Paul était un Apôtre qui a également été directement enseigné par Jésus lorsqu'il a été
ravi au ciel - 2 Corinthiens 12:1-7 et Galates 1:11-12.



Les Apôtres mentionnés ci-dessus ont été directement instruits par Jésus et ont écrit
les Livres du Nouveau Testament.

Les Apôtres avaient la lourde responsabilité de poser le fondement qui est Jésus-Christ
- 1 Corinthiens 3:10-11, Éphésiens 2:20 et Hébreux 6:1-3.

Jésus est le fondement enseigné par les Apôtres comme "les principes de la Doctrine
de Christ" - Hébreux 5:12, 6:1.

Ces principes sont donc les socles de fondement sur lesquels toute doctrine est bâtie.

Ainsi, selon Paul, Pierre et l'auteur de l'Épître aux Hébreux, chaque nouveau croyant
(nouveau-né) a besoin du "lait de la Parole" (les principes) pour grandir avant de
pouvoir prendre de la "viande" (faire la volonté de Dieu).

1 Corinthiens 3:1-3, 1 Pierre 2:1-2 et Hébreux 5:12-14.

"Le lait de la Parole" est donc le fondement / les principes / les socles d’édification qui
établissent la plate-forme pour un nouveau-né ou un croyant charnel pour grandir en
vue du partage de la "viande" (devenant adulte / spirituel), et pour être capables de
discerner la volonté de Dieu.

Il est alors clair d'après ces Écritures que chaque nouveau croyant ou croyant charnel
(celui qui pense encore naturellement ou qui est encore charnel) a besoin d'être
enraciné dans les principes, ce qui leur donnera la capacité de discerner puis de faire la
volonté de Dieu.

Jésus nous dit que "Sa nourriture (viande)" est de faire la volonté de Son Père et
d’accomplir Son œuvre - Jean 4:31-34.

La nourriture solide (viande) ne consiste donc pas à comprendre des doctrines
profondes, mais plutôt à faire la volonté de Dieu.

Donc, sans le fondement du lait, nous ne pourrons pas prendre de la viande et faire la
volonté de Dieu.

Voici comment Jésus l'a dit enMatthieu 7:21-27.

Donc, pour entrer dans le Royaume des cieux, nous devons faire la volonté de Dieu. Il
ne suffit pas de simplement dire : Seigneur, nous avons fait toutes ces œuvres.

Il fait cette déclaration radicale dans le même contexte que la nécessité d'être fondé
sur le Rocher (le fondement / principes / lait).



Il est impératif que chaque croyant soit établi dans les principes afin d'être équipé pour
discerner la volonté de Dieu pour lui-même.

Faire des "œuvres" pour Dieu en Son nom n'est pas ce sur quoi nous devrions nous
concentrer, mais plutôt discerner et faire Sa volonté.

Dans l'Épître aux Hébreux, une liste des "socles de construction" constituant ce
fondement nous est donnée - Hébreux 6:1-2.

1. Renoncement aux œuvres mortes

2. Foi en Dieu

3. Baptêmes

4. Imposition des mains

5. Résurrection des morts

6. Jugements éternels

7. Progresser jusqu'à la perfection

PREMIERS PRINCIPES DE LA DOCTRINE DE CHRIST

2 Timothée 2:19

Timothée affirme que se construire sur le fondement de Dieu nous rassure que nous
lui appartenons.

Matthieu 7:21-27

La sagesse consiste à bâtir sur le bon fondement, pas seulement à connaître la Bible et
à être impliqué dans des activités chrétiennes. Tout ce en quoi nous croyons et ce que
nous faisons sera mis à l'épreuve, et seul ce qui est bâti sur Jésus le Rocher subsistera.

Matthieu 16:13-18

Le Père céleste a révélé à Pierre l'identité de Jésus. C'est cette révélation du Père qui
nous enracine sur le rocher. Connaître la Bible intellectuellement est insuffisant ; nous
devons avoir les yeux ouverts sur la personne de Jésus, et cela ne vient QUE par
révélation.

Éphésiens 2:19-22



Ce fondement est posé par les Apôtres et les prophètes selon la capacité qui leur a été
donnée par Dieu.

1 Corinthiens 12:28

Énumère l'ordre de fonctionnement concernant l’édification de l'Église.

Dieu a établi :

Premièrement les Apôtres - ils posent le fondement

Deuxièmement les Prophètes - ils nous inspirent à bâtir sur le fondement

Troisièmement les Docteurs - ils établissent les doctrines sur le fondement.

1 Corinthiens 3:1-3

Dans ce passage, l'Apôtre Paul clarifie le fait qu'un chrétien charnel (bébé, nouveau,
immature, naturellement orienté) a besoin du "lait de la Parole" (fondement) pour
croître vers la maturité spirituelle.

1 Pierre 2:1-2

Pierre l'Apôtre enseigne exactement la même chose que Paul concernant un chrétien
charnel.

Hébreux 5:12-14

L’auteur de l'Épître aux Hébreux confirme ce que Paul et Pierre ont enseigné sur un
chrétien charnel, puis il nomme le fondement comme les "premiers principes de la
doctrine de Christ".

L’auteur énumère ensuite ces principes, comme nous le lirons dans le passage suivant
- Hébreux 6:1-3.

Sept principes sont énumérés dans ce fondement, nous donnant la révélation de Jésus-
Christ. Nous allons maintenant examiner chacun de ces éléments.

1. Le renoncement aux œuvres mortes : Se repentir de chercher à me justifier soi-
même

La vieille nature (charnelle) a tendance à faire des "œuvres" pour se justifier car elle
est motivée par une conscience coupable.



Dieu peut nous délivrer de cette conscience coupable par la foi en l'efficacité de
l'œuvre de Jésus.

Aucune œuvre qui provient de la culpabilité n'est acceptable pour Dieu car elle est
motivée par un mauvais mobile et vise l'auto-justification, ce qui aboutit à la gloire de
l'homme.

Hébreux 9:11-14

Dieu purifiera ma conscience des "œuvres mortes", me permettant de servir le Dieu
vivant.

Éphésiens 2:8-10

Le salut n'est possible que par la grâce (l'habilitation divine de Dieu), accessible
uniquement par la foi (se confiant uniquement dans la provision de Dieu - Jésus).

Romains 4:1-5

Abraham a reçu le don de la justice par la foi et non par les œuvres.

Par conséquent, lorsque je comprends que mes œuvres NE ME justifieront JAMAIS,
SEULEMENT ALORS je me tournerai vers Dieu dans une foi véritable.

2. La Foi en Dieu: Se confier seulement en Jésus pour la justification

Avoir foi en l'efficacité de Jésus me conduira à me soumettre à l'œuvre de l'Esprit en
moi qui produira ensuite des "bonnes œuvres" qui sont agréables à Dieu.

La foi envers Dieu me conduira continuellement plus profondément dans l'Esprit et
plus loin de mes désirs naturels (charnels) et de la glorification de moi-même.

Hébreux 11:6

Seule la foi rend agréable à Dieu. Se confier en autre chose ou en quelqu'un d'autre est
offensant parce que Jésus a déclaré dans Jean 15:5 que sans Lui, nous ne pouvons
rien faire.

Éphésiens 2:8-10

La foi me conduit aux bonnes œuvres que Dieu a préparées pour que nous marchions
en elles, et en faisant cela, je deviens son "ouvrage".

Jacques 2:17-18



La vraie foi sera toujours manifestée par des bonnes œuvres, car lorsque nous nous
soumettons à Dieu, Il nous utilise comme des vases pour sa gloire.

Galates 2:20

La foi conduit à l'Esprit de Christ en moi vivant à travers moi, manifestant la vie de
Jésus.

Romains 10:17

La foi grandit en entendant la Parole de Dieu.

Hébreux 11:7

Parce que Noé a cru en Dieu (foi), il a construit l'arche et était donc agréable à Dieu.

Le résultat de la foi de Noé était l'œuvre de Dieu et non la capacité de Noé, donc Dieu
reçoit la gloire.

La foi dans l'œuvre accomplie de Christ et dans Sa capacité conduira à une vie vécue
dans l'Esprit et non plus dans la chair.

3. Doctrine des baptêmes:

Lexique grec de Strong: G909

Grec: βαπτισμος

Français: baptismos

Prononciation: bap-tis-mos'

De G907; ablution (cérémonielle ou chrétienne) : baptême, bain.

Ce mot peut être traduit comme un bain cérémoniel de l'Ancien Testament ou un
baptême du Nouveau Testament.

Dans ce cas, il se réfère au baptême du Nouveau Testament.

Le mot racine est :

Lexique grec de Strong: G907

Grec: βαπτιζω

Français: baptizo (baptiser)



Prononciation: bap-ti-dzo

Dérivé de G911 ; immerger (c'est-à-dire mouiller complètement) ; utilisé seulement
(dans le Nouveau Testament) pour l'ablution cérémonielle, particulièrement
(techniquement) pour l'ordonnance du baptême chrétien : baptiste, baptiser, laver.

Baptiser signifie immerger complètement et être totalement recouvert.

Il y a quatre baptêmes enseignés dans les Écritures, pourtant Éphésiens 4:5 semble
contredire cela.

Ce "UN baptême" mentionné dans Éphésiens est le baptême initial en Christ à partir
duquel les trois autres émanent. Sans ce baptême initial, les autres sont soit
insignifiants, soit impossibles.

• Baptême en Jésus-Christ: Le salut est SEULEMENT en Jésus.

Lorsque nous mettons notre foi en Jésus pour le salut, nous sommes baptisés en Christ
et sommes immédiatement justifiés.

Nous devenons de nouvelles créatures en Christ, Son Esprit entre en nous et nous
sommes "nés de nouveau".

Nous devenons membres de Son corps et en Lui avons tout ce qui concerne la vie et la
piété.

Voici quelques versets qui enseignent ce baptême :

Romains 6:3-4

Galates 3:27

1 Corinthiens 12:13

2 Corinthiens 5:17

En Christ, je reçois l’adoption et le pardon des péchés, et je suis revêtu de Sa justice.
Tout ce dont j'ai besoin, je l'ai en Lui.

• Baptême d'eau: Déclaration du salut.

Le baptême d'eau scelle mon salut par une déclaration extérieure de mon expérience
intérieure.

C'est une déclaration que j'ai été rendu juste.



Voici quelques versets qui enseignent ce baptême :

Matthieu 3:13-17

Matthieu 28:18-20

1 Pierre 3:18-21

Par le baptême d'eau, je déclare avoir été crucifié avec ma vieille vie et être ressuscité
dans une nouvelle vie en Christ.

• Baptême du Saint-Esprit: Puissance pour vivre la nouvelle vie.

Vivre la vie que j'ai déclaré vouloir vivre ne peut être fait que par la puissance du
Saint-Esprit.

C'est ce baptême dans le Saint-Esprit qui me donne la puissance dont j'ai besoin pour
cette nouvelle vie qui est "surnaturelle".

Le Saint-Esprit met également à ma disponibilité neuf dons pour l'efficacité dans le
ministère.

Voici quelques versets qui enseignent ce baptême :

Luc 24:49

Actes 1:8

Jean 14:12-16

Jean 15:26

Jean 16:7-15

Lorsque nous vivons dans l'Esprit, nous recevons des révélations et sommes conduits
dans la vérité, réconfortés et habilités à vivre selon le plein potentiel auquel Dieu nous
a appelés.

• Baptême dans les souffrances de Jésus-Christ: Une vie vécue dans l'obéissance à la
volonté de Dieu.

Vivre la vie dans l'Esprit nie les passions, désirs et volonté de la chair, ce qui entraîne
des souffrances.



Ces souffrances sont difficiles pour nous car nous vivons dans ce corps, mais c'est
seulement en refusant la chair que nous pouvons marcher dans l'obéissance à la
volonté de Dieu.

Voici quelques versets qui enseignent ce baptême :

Matthieu 20:20-23, 26:36-44

2 Timothée 3:12

Philippiens 3:10

1 Pierre 4:1-2

Hébreux 5:7-8

Vivre dans l'obéissance à Dieu est à la fois libérant et habilitant, car je suis affranchi
de l'esclavage de la chair et deviens un vase adapté à l'usage de Dieu.

4. Imposition des mains: Dieu agit à travers Ses vases.

En raison des baptêmes, nous devenons un vase à travers lequel Dieu peut manifester
Sa vie.

Nous devenons un membre fonctionnel de Son corps vivant. Cela se concrétise par la
"mesure de Christ" qu'Il a placée en nous.

On devient alors un membre efficace du corps de Christ (Son église).

Le principe n'est pas seulement l'imposition physique des mains, mais plutôt le fait
d'être les mains de Jésus pour accomplir Son œuvre.

Les exemples suivants sont ceux au cours desquels des mains ont été posées sur des
personnes à diverses fins :

Matthieu 19:13-15 (Bénir les petits enfants)

Marc 16:18 (Guérir les malades)

Actes 8:17, 19:6 (Recevoir le Saint-Esprit)

Actes 6:6 (Reconnaître les ministères)

1 Timothée 4:14 (Recevoir les dons spirituels)



Matthieu 10:8 indique clairement que, ayant reçu librement, nous devrions donner
librement.

Nous devenons une bénédiction lorsque nous prenons ce que Dieu nous a donné et le
transmettons aux autres ; c'est pourquoi il y a plus de bénédiction à donner qu’à
recevoir (Actes 20:35).

5. Résurrection des morts : Toute l'humanité sera ressuscitée.

Chaque être humain sera ressuscité des morts, les croyants pour une éternité avec
Jésus et les incroyants à une éternité damnée au tourment dans l’"étang de feu".

C'est l'espoir de chaque croyant, que nous mettrons un jour de côté ce corps physique
avec toutes ses contraintes et que nous revêtirons un corps spirituel qui n'a aucune
contrainte.

Voici quelques Écritures sur la résurrection :

Jean 5:25-28

Jean 11:25-26

1 Corinthiens 15:12-26, 35-54

Philippiens 3:11

Avec cette espérance comme notre réalité, nous pouvons être les vases que Dieu nous
a appelés à être, malgré les défis et les difficultés de la vie. La résurrection nous
encourage à persévérer fidèlement jusqu'à la fin.

6. Jugements éternels: Toute l'humanité est responsable devant Dieu.

Il y a divers jugements éternels, tous entraînant une responsabilité et un désir sobre de
vivre une vie de sanctification.

Hébreux 9:27

1 Pierre 3:18 (Jésus jugé à notre place)

1 Corinthiens 11:31-32 (Auto-jugement)

1 Corinthiens 3:11-15 (Jugement des croyants)

Apocalypse 20:11-15 (Jugement des incroyants)

Comprendre ces jugements nous permettra de vivre selon la volonté de Dieu.



Nous sommes motivés à atteindre les incroyants avec la bonne nouvelle du salut et à
glorifier Dieu par notre mode de vie afin de pouvoir nous tenir devant lui et rendre
compte de notre vie.

7. Aller vers la perfection: Mûrir en la personne que Dieu nous a appelés à être

Lorsque Dieu est satisfait que les fondements de nos vies ont été correctement posés,
il nous permet d'aller vers la perfection (maturité spirituelle) –

C’est le désir de Dieu pour Ses enfants parce que c’est en cela que nous sommes de
vrais disciples et le Père est glorifié parce que nous portons beaucoup de fruits – Jean
15 : 8.

Les passages suivants nous instruisent sur notre maturité en Christ :

Hébreux 10 : 14

Philippiens 3 : 8-14

1 Jean 3 : 2

Philippiens 2 : 12

Une fois ces principes posés, nous commençons à discerner et à entrer dans la volonté
de Dieu dans nos vies. Ils nous permettent de nous aligner sur ce que Dieu fait et nous
poussent aux bonnes œuvres pour lesquelles Il nous a prédestinés à marcher –
Ephésiens 2 : 10.

En conclusion, nous voyons que c’est cette doctrine des Apôtres qui nous conduira à
une véritable communion avec Dieu et à mesure que chacun de nous entrera en
communion avec Dieu, nous entrerons en communion les uns avec les autres.

Au temps des Apôtres, il n’y avait pas de bâtiment d’église, alors ils se rencontraient
dans des lieux publics ainsi que dans des maisons pour écouter les Apôtres enseigner.
Actes 2 : 1-2

Actes 2 : 46 ; Actes 5 : 42 ; Actes 12 : 12 ; Romains 16 :5 ; 1 Corinthiens 5 : 19

Donc selon l’environnement dans lequel nous vivons et la disponibilité des
installations, nous devons suivre le même modèle. L’accent ne devrait pas être mi sur
le lieu de culte mais plutôt sur la ferme continuité dans la dispensation de la Doctrine
des Apôtres, de la Communion, de la fraction du pain et de la prière.

Nous aborderons le prochain fonctionnement.



LA COMMUNION

L’Apôtre Jean décrit la communion comme suit :

1 Jean 1 : 1-7

Lorsque nous recevons la Doctrine des Apôtres (Lumière / Révélation sur la Personne
de Jésus) et que nous y marchons, nous entrons en communion avec Jésus Christ et
ensuite les uns avec les autres.

1 Jean 1 : 4

Etre en communion avec Jésus puis les uns avec les autres nous maintient dans une
atmosphère de joie.

Lorsque nous nous apprécions les uns les autres, notre rassemblement, les dons et
talents de chacun, nous devenons une famille qui aime et se soucie les uns des autres.

Lorsque nous nous réunissons, nous nous servons les uns les autres, nous nous
soucions les uns pour les autres, nous prions les uns pour les autres, nous estimons les
autres plus grands que nous.

1 Corinthiens 12 : 25-27

Grâce à la fraternité, l’église est unie et fortifiée ; chacun marchant dans la lumière
aimera son prochain.

Ephésiens 4 : 11-16 nous enseigne comment Dieu a équipé l’église pour son
édification. Il est parfaitement clair que Dieu veut que chaque croyant devienne un
membre actif et fonctionnel de Son église.

Lorsque l’église marche dans l’obéissance à la Doctrine des Apôtres, la communion
avec Dieu et celle des uns avec les autres se fera naturellement et l’église marchera
dans le véritable amour et l’unité. Les membres développent un intérêt les uns pour les
autres en jouissant d’une véritable fraternité, en grandissant ensemble dans l’amour et
en rompant le pain ensemble.

LA FRACTION DU PAIN

La prochaine pratique à laquelle l'église est restée attachée avec constance était la
fraction du pain.



Ce n'est pas seulement l'acte de prendre la communion, mais plutôt une déclaration
puissante et un moment de commémoration qui découle de notre communion
fraternelle.

Si nous marchons véritablement dans la lumière (communion), nous devenons un seul
pain, unis en tant qu'église.

L'Écriture enseigne que tout est permis, mais tout n'est pas utile ; par conséquent, tout
ce que nous faisons doit être pour l'édification les uns des autres.

Vous ne pouvez pas être une personne quand vous êtes avec l'église (participants à la
table du Seigneur) et une autre quand vous êtes seul (participant à la table des
démons).

Lorsque vous partagez le pain, vous déclarez à tous présents que vous êtes un avec
eux - ensemble, nous formons un seul pain.

La communion nous gardera unis avec l'église (un seul pain).

Donc, lorsque nous nous réunissons pour partager le pain (la communion), nous
venons unis en tant qu'église (un seul pain) pour nous souvenir de l'œuvre glorieuse
accomplie par Christ pour nous.

1 Corinthiens 11 : 23-33

Paul précise très clairement que le but de notre rassemblement pour partager le pain
est de se souvenir de Jésus.

Nous nous souvenons du prix incroyable qu'Il a payé pour notre salut, en donnant Sa
vie pour nous.

C'est ainsi que nous "discernons le corps du Seigneur" (l'église) ; nous nous
examinons pour voir si nous faisons la même chose les uns pour les autres (donner
notre vie pour le corps de Christ).

Si nous ne discernons pas le corps du Seigneur, nous nous rendons coupables du
"corps et du sang" de Jésus, ce qui signifie que nous mangeons et buvons notre propre
condamnation.

Si nous ne nous examinons pas, le Seigneur nous châtiera. "Parmi vous, il y en a
beaucoup de faibles et de malades, et un grand nombre sont morts" (v. 30). Il fait cela
pour que nous ne soyons pas "condamnés avec le monde" (v. 32).



L'église primitive partageait le pain de manière hebdomadaire - Actes 20:7 et 1
Corinthiens 16:2.

La fraction du pain est un moment crucial pour l'église de se rappeler ce que Jésus a
fait pour nous et de s'examiner à la lumière de cela pour s'assurer que nous faisons de
même pour l'église.

Cela nous maintiendra unis avec Jésus et les uns avec les autres, renforçant le besoin
que nous avons les uns des autres, nous empêchant ainsi de nous isoler et de devenir
une proie facile pour le diable. Nous devons rester unis en tant qu'"un seul pain".

PRIÈRE

Alors que nous marchons dans la lumière et que nous avons une communion ensemble
en tant qu'"un seul pain", nous aurons sans aucun doute un fardeau de prière les uns
pour les autres et pour que d'autres découvrent l'expérience glorieuse que nous vivons.

Actes 12:5, Actes 4:31 et Actes 20:36-38

Les différentes pratiques sont le mode de vie que le Père souhaite que Ses enfants
adoptent et apprécient.

Ce mode de vie nous amène dans la lumière où nous apprécions la communion avec
Dieu et les uns avec les autres, marchant dans l'unité et expérimentant ainsi la joie que
notre Père céleste a pour nous.

C'est ce que le Père a voulu pour Son église. Nous ne devons pas le réduire à des
structures, des programmes, des formats, des règles, des codes vestimentaires, des
bâtiments, et ainsi de suite.

Il s'agit de profiter de la Vie qui nous a été donnée en Jésus, d'où la déclaration de
Paul de demeurer en Lui - Actes 17:28-29.

L'église, depuis ses débuts, est restée attachée aux pratiques du Père telles
qu'enseignées par les apôtres, tandis que Dieu était parmi eux, accomplissant de
grandes et merveilleuses choses.



Chapitre 4 - ADMINISTRATION DE L'ÉGLISE

1. Apôtres

2. Prophètes

3. Évangélistes

4. Pasteurs

5. Docteurs

Alors que l'église fonctionne selon les opérations données par le Père, Jésus octroie
des "dons de ministère" aux hommes pour administrer l'église.

Ces dons de ministère sont des capacités du Seigneur Jésus données dans le but
suivant.

Éphésiens 4:7-13

Paul enseigne que ces dons de ministère (administrations) servent à perfectionner
(maturer) les saints (chaque croyant) pour l'œuvre du ministère (édification de l'église).

Ils nous conduisent à l'unité de la foi (croyant les mêmes enseignements) et,
collectivement, à la pleine mesure de la stature de Christ (la plénitude que Dieu a
prévue pour nous).

Ces ministères ne sont pas une hiérarchie mais plutôt une capacité divine de Dieu à
administrer l'église selon ses desseins.

Examinons maintenant chacun de ces dons administratifs.

Nous avons inclus les mots Grecs pour avoir une compréhension claire du véritable
sens, car il y a beaucoup de confusion autour de ces dons.

APÔTRES

(Grec Strong G652)

Grec : αποστολος



Anglais : apostolos

Prononciation : ap-os'-tol-os

Provient de G649; un délégué, spécifiquement un ambassadeur de l'Évangile;
officiellement un envoyé du Christ (apôtre), (avec des pouvoirs miraculeux) : apôtre,
messager, celui qui est envoyé.

Un apôtre est donc "un messager ou quelqu'un qui est envoyé".

Nous voyons trois groupes d'apôtres dans les Écritures :

1. Les 12 Apôtres de l'Agneau - les apôtres qui étaient avec Jésus

2. Paul - Un Apôtre ravi jusqu'au troisième ciel en présence de Jésus

3. Les autres Apôtres - ce sont ceux qui n'ont pas reçu directement la révélation de
Jésus

Les 12 apôtres de l'Agneau

Ces Apôtres étaient envoyés vers les juifs (les brebis perdues de la maison d'Israël) -
Matthieu 10:2-6.

Après la mort de Judas, un douzième Apôtre a été choisi selon les critères suivants -
Actes 1:21-26.

Paul

Un Apôtre qui a été ravi jusqu'au troisième ciel et a reçu directement la révélation de
Jésus - 2 Corinthiens 12:1-7 et Galates 1:11-12.

Paul fut envoyé en tant qu'Apôtre vers les Paiens - Galates 2:7-8.

Les autres Apôtres

Actes 14:14, Romains 16:7 et 1 Thessaloniciens 1:1-6

Jésus a d'abord choisi 12 Apôtres et les a envoyés aux juifs.

Ensuite, Jésus a choisi Paul et l'a envoyé aux Paiens.

Ces deux groupes étaient des hommes qui ont reçu directement la révélation de Jésus
et qui ont écrit le canon du Nouveau Testament.



Les Apôtres qui sont venus après les 12 et Paul n'étaient ni physiquement avec Jésus,
comme les 12, ni ravis jusqu'au troisième ciel, comme Paul.

Par conséquent, les Apôtres d'aujourd'hui ne sont pas dans la même catégorie que les
12 et Paul ; ce sont plutôt des hommes dotés d'un don de Dieu pour poser les
fondements, telles qu'ils ont été donnés par les Apôtres mentionnés ci-dessus, et qui
ont été envoyés pour établir de nouvelles églises. Les Apôtres contemporains ne sont
pas des hommes qui continuent à recevoir de nouvelles révélations de Jésus (comme
certains l'enseignent), car nous avons déjà reçu la révélation complète (la Bible). Paul
le précise clairement dans Galates 1:1-12.

Nous voyons dans les Écritures que le ministère des Apôtres impliquait toujours un
"envoi", ce qui rend clair que ce ministère n'était pas destiné à être résident de manière
permanente dans une église locale.

Les Apôtres étaient envoyés dans des régions nouvellement évangélisées, où
l'Évangile avait été reçu et où les gens avaient cru, afin d'établir ces nouveaux
croyants sur le fondement de Jésus-Christ.

Actes 8:5-14, Actes 11:19-26, Actes 13:1-4 et 1 Thessaloniciens 3:12

Paul précise clairement que poser les fondements était le but principal de son
ministère - 1 Corinthiens 3:10-13 et Éphésiens 2:20.

Paul enseigne également qu'il y a des signes que l’on est apôtre - 2 Corinthiens 12:12,
Actes 2:43, Actes 5:12 et 1 Corinthiens 9:2.

Nous pouvons donc conclure les éléments suivants sur le ministère apostolique :

1. Un ministère qui est envoyé pour établir de nouvelles églises.

2. Un ministère qui ne réside pas de manière permanente dans une église locale.

3. Un ministère qui travaille avec tous les autres ministères, en particulier les
prophètes et les anciens.

4. Un ministère de pose de fondements, prêchant principalement les principes (vérités
fondamentales).

5. Un ministère qui supervise, en collaboration avec les anciens, un groupe d'églises.

6. Un ministère qui fait partie du presbytère (groupe d'anciens) lorsqu'il est résident
dans une église locale ayant des anciens.



7. Un ministère caractérisé par des signes et des prodiges et par la capacité d'établir les
croyants sur le fondement.

PROPHÈTES

(Grec Strong G4396)

Grec : προφητης

Français: prophetes

Prononciation : prof-ay'-tace

De la combinaison de G4253 et G5346 ; un devin (prophète) ; par analogie, un orateur
inspiré ; par extension, un poète : prophète.

Il y a beaucoup de confusion concernant ce ministère dans l'église, et il faut faire une
distinction entre les éléments suivants :

1. Prophète de l'Ancien Testament

2. Prophète du Nouveau Testament

3. Le don de prophétie

Le Prophète de l'Ancien Testament

Hébreux 1:1-2

Dans l'Ancien Testament, Dieu désignait une personne "ointe" pour être sa porte-
parole ; c'était le prophète de l'Ancien Testament.

Quand les gens avaient besoin d'entendre Dieu, ils devaient aller vers le prophète.

Seul le prophète recevait l'Esprit Saint pour parler au nom de Dieu. Jean le Baptiste fut
le dernier de ces prophètes - Luc 1:1-17.

À l’avènement de Jésus, il a été appelé Christ (l'Oint) –Matthieu 1:16.

À l’avènement de Jésus, il a été rempli de l'Esprit Saint -Matthieu 3:16.

Jésus est donc devenu le prophète pour le peuple ; Dieu parlait dorénavant à travers lui.



Le Prophète du Nouveau Testament

Dans l'Ancien Testament, Dieu parlait par les prophètes, mais dans les derniers jours,
il parle par son Fils - Hébreux 1:1-2.

Dans le Nouveau Testament, chaque croyant a Jésus en lui, donc ils ont l'"onction" car
il est l'Oint. Chaque croyant peut être rempli de l'Esprit Saint, ce qui qualifie chaque
croyant pour être le porte-parole de Dieu - 1 Jean 2:27.

Les prophètes de l'Ancien Testament ont connu leur apogée avec Jésus.

Le prophète du Nouveau Testament est un "prédicateur" et un "orateur inspiré" selon
le Lexique grec de Strong - Actes 11:27-28, Actes 15:32 et Éphésiens 3:2-5.

Don de prophétie

1 Corinthiens 12:7-11

Le don de prophétie est donné par le Saint-Esprit à chaque personne selon sa volonté,
pour l'édification de l'église.

(Nous en discuterons plus en détail dans le prochain chapitre, "Dons spirituels".)

1 Corinthiens 14:3

Il est évident que le don de prophétie sert à parler aux hommes pour "l'édification,
l'exhortation et le réconfort".

Ce don doit être désiré par tous ceux qui sont remplis de l'Esprit Saint pour
l'édification de l'église.

Le ministère du prophète est de parler par inspiration à l'église dans le but
d'encourager les croyants à continuer de bâtir sur le fondement - Éphésiens 2:20.

Cet homme peut également exercer le don de prophétie.

ÉVANGÉLISTES

Lexique Grec de Strong : G2099

Grec : ευαγγελιστης



Français: euaggelistes

Prononciation : yoo-ang-ghel-is-tace'

Nous n'avons qu'un exemple dans les Écritures concernant un évangéliste : Actes 21:8.

C'était le même Philippe qui évangélisa les Samaritains et prêcha à l'eunuque
Ethiopien dans Actes 8. Il fut aussi ordonné diacre.

Paul enseigne que nous avons tous le "ministère de la réconciliation" et encourage
donc Timothée à faire le "travail d'un évangéliste" – 2 Corinthiens 5:18-19 et 2
Timothée 4:5.

Un évangéliste est un prédicateur qui met l'accent sur l'évangélisation.

Il encouragerait donc toute l'église à faire le travail d'un évangéliste car chaque
croyant a le ministère de la réconciliation. Il serait lui-même très efficace dans
l'évangélisation.

PASTEURS

Il y a eu beaucoup de confusion dans l'église concernant ce ministère. On en a fait un
"titre et une position", ainsi qu'un nom donné à "une seule personne" qui prend une
autorité suprême sur une église.

C'est non seulement une erreur majeure, mais aussi très dangereux et la raison de
beaucoup de problèmes dans l'église aujourd'hui.

Il y a un certain nombre de noms utilisés pour décrire ce ministère. Nous allons
examiner les Écritures les concernant tous.

Dans Éphésiens 4:11, Paul nous donne une liste de cinq ministères donnés à l'église.

L'un d'entre eux est celui de "pasteur", et c'est la seule fois où ce mot est utilisé dans
le Nouveau Testament dans la version anglaise King James.

PASTEUR (DESCRIPTION DU MINISTÈRE)

Lexique Grec de Strong : G4166

Grec : ποιμην

Français: poimen



Prononciation : poy-mane'

D'affinité incertaine ; un berger (littéralement ou figurativement) : - berger, pasteur.

Nous voyons que le mot Grec pour pasteur est "berger" ; donc un pasteur est un berger.

Le mot grec "poimen" est toujours traduit par "berger" sauf en une occasion dans
CERTAINES traductions.

Examinons les autres descriptions données au "pasteur" :

Dans 1 Pierre 5:1-2, nous voyons Pierre instruire les "anciens" pour "nourrir ou
berger" le troupeau (les brebis).

Il est donc clair que la tâche d'un "ancien" est celle de "berger", donc implicitement un
pasteur.

"Les anciens" sont également des "bergers".

ANCIEN (DESCRIPTION DU STATUT)

Lexique Grec de Strong: G4245

Grec : πρεσβύτερος

Français : presbýteros

Prononciation : pres-boo'-ter-os

Comparatif de πρέσβυς (âgé) ; plus âgé ; en tant que nom, un ancien ; plus
spécifiquement, un membre du sanhédrin israélite (aussi figurativement, membre du
conseil céleste) ou un presbytérien chrétien : - ancien (-est), vieux.

Ce nom décrit le statut de l'homme : un aîné (en termes d'âge et de maturité
spirituelle).

PRESBYTÈRE (DESCRIPTION DU GROUPE)

Lexique Grec de Strong: G4244

Grec : πρεσβυτέριον



Français : presbutérion

Prononciation : pres-boo-ter'-ee-on

Neutre d'un dérivé présumé de G4245 ; l'ordre des anciens, c'est-à-dire
(spécifiquement) le Sanhédrin israélite ou le presbytère chrétien : - (bienfait de) ancien
(-s), presbytère.

Ce nom décrit le statut du groupe : deux ou plusieurs anciens.

Dans 1 Pierre 5:2, nous voyons également Pierre instruire les "Anciens" à prendre la
"Surveillance" du troupeau (les brébis).

Ainsi, la responsabilité de "Surveillance" est également confiée aux "Anciens", qui
sont des "bergers".

SURVEILLANT/EVEQUE (FONCTION D'AUTORITÉ)

Lexique Grec de Strong: G1985

Grec : επισκοπος

Français : episkopos

Prononciation : ep-is'-kop-os

De G1909 et G4649 (dans le sens de G1983) ; un surintendant, c'est-à-dire un
responsable chrétien en charge d'une (ou de) l'église (littéralement ou figurativement) :
évêque, surveillant.

Ce nom décrit l'autorité de la fonction. C'est le même mot que "évêque".

ÉVÊQUE (DENOMINATION DE LA FONCTION)

Lexique Grec de Strong: G1985

Grec : επισκοπος

Français: episkopos

Prononciation : ep-is'-kop-os



De G1909 et G4649 (dans le sens de G1983) ; un surintendant, c'est-à-dire un
responsable chrétien en charge d'une (ou de) l'église (littéralement ou figurativement) :
- évêque, surveillant.

C'est le nom donné à la fonction et c'est le même mot Grec que surveillant.

Nous ne devrions donc pas séparer les noms ci-dessus en créant des titres, des
structures ou des postes, car ils font tous référence au même ministère de "BERGER".

Les anciens doivent donc être élevés à partir d'une église locale, où ils doivent prouver
qu'ils ont le don de berger, puis se qualifier pour être ordonnés à la charge d'"évêque".

L'équipe d’anciens prend la responsabilité de "Supervision" de la communauté locale.

Ce groupe d'anciens (presbytère) sera responsable devant Dieu de prendre soin de la
communauté locale - Hébreux 13:17.

En résumé :

Un ancien est donc une personne âgée (en matière de maturité spirituelle et d'âge) qui
a la responsabilité pastorale avec d'autres anciens qui constituent le presbytère.

Les Écritures se réfèrent toujours aux anciens (presbytère) au pluriel et non au
singulier.

Les anciens sont donc la supervision de l'église locale (presbytres) - Tite 1:5, Jacques
5:14, Actes 11:29-30 et Actes 14:21-23.

Les Écritures regroupent les anciens avec les apôtres dans le cadre de la direction
collégiale d’un groupe d'églises - Actes 15:2-4, Actes 15:22 et Actes 16:4-5.

C'est pourquoi Pierre (un apôtre) s’identifie comme étant un "ancien" lorsqu'il est avec
une équipe locale d’anciens (presbytère) - 1 Pierre 5:1.

Nous voyons également dans les Écritures que les anciens doivent être qualifiés pour
être ordonnés à la fonction d'"évêque" en tant que superviseur au sein d'une église
locale. 1 Timothée 3 : 1-7 & Tite 1 : 5-9.

Ensemble avec les apôtres, ils forment un collège de superviseurs sur un groupe
d'églises, établissant collectivement l'unité et la doctrine saine au sein de ce groupe
d'églises. Ils sont également responsables de l'ordination d'autres anciens au sein du
groupe d'églises



LE DOCTEUR
Lexique Grec de Strong; G1320
Grec: διδάσκαλος

Français : didaskalos

Prononciation: did-as'-kal-os

Du G1321; un instructeur (généralement ou spécifiquement): - docteur, maître,
enseignant.
Un enseignant est un «instructeur» et un maître.

Son ministère met clairement l'accent sur la «doctrine». C’est un « Spécialiste »
(docteur/maitre) sur le terrain.

En résumé ;
1. L'Apôtre Pose le fondement
2. Le Prophète Encourage les croyants à bâtir sur la Fondement
3. L'Evangéliste Conduit les gens vers le fondement
4. Le Pasteur Fait paitre les croyants sur le Fondement
5. Le Docteur Enseigne les Doctrines du Fondement

Paul enseigne ce qui suit concernant la construction (l'administration) de l'église :

1 Corinthiens 12:27-28

Voici l'ordre dans lequel les ministères doivent fonctionner pour l’édification unifiée
de l'église :

1. Apôtres Posent la fondation

2. Prophètes Inspirent les croyants à bâtir sur la fondation

3. Docteurs Enseignent aux croyants les doctrines du fondement

Il est clair, donc, d'après l'Écriture, que la responsabilité de l'administration de l'église
ne peut être accomplie par un seul homme mais doit être un effort collectif de tous les
ministères.

Les ministères doivent fonctionner ensemble pour accomplir la tâche, dans l'ordre
donné par Dieu.

Le ministère est donc un travail d'équipe.



Il y a deux fonctions dans l'église dans lesquelles les hommes peuvent être ordonnés :
évêque et diacre.

Il est clair d'après l'Écriture que SEULS les anciens peuvent être ordonnés à la
fonction d'évêque.

Nous allons maintenant discuter de la fonction de diacre.

DIACRES

Les apôtres et anciens ont clairement la responsabilité de la surveillance spirituelle de
l'église.

La fonction de diacre était nécessaire pour que les apôtres et anciens puissent
s'occuper des besoins spirituels de l'église, pendant que les diacres s'occupaient des
besoins pratiques - Actes 6:1-6.

Philippe, l'un des sept diacres choisis, avait le ministère d'évangéliste - Actes 21:8.

Dans 1 Timothée 3:8-13, on nous donne les critères requis pour la fonction de diacre.

Donc, en résumé, il n'y a que deux fonctions dans l'église dans lesquelles un homme
peut être ordonné.

Ces fonctions ont une critères très clairs et strictes.

Ceux qui sont ordonnés à ces fonctions doivent être des modèles pour l'église.

FONCTIONS DE L’EGLISE

Un Apôtre fait partie de l’équipe de supervision lorsqu'il sert avec les anciens dans
une église locale.

EVEQUE

EVANGELISTEPROPHETE

DIACRE

ANCIENS

APOTRE

DOCTEUR



L'ÉQUIPE APOSTOLIQUE

Il ne s'agit pas d'une équipe d'"apôtres", mais d'une équipe de divers ministères
matures et doués, unis dans la "Vision Apostolique" (la vision léguée aux Apôtres par
Jésus).

Lorsque l'église a commencé à Jérusalem, il y avait clairement une équipe apostolique
qui était chargée d'envoyer divers ministères dans les régions environnantes. Nous
voyons certains de ces ministères (Barnabas, Paul, Agabus, Jean-Marc, etc.)
mentionnés dans Actes 11:19-30 et Actes 12:25.

Au fur et à mesure que le travail s'est développé, une équipe apostolique s'est
constituée à Antioche, comprenant des hommes comme Barnabas, Paul, Agabus, Jean
(Marc), Siméon, Lucius, Manaen, Judas (Barsabbas) et Silas - Actes 13-15.

Paul et Barnabas se séparent alors, Barnabas emmenant Jean (Marc) et Paul emmenant
Silas et ensuite formant leurs équipes apostoliques respectives - Actes 15:40.

Paul a constitué une équipe apostolique composée de nombreux hommes ; Silas,
Timothée, Aquila, Apollos, Gaius, Aristarchus, Sopater, Secundus, Tychicus,
Trophimus, Andronicus, Junia, Urbanus, Apelles, Hérodion, Tryphena, Tryphosa,
Rufus, Lucius, Jason, Sosipater, Tertius, Sosthène, Étienne, Fortunatus, Achaïcus, Tite,
Épaphras, Onésime, Jésus (Justus), Luc, Démas, Archippus, Silvain, Crescens, Eraste,
Zena, Philémon, Onésime et d'autres.

Cette équipe était composée d'hommes de diverses églises locales qui étaient
recommandés à Paul pour le ministère.

Certains ont été utilisés de manière régionale et d'autres ont voyagé partout avec Paul.

Cette équipe a planté, mûri et étendu le travail, cela a continué alors que Paul était en
résidence surveillée et même, après sa mort.



Nous continuons à suivre ce schéma aujourd'hui, en développant des équipes
apostoliques pour l’édification de l'église.

LEADERSHIP :

Le leadership ne consiste pas à contrôler, manipuler, contraindre ou même gérer les
gens, mais à les guider vers un objectif ou une vision commune par l'enseignement,
l'inspiration et l'exemple.

Nous voyons ce modèle dans l'église primitive ;

Enseignement : Apôtres et Docteurs

Inspiration : Prophètes et Evangélistes

Exemple : Pasteurs

L'Enseignement

1 Corinthiens 12:8 déclare que Dieu a établi premièrement, dans l'église, les Apôtres,
puis les prophètes et ensuite les docteurs.

Il ne s'agit pas d'une hiérarchie mais d'un "ordre" de fonctionnement.

1. Les apôtres posent le fondement en enseignant des "principes".

2. Les prophètes inspirent les nouveaux convertis à vivre ces "principes", c'est-à-dire à
bâtir sur ce fondement.

3. Les docteurs enseigneront les doctrines assurant l’édification selon ces "principes".



L'aspect pédagogique du leadership serait principalement la responsabilité des apôtres
et des enseignants.

L’Inspiration

Nous voyons dans Ephésiens 2:20 que nous sommes édifiés sur le fondement des
apôtres et des prophètes.

Clairement, d'après ce qui précède, nous comprenons que les apôtres posent le
fondement, tandis que le prophète, en tant que "prédicateur inspiré", inspire les
nouveaux convertis à bâtir sur ce fondement.

1. Les prophètes inspirent les nouveaux convertis à bâtir sur le fondement.

2. Les évangélistes inspirent l'Église à conduire les gens vers le fondement.

Il semblerait logique alors que les ministères de leadership des prophètes et des
évangélistes soient principalement inspirants.

L’Exemple

Dans 1 Pierre 5:1 Pierre, qui était un apôtre, fait référence à lui-même comme étant
un ancien lorsqu'il est réuni dans une église locale avec les anciens.

Puis, dans 1 Corinthiens 4:16, 11:1 et 2 Timothée 3:10-11, l'apôtre Paul instruit
l'Église à être son imitateur.

La fonction d'un "évêque" (ancien / pasteur) obéit à des critères (1 Timothée 3:1-7 et
Tite 1:5-9) qui concernent principalement l'exemple. Autant chaque personne doit
donner l'exemple, il en est particulièrement vrai pour ceux qui sont en leadership, et
clairement, d'après les Écritures mentionnées ci-dessus, les pasteurs sont ordonnés une
fois que cet exemple est clairement attesté.

Il est clair alors, d'après les Écritures, que les pasteurs, qui sont les "bergers" de
l'Église et qui sont admirés, doivent se soumettre (Hébreux 13:7, 17) en donnant cet
exemple de leadership.

Les 5 aspects suivants sont importants dans le leadership :

1. Le caractère



2. L'appel

3. La compétence

4. La communauté

5. Le Christ

Le caractère

L'Écriture est très claire concernant le fait que nous sommes reconnus par nos fruits
(Galates 5:22-23). Cela concerne le caractère, comme Galates 5:24 explique que
mourir à soi-même conduit à des fruits semblables à ceux de Christ. Les leaders
doivent donc avoir traversé et continuer de supporter la "mise à mort" de la chair pour
manifester les fruits de Christ. Un caractère façonné par Dieu est crucial pour un
leadership biblique.

L'appel

1 Corinthiens 1:26, Éphésiens 4:1, 2 Timothée 1:9 et Hébreux 3:1 expliquent tous
que Dieu "appelle" un individu. Le ministère n'est PAS un chemin de carrière que
nous choisissons puis accomplissons selon nos termes et nos convenances. Le
leadership dans l'Église est entièrement basé sur l'appel de Dieu et est donc conforme
à Son dessein, qui est généralement contraire à ce que nous voulons. Nous le faisons
parce que nous l'aimons et nous lui faisons confiance pour toutes les dispositions
nécessaires à l'accomplissement de Son appel.

La compétence

En tant que leaders dans l'Église, nous devons être compétents dans la compréhension
des Écritures (2 Timothée 2:15), compétents pour pouvoir les enseigner et compétents
pour être des exemples vivants de ce que nous enseignons.

La communauté

Le leadership consiste à diriger les personnes et, par conséquent, l'Église. Donc les
leaders doivent être intimement impliqués dans la vie de l'Église et dans les vies de
leurs membres.

Jean 10:1-16 – Jésus parle de Lui-même comme étant le Bon Berger qui connaît et
donne sa vie pour ses brebis. Les leaders bibliques "doivent connaître" le troupeau de
l'Église ; tout tourne autour de la communauté.



Le Christ

Par-dessus tout, notre leadership est TOTALEMENT centré sur le Christ, Lui seul est
l'objet de notre attention, notre vision et ce que nous amenons les gens à suivre.

C'est le PREMIER et SEUL objectif de l'Église - amener les gens dans une relation
vivante avec Jésus.

Nous pouvons donc conclure à partir de ce qui précède que le véritable leadership est
enseigné, inspiré et modélisé dans notre caractère, notre appel et notre compétence,
par lesquels la communauté de Dieu est guidée vers une vision commune centrée sur
le Christ.

Le leadership devrait être exercé de la manière suivante :

Vision

Clarté

Communication / Bien écouter

Décision

Courage

Passion

Humilité

Absence de partialité

Assumer ses responsabilités

Il existe différents styles de leadership :

Visionnaire : Mobiliser les gens autour d'une vision (apôtre / prophète)

Entraînement : Développer les gens pour la vision (enseignant / évangéliste)

Berger : Créer l'unité et l'harmonie dans la vision (pasteur)



Chapitre 5 – DONS SPIRITUELS

1. Parole de sagesse
2. Parole de connaissance
3. Foi
4. Don de guérison
5. Opération de miracles
6. Prophétie
7. Discernement des esprits
8. Diverses sortes de langues
9. Interprétation des langues

Les dons mentionnés ci-dessus sont accessibles à chaque croyant qui est baptisé dans
le Saint-Esprit ; cela se produit après le baptême en Jésus (le salut).

1 Corinthiens 12:7-11

Tout d'abord, Paul affirme que la manifestation de l'Esprit est donnée à CHAQUE
HOMME pour l’UTILITE COMMUNE.

• Il est donc clair que chaque croyant peut manifester les dons de l'Esprit.

• Il est également clair que la manifestation est pour le profit de TOUS.

Deuxièmement, Paul affirme que l'Esprit donne à chaque homme en particulier
comme

IL LE VEUT.

1 Corinthiens 12:31.

Aspirer aux dons les meilleurs signifie simplement désirer ardemment les meilleurs
dons.



C'est désirer le bon don indiqué (le meilleur) pour la circonstance.

Par exemple :

1. Les meilleurs dons pour une situation de conseil matrimonial seraient :

Parole de connaissance

Parole de sagesse

Discernement des esprits

2. Les meilleurs dons lorsqu'on prie pour les malades seraient :

Don de guérison

Foi

Opération de miracles

3. Les meilleurs dons lors d'une réunion publique telle que la fraction du pain seraient :

Langues

Interprétation des langues

Prophétie

Chaque situation exige de nous de désirer les meilleurs dons pour la circonstance.

Chaque croyant rempli de l'Esprit a le privilège incroyable de désirer les meilleurs
dons pour fortifier son ministère.

Le Saint-Esprit peut choisir de nous accorder le bon don pour la situation, nous
donnant ainsi une puissance surnaturelle dans notre ministère.

C'est pourquoi chaque croyant doit être continuellement rempli de l'Esprit et marcher
dans la pureté devant le Seigneur afin d'être un vase approprié pour l'œuvre du Maître.



Sans cette puissance continue, nous manquerons de puissance dans notre ministère.
C'est pourquoi beaucoup se tournent vers la psychologie et l'humanisme pour essayer
d'analyser les situations plutôt que de désirer ardemment les dons de l'Esprit.

Rappelons-nous que tous ces dons sont un impartissement surnaturel par le Saint-
Esprit.

Ces dons ne proviennent pas de l'homme, et ils ne sont pas non plus de notre propre
capacité.

Parole de Sagesse

Lexique Grec de Strong; G4678
Grec: σοφία

Français: sophia

Prononciation: sof-ee'-ah

Du G4680; la sagesse (supérieure ou inférieure, mondaine ou spirituelle): - la sagesse.

La Parole de Sagesse est une "parole surnaturellement inspirée de Dieu" pour faire
intervenir la "Sagesse de Dieu" face à une situation.

Parole de Connaissance

Lexique Grec de Strong; G1108
Grec: γνῶσις

Français: gnosis

Prononciation: gno'-sis

Du G1097; connaître (l'acte), c'est-à-dire (par implication) savoir: - savoir, science.

La Parole de la Connaissance est une "parole surnaturellement inspirée de Dieu" pour
faire intervenir la "Connaissance de Dieu" face à une situation.

Foi

Lexique Grec de Strong; G4102
Grec: πίστις

Français: pistis

Prononciation: pis'-tis



Du G3982; la persuasion, c'est-à-dire la créance; la conviction morale (de la vérité
religieuse ou de la véracité de Dieu ou d'un enseignant religieux), en particulier la
confiance en Christ pour le salut; constance abstraite dans une telle profession; par
extension, le système de la vérité religieuse (Evangile) elle-même: - assurance,
croyance, foi, fidélité.
Le don de la foi est une «assurance donnée par Dieu de façon surnaturelle» pour
amener la «foi» dans une situation ou en une personne.

Guérison

Lexique Grec de Strong; G2386
Grec: ἰάμα

Français: iama

Prononciation: ee'-am-ah

Du G2390; un remède (l'effet): - la guérison.

Le don de guérison est une "capacité surnaturelle donnée par Dieu" pour amener la
"Guérison" dans une situation ou à une personne.

Opération des Miracles

Lexique Grec de Strong; G1411
Grec: δύναμις

Français: dunamis

Prononciation: doo'-nam-is

Du G1410; force (littéralement ou figurativement); pouvoir spécifiquement
miraculeux (habituellement implicitement un miracle lui-même): - capacité,
abondance, signifiant puissance, (faiseur de) miracle (-s), pouvoir, force, violence,
puissance (très bonne œuvre).

L’œuvre des miracles est un "pouvoir surnaturellement donné par Dieu" pour apporter
"le pouvoir miraculeux de Dieu" dans une situation ou à une personne.

Prophétie

Lexique Grec de Strong; G4394
Grec: προφητεία

Français: propheteia



Prononciation: prof-ay-ti'-ah

Du G4396 (prophétie); prédiction (scripturaire ou autre): - prophétie, prophétiser.

La prophétie est un "message surnaturellement transmis par Dieu" pour apporter
"l'Edification, l'Exhortation ou le Réconfort" aux hommes.
1 Corinthiens 14:3

Discernement des esprits

Lexique grec de Strong : G1253

Grec : διακρισις

Francais : diakrisis

Prononciation : dee-ak'-ree-sis

De G1252 ; estimation judiciaire: - discerner (-ment), dispute

Lexique grec de Strong : G4151

Grec : πνευμα

Français : pneuma

Prononciation : pnyoo'-mah

De G4154 ; un courant d'air, c'est-à-dire souffle ou brise ; par analogie ou
figurativement un esprit, c'est-à-dire l'âme rationnelle, (par implication) le principe
vital, la disposition mentale, etc., ou (surhumain) un ange, un démon, ou (divin) le
Dieu, l'esprit du Christ, le Saint Esprit : fantôme, vie, esprit

C'est un discernement surnaturel de Dieu, pour révéler et exposer l'esprit dans une
situation ou chez les hommes.

Diversité des langues

Lexique Grec de Strong : G1085

Grec : γένος

Français : genos



Prononciation : ghen'-os

De G1096 ; parenté (abstraitement ou concrètement, littéralement ou figurativement,
individuellement ou collectivement) : - né, compatriote, diversité, génération, sorte (-
de), nation, progéniture.

Lexique Grec de Strong : G1100

Grec : γλωσσα

Français : glossa

Prononciation : gloce'-sah

D'affinité incertaine ; la langue ; par implication une langue (spécifiquement une
langue non acquise naturellement) : - langue.

C'est une langue surnaturellement accordée par Dieu à un individu, lui permettant de
prier directement à partir de son esprit et non de son cerveau - 1 Corinthiens 14:2 et
Actes 2:4-11.

Interprétation des langues

Lexique Grec de Strong : G2058

Grec : ερμηνεια

Français : hermeneia

Prononciation : her-may-ni'-ah

De la même origine que G2059 ; traduction : - interprétation

Lexique Grec de Strong : G1100

Grec : γλωσσα

Français : glossa

Prononciation : gloce'-sah



D'affinité incertaine ; la langue ; par implication une langue (spécifiquement une
langue non acquise naturellement) : - langue.

C'est un message surnaturellement accordé par Dieu, pour apporter édification,
exhortation ou consolation aux hommes.

Le don des langues, lorsqu'il est utilisé dans un cadre privé, sert à l'édification de
l'individu, mais lorsqu'il est utilisé dans l'église, il doit être accompagné de
l'interprétation des langues pour que l'église puisse recevoir édification.

1 Corinthiens 14:2-5

Il est clair d'après les Écritures ci-dessus qu'une langue accompagnée d'une
interprétation serait la même chose qu'une prophétie.

Ayant compris les opérations, l'administration et les dons nécessaires pour que l'église
fonctionne, nous discuterons maintenant du plan de Dieu pour que chaque croyant
devienne un membre actif de l'église.



Chapitre 6 - CHAQUE CROYANT EST UN SACRIFICATEUR

Lorsque nous parlons du "sacerdoce des croyants", nous faisons référence au principe
selon lequel chaque membre de l'église doit être activement impliqué dans
l'accomplissement du ministère qui lui a été confié par Dieu.

Éphésiens 4:1-7 et Romains 12:3

D'après les écritures ci-dessus, nous voyons que Dieu donne à chaque croyant :

1. UNE MESURE DU DON DU CHRIST

2. LA GRÂCE pour porter la mesure du don du Christ

3. LA FOI pour accomplir la mesure du don du Christ

Romains 12:4-5 et 1 Corinthiens 12:12-14

Nous voyons que le corps du Christ (l'église) est UN seul corps composé de
PLUSIEURS membres.

Il est dans le dessein de Dieu que chaque croyant fonctionne dans le corps du Christ
selon la mesure qui lui a été donnée par Dieu.



1 Corinthiens 12:18 et Éphésiens 4:11-13

Ce sont les cinq Dons de Ministères que Dieu utilise pour perfectionner chaque
croyant, les amenant à devenir efficaces dans le ministère.

Donc, chaque croyant doit s'impliquer dans le ministère.

Les cinq dons de ministères ont la mesure donnée par Dieu pour équiper les croyants,
afin de leur permettre de faire revivre le don qui est en eux.

2 Timothée 1:6

À la lumière des opérations de l'église telles qu'elles ont été discutées au chapitre 3,
chaque croyant doit trouver sa place dans le corps du Christ et utiliser pleinement la
mesure que Dieu lui a donnée.

Cela se réalisera selon Actes 2:42: "Ils persévéraient dans l'enseignement des apôtres,
dans la communauté fraternelle, dans la fraction du pain et dans les prières."

Nous devons voir chaque croyant se développer dans sa mesure, afin que le corps
puisse parvenir collectivement à la pleine mesure de la stature de Christ - Éphésiens
4:13. C'est là que nous jouissons de la plénitude de Dieu parmi nous en tant qu'église.
Pour que cela se produise, chaque croyant doit fonctionner dans sa mesure. C'est ce
que l'église a connu dans le livre des Actes et que nous pouvons également connaître
aujourd'hui, car cela a toujours été le dessein de Dieu pour son église.

Ainsi, nous voyons que :

1. Chaque croyant a une mesure et donc un rôle à jouer.

2. Les cinq dons du ministère sont des mesures spécifiques que Dieu donne pour
équiper les croyants pour le ministère.

Lorsque le don se développe, il est important que le caractère individuel se conforme à
celui de Christ afin de porter le don d'une manière pieuse. Lorsque le caractère n'est
pas bon et que le don se développe, cela conduit à une rupture où nous grandissons
dans la connaissance biblique mais pas dans le caractère, ce qui nous entraîne dans le
piège commun de l'hypocrisie.



Chapitre 7 - QUELLE EST LA PLACE DES FEMMES DANS
LE LEADERSHIP ?

Nous devons aborder le sujet des "femmes dans le leadership" au sein de l'église car il
y a beaucoup de confusion à ce sujet.

Éphésiens 4:7

Cela inclut les hommes et les femmes, il est donc clair d'après les Écritures que
chaque croyant reçoit une "mesure du don de Christ".

1 Timothée 2:12

Ici, Paul précise qu'une femme n'est PAS autorisée à "enseigner ou exercer de
l'autorité" sur un homme, ce qui exclut donc les femmes des rôles de leadership sur les
hommes.

Si les femmes occupent un rôle de leadership dans l'église, elles doivent
automatiquement exercer une autorité sur les hommes.

Il est clair que les femmes sont capables d'enseigner et de diriger les autres femmes et
les enfants, il existe donc des rôles de leadership pour les femmes qui sont sous
l'autorité des hommes, mais jamais au-dessus de l'église.

Paul enseigne également ce qui suit :

Qualifications pour la fonction d'évêque ou de diacre - 1 Timothée 3:2 et Tite 1:6-7



Dans le chapitre 4, nous avons discuté des cinq dons du ministère. Ce sont tous des
rôles de leadership car ils sont utilisés pour administrer l'église. Ces ministères
peuvent qualifier un homme pour la fonction d'évêque ou de diacre.

L'un des critères est que l'homme doit être mari d'une seule femme ; jamais il ne nous
est enseigné qu'une femme peut être l'épouse d'un seul mari.

L'Ordre de Dieu : Dieu - Christ - Homme - Femme

1 Corinthiens 11:3, Éphésiens 5:22-24 et Colossiens 3:18 ; 1 Corinthiens 14:3-35
et 1 Timothée 2:11-12

Cela ne signifie pas qu'une femme ne doit pas parler dans l'église, mais cela signifie
plutôt qu'elle ne doit pas argumenter avec les hommes et usurper ainsi leur autorité.

Nous voyons donc, d'après les Écritures, qu'une femme ne peut pas être dans un rôle
de leadership et ne devrait pas entrer dans des discussions ou des arguments dans
l'église, mais plutôt laisser cela aux hommes. Cependant, leur contribution dans ces
questions doit passer par leurs maris.

Elles doivent discuter de la question avec leurs maris à la maison, et les maris peuvent
en parler aux responsables de l'église.

Des femmes qui étaient des collaboratrices dans le ministère :

Dorcas - Actes 9:36

Lydie - Actes 16:13 et Actes 16:14-15

Nous voyons ci-dessus que les femmes sont essentielles au ministère en tant que
collaboratrices et sont appelées à soutenir les responsables.

Qualification des veuves :

1 Timothée 5:9-10, Romains 16:1-15 et Philippiens 4:3

Il est clair, d'après la liste des qualifications, que les femmes étaient d'une importance
vitale pour le ministère.



Chapitre 8 - DÎMES ET OFFRANDES SELON LA VOLONTÉ
DE DIEU

DÎMES

Définition selon le Lexique Hébreu Strong : H4643

Hébreu : ֲשר ע מַ שר ֲ ֵׂ � ע מַ רה ָ ש ְֵׂ מַ מַ מ

Français: ma‛ăêr ma‛ăar ma‛ărâh

Prononciation : mah-as-ayr', mah-as-ar', mah-as-raw'

Origine de H6240 ; un dixième ; particulièrement une dîme : - dixième (partie),
donner sa dîme.

Une dîme signifie "un dixième".

Les dîmes avant la loi :

La pratique des dîmes a été établie même avant que la loi soit donnée à Moïse -
Genèse 14:18-20.



Abraham paie des dîmes à Melchisédek (le sacrificateur de Dieu), qui est une figure
de Christ - Hébreux 7:1-4.

Les dîmes ordonnées par la loi :

Trois types de dîmes ont été ordonnées par Dieu :

1. La dîme pour les Lévites (offrande prélevée) - Nombres 18:21-24.

2. La dîme des fêtes - Deutéronome 14:22-27.

3. La dîme pour les pauvres - Deutéronome 14:28-29.

Nous voyons donc que les dîmes servaient à trois fins :

1. Lévites - Soutenir le sacerdoce

2. Fêtes – pour profiter des desseins de Dieu

3. Les pauvres - Pour ceux qui n'avaient pas

Que nous enseigne Jésus au sujet de la dîme :

Jésus n'a pas enseigné sur la dîme mais plutôt sur notre attitude envers le don -
Matthieu 6:1-4, Matthieu 10:8 et Actes 20:35.

Le don dans le Nouveau Testament :

Dans le Nouveau Testament, nous ne voyons pas d'enseignement sur la dîme mais
plutôt sur le principe du don.

Je crois que Dieu ne voudrait pas nous limiter à donner seulement un dixième mais
plutôt nous permettre d'aller au-delà de cela dans notre don. Cependant, un dixième
serait une bonne référence.

Christ est l'accomplissement de la loi, et Il habite maintenant en nous par Son Esprit.

En tant que nouvelles créatures, nous prenons Sa nature - L'AMOUR - envers lequel il
n'y a pas de loi.



Donc, si je suis comme Jésus et que tout ce que je fais découle de l'amour, mon don
sera en accord avec la manière dont Il donne ; généreusement, abondamment,
sacrément, de tout cœur et sans rien attendre en retour.

Sur cette base, examinons les Écritures concernant notre libéralité :

1 Corinthiens 16:1-2, 2 Corinthiens 9:6-7 et Actes 4:32-37

Nous voyons d'après les passages ci-dessus qu'il était courant dans l'Église du
Nouveau

Testament de donner :

• Selon comment Dieu a prospéré une personne

• Selon ce que chaque personne a résolu en son propre cœur

• Non pas de mauvais gré

• Non pas par nécessité

• Généreusement

• Avec joie

• Aux apôtres

Il serait donc correct d'encourager chaque croyant à être semblable à Christ dans sa
libéralité et à donner comme indiqué ci-dessus.

Nous devrions donner autant que nous le pouvons plutôt que aussi peu que possible.

Nous ne devrions pas nous limiter au dixième.

Nous devrions donner au Seigneur plutôt que par contrainte ou pour être vu des
hommes.

Que faisons-nous de ce qui est donné ?

• Tout d'abord, nous soutenons le ministère (ceux qui travaillent).



Tout comme la première dîme sous la loi était pour les Lévites (sacerdoce), de même
nous soutenons d'abord ceux qui travaillent dans le ministère.

1 Corinthiens 9:7-14

Tous ceux ayant des dons ministériels qui travaillent sont éligibles pour un soutien.
(Cela se fait en fonction des besoins, par consentement et selon les fonds disponibles.)

Le ministère n'est pas une carrière, c'est un "appel", et les finances fournies ne sont
pas un salaire mais plutôt un soutien.

Donc le montant variera selon les individus, en fonction de leurs besoins.

1 Timothée 5:17-18

Nous voyons le besoin de soutenir les anciens (surtout ceux qui travaillent dans la
Parole et la doctrine) car ils prendront souvent une responsabilité "à temps plein" dans
l'Église.

Certains, par conséquent, peuvent avoir besoin d'un soutien complet, car ils se
consacrent uniquement au ministère et n'ont pas d'autres sources de revenu.

D'autres peuvent avoir seulement besoin d'être subventionnés dans une certaine
mesure car ils ont d'autres sources de revenu.

Il y a d'autres coûts liés au ministère, par exemple :

• Lieux de rassemblement (locations ou acquisitions)

• Logement

• Transport

Nous avons choisi le modèle suivant d'après Actes 2:44 et Actes 4:32-35.

Nous nous efforçons de partager tout ce que nous avons pour que toutes les églises qui
travaillent ensemble sous notre enregistrement officiel dans un pays puissent en
bénéficier.

Chaque église locale a son propre compte bancaire et couvrira ses propres frais de
fonctionnement.



Ce qui reste après toutes les dépenses locales est ensuite envoyé à un "compte central".

À partir de ce fonds central, nous soutenons ce qui suit :

• Tous les ouvriers à temps plein - afin qu'il y ait un soutien équitable pour tous

• L'achat de biens immobiliers et d'autres actifs détenus en "fiducie"

• Les missions

• Les veuves (qui remplissent les critères) et les orphelins

Ce compte est détenu en fiducie et administré par des fiduciaires provenant de
plusieurs de nos églises.

Les "fiduciaires" sont :

• Les apôtres - car ils connaissent les besoins de l'œuvre dans l’ensemble.

• Les anciens et les diacres ordonnés - des hommes qui sont reconnus parmi nous
comme étant très avisés

Les apôtres conseillent sur les besoins de l'œuvre, et les anciens et les diacres
administrent les fonds en fonction de leur disponibilité, des exigences législatives et
d'un conseil financier avisé.

Soutenir les veuves – 1 Timothée 5:3-16

Nous voyons d'après ce passage que toutes les femmes qui ont perdu leur mari ne sont
pas qualifiées comme “veuves véritables".

Suivant certains critères :

- Délaissée - isolée

- Ayant confiance en Dieu

- Etant adonnée à la prière

- Ne se laissant pas aller aux plaisirs

- Irréprochable

- Âgée de 60 ans et plus



- Bien réputée pour ses bonnes actions

- Avoir des enfants à charge

- Épouse d'un seul mari

- Hospitalière

- Ayant lavé les pieds des saints

- Soulageant les affligés

- Etre rompue à toute bonne œuvre

Il est de la responsabilité des membres de la famille de soutenir les veuves, mais si
elles n'ont pas de membres de la famille ou que les membres de la famille ne veulent
pas prendre leurs responsabilités, alors c'est à l'église d'en prendre la responsabilité.

Soutenir les orphelins - Jacques 1:27

Les Écritures nous encouragent à visiter les orphelins dans leur affliction.

Ce n'est pas à l'église d'assumer financièrement le soutien des orphelins, mais plutôt
de leur montrer compassion et miséricorde.

Il serait donc doctrinalement correct de soutenir les orphelins par des "dons et
offrandes" plutôt que par les dîmes.

Que faisons-nous des dons et des offrandes ?

Selon les Écritures mentionnées ci-dessus, nous devons utiliser les "dons et offrandes"
pour les besoins de l'église.

Ces besoins peuvent varier, et chacun doit être évalué et accepté par les anciens.

Notre priorité première est de soutenir "l'église locale" puis le "groupe corporatif"
auquel nous sommes affiliés avant de soutenir d'autres besoins.

Il ne serait pas juste de soutenir un autre ministère, projet, etc., tant que nous n'avons
pas satisfait à tous nos besoins, puisque les gens donnent dans ce but.



Chapitre 9 – LA DISCIPLINE DE L’EGLISE

La discipline de l'Église est presque inouïe dans l'Église moderne, en raison de
l'envergure de notre compromission et de notre recherche du politiquement correct.
L'église est devenue comme n'importe quel autre club du monde, essayant
désespérément d'attirer des membres à travers ses diverses formes de loisir.
Ceci a plongé la soi-disant église dans un état de compromission généralisé car il est
devenu impossible d'introduire toute forme de discipline dans l'église sans offenser les
gens - les gens qui paient pour le spectacle.

Jésus fait cette déclaration profonde en Jean 18:37
Il déclare que le but principal de Sa venue sur terre était de témoigner de "LA
VÉRITÉ".
Ainsi, lorsque Jésus est venu, la VÉRITÉ est entrée dans le monde.
Cette même VÉRITÉ doit continuer dans le monde parce que seule LA VÉRITÉ peut
rendre les gens libres. Paul indique clairement dans son Epître à Timothée que l'Église
est le «pilier et le fondement de la vérité».

1 Timothée 3:15
Le mandat principal de l'Église de Jésus-Christ c’est d'être la VÉRITÉ dans ce monde.
Des que nous perdons cela de vue, nous sommes condamnés.



Ainsi, pour que l'Église soit le «pilier et le fondement de la vérité», nous devons
maintenir la discipline au sein de l'Église.
Ainsi, la discipline de l'Église n'est pas seulement pour des raisons de discipline, mais
plutôt pour maintenir notre objectif principal dans le monde (la vérité).
Ainsi, lorsque nous commençons à tourner dans une direction différente, il est
essentiel que nous soyons ramenés à notre objectif principal ; et cela nécessite de la
discipline.

Nous sommes donc «toujours» assujettis à différentes formes de discipline;
• Parole de Dieu".
• Être membre de l'Église de Dieu.
• Rompre le pain.
• Marcher dans la lumière.
• Reproche individuel
• Reproche collective
• Discipline publique.

Très souvent, les gens confondent «discipline» et «punition», ce n'est certainement pas
la même chose.
Dieu punira le non-croyant en enfer après le Grand Jugement du Trône Blanc.
Dieu discipline ceux qu’Il aime dans le but d'apporter la correction dans leurs vies afin
qu’ils puissent profiter de la plénitude qu'Il a pour eux.

Hébreux 12:5-10 & Apocalypse 3:19
Il ressort clairement des passages ci-dessus que Dieu nous discipline parce qu'Il nous
aime comme Ses fils, et c'est en définitive pour notre bien.
Modèles généraux de discipline de l'Église:

Lorsqu'il y a une offense ou un péché dans l'Église avec des individus, nous suivons le
modèle suivant.
Mathieu 18:15-19

1. Allez vers votre frère dans le but de le «gagner».
2. S'il ne veut pas vous recevoir, prenez un témoin.
3. S'il ne reçoit pas le témoin non plus, amenez-le devant toute l'église.
4. S'il ne veut pas recevoir l'église, alors retirez-le de l’assemblée.

C'est ce que signifie «Lier sur terre».

Nous sommes d'accord en tant qu'église que le frère soit exclu de la communion ; nous
demandons au Seigneur de le mettre hors de la communion et de le discipliner dans



l'espoir qu'il se repente. Cela est donc "lié dans les cieux", de sorte que peu importe où
cet homme va, il n'est plus en communion avec le Seigneur. Dieu le disciplinera alors,
et s'il se repent, nous pouvons le recevoir de nouveau dans la communion. Une fois
que nous aurons vu les fruits du repentir, nous prierons et demanderons au Seigneur
de le "libérer" de la discipline, et il sera rétabli dans la pleine communion.

Lorsqu'une personne commet un péché grave, qui peut déshonorer l'église et qui est
connu du public, nous suivons le schéma suivant :

Encore une fois, en utilisant le schéma de Matthieu 18:15-19, nous sautons la
première étape car cela ne concerne plus un individu devant chercher à gagner un
autre.

1. Les anciens se réuniront avec l'individu qui a péché.

2. La gravité du péché et la capacité de le contenir détermineront la sévérité de la
discipline.

3. Si l'individu accepte les anciens, la discipline sera appliquée en conséquence. S'il ne
les accepte pas, la question est portée devant l'église.

4. Si l'individu n'accepte pas l'église, il est exclu de la communion.

5. Cela sera appliqué comme à l'étape 4 du schéma précédent. Tenez également
compte du passage suivant - 1 Timothée 5:20. Pour ceux qui acceptent les anciens,
une discipline appropriée en fonction du péché sera administrée. Les mesures
disciplinaires suivantes seront appliquées sous diverses formes de sévérité et de durée :

- Restrictions ou distanciations sociales lors des réunions

- Restrictions à l'accès des croyants

- Restrictions sur la participation aux réunions - prière, partage, prédication, leadership,
etc.

Une fois que les fruits du repentir sont évidents, la discipline sera progressivement
levée, enlevant les restrictions appliquées jusqu'à ce qu'elles soient toutes levées et que
les individus soient pleinement rétablis dans la communion. Lorsqu'un grave péché
sexuel est commis, comme c'était le cas dans 1 Corinthiens 5, nous suivons le schéma
suivant :

Encore une fois, en utilisant le schéma de Matthieu 18:15-19, nous sautons les deux
premières étapes en raison de la gravité du péché. Nous tenons également compte du
passage suivant :



1 Corinthiens 5:1-13

1. Les anciens se réuniront avec les individus pour les réprimander et les exclure de
l'église.

2. L'église se réunira ensuite pour "lier" sur la terre et, dans ce cas, non seulement
pour demander à Dieu de retirer les individus de la communion, mais aussi pour lui
demander de retirer complètement Sa protection de leur vie et de les remettre à Satan
pour la destruction de leur chair.

3. Si les individus se repentent, ils seront réintégrés dans l'église sous discipline
conformément au schéma précédemment mentionné.

Ainsi, nous voyons que dans toutes les applications de la discipline, le but est le
suivant :

1. Protéger l'église vis-à-vis de ces individus.

2. Apporter une correction aux individus pour leur salut.

Voici quelques écritures traitant des péchés pouvant être disciplinés publiquement :

1 Corinthiens 6:9-10, Éphésiens 5:3-6 et 1 Corinthiens 5:9-11

Il y a évidemment beaucoup plus à dire sur la discipline de l'église, et c'est un sujet
très délicat. C'est pourquoi nous avons besoin de la plus grande discrétion et de la
direction de Dieu chaque fois que nous appliquons la discipline. L'église a besoin
d'être bien enseignée à cet égard afin que lorsque la discipline est appliquée, l'église
ait une compréhension claire et qu'il n'y ait pas de division créée au sein de l'église.
C'est une question très délicate lorsqu'il s'agit de discipliner des membres de familles
dans l'église. Nous devons discipliner avec une grande discrétion, grâce et amour.
N'oublions jamais que nous nous efforçons de ramener la personne dans une relation
avec Christ ; nous ne punissons jamais les gens. Nous disciplinons parce que nous
aimons :

1. D'abord l'église, que nous ne voulons pas voir contaminée.

2. Ensuite, les individus, car nous nous soucions de leurs âmes.



Chapitre 10 - CARACTÈRE FAÇONNÉ PAR DIEU

Nous avons jugé nécessaire de consacrer un chapitre séparé au caractère, car cela fait
défaut dans l'Église moderne. Les hommes fonctionnent selon leurs dons, mais leur
caractère fait défaut, favorisant ainsi des comportements d’immoralité, d’hypocrisie et
des erreurs si couramment manifestées.

Jésus a dit que nous serions reconnus par nos fruits – Matthieu 7:15-20, cependant
aujourd'hui, les hommes sont principalement connus pour leurs dons (c'est la stratégie
de Satan pour amener les hommes à se concentrer sur les dons et négliger le caractère).

Le caractère est défini comme :

- une propriété caractéristique qui définit la nature individuelle apparente de quelque
chose.

Nous sommes donc définis par notre caractère.

Avoir un "caractère pieux" implique donc que nous soyons définis par le caractère de
Dieu.



Nous devons modéliser le caractère de Jésus.

2 Pierre 1:2-4

Pierre explique clairement ici que nous avons reçu tout ce dont nous avons besoin
pour partager de la nature pieuse de Dieu.

Le caractère est un fruit spirituel qui est bâti à partir de notre véritable relation pieuse
avec le Christ en tant que SEIGNEUR. C'est la fibre de notre centre moral qui s'étend
à travers notre être, embrassant et maintenant nos relations lorsqu'il est scellé comme
un choix et un engagement, et non seulement un sentiment ou une personnalité. Le
caractère se combine avec le fruit de l'Esprit et les nombreuses autres caractéristiques
de notre Seigneur pour promouvoir notre capacité à nous nous mettre en relation et à
grandir dans nos relations, à mieux servir les autres ainsi que nous-mêmes.

Jean 3:30 enseigne que nous devons diminuer et Lui (Jésus) doit augmenter.

Ci-dessous se trouve une liste de qualités divines auxquelles Il nous appelle à émuler
et appliquer à nos relations. Elles sont essentielles pour développer une relation saine
et durable. Vous pouvez examiner les descriptions, chercher les passages bibliques,
puis vous poser ces six questions :

1. Est-ce que cette qualité est à l'œuvre en moi ?

2. Comment est-ce que j'exprime maintenant cette qualité dans ma vie quotidienne ?

3. Comment puis-je utiliser cette qualité pour développer une plus grande volonté de
répondre aux autres - en particulier ceux que j'aime - avec un sentiment de crainte et
de respect de Dieu, et de respect des personnes ?

4. Qu'est-ce qui bloque cette qualité pour qu'elle ne se manifeste pas en moi ?

5. Comment puis-je faire fonctionner cette qualité mieux, plus rapidement et plus
intensément, même en période d'incertitude et de stress ?

6. Quelles mesures devrais-je prendre pour mettre en action cette qualité dans une
situation spécifique, ou pour l'améliorer ?

Considérez les exemples des passages de la Parole de Dieu :

Galates 5:22-23 - Les fruits de l'Esprit



L'amour nous permettra d'apprécier nos frères et sœurs dans le Seigneur, et bien sûr
notre famille et les autres personnes qui nous entourent. L'amour consiste à prendre
l'initiative de construire et de répondre aux besoins des autres sans rien attendre en
retour (Jean 13:1, 15:13 et 1 Corinthiens 13:3).

La joie nous permettra de profiter de Sa création, des autres et de nos circonstances
avec une expression de satisfaction et de bonheur réels, authentiques et en harmonie
avec Dieu et les autres (Proverbes 15:13 et Jean 15:11, 17:13).

La paix consiste à se soumettre et à se rendre au contrôle du Seigneur, car c'est Lui
notre paix ultime ! C'est permettre à la tranquillité d'être notre ton et de contrôler notre
équanimité. Cela sera alimenté par notre relation harmonieuse avec Dieu afin que
nous puissions remettre le contrôle de notre cœur, de notre volonté et de notre esprit à
Lui. Une fois que nous avons fait la paix réelle avec Dieu, nous serons en mesure de
faire et de maintenir la paix avec les autres (Matthieu 5:9, Colossiens 3:15 et
Philippiens 4:7).

La patience consiste à faire preuve de tolérance et de force envers les autres, et à
accepter même les situations difficiles qu'ils nous présentent ainsi que Dieu, sans
poser de conditions (Matthieu 27:14, Romains 12:12 et Jacques 1:3, 12).

La bonté consiste à pratiquer la bienveillance et une attitude aimante envers les autres
(Éphésiens 4:32).

La bénignité témoigne de l'intégrité, de l'honnêteté et de la compassion envers les
autres, et nous permet de faire ce qui est juste (Matthieu 19:16).

La fidélité est le fruit "qui colle" et qui préservera notre foi et les autres
caractéristiques de l'Esprit, ainsi qui identifiera la volonté de Dieu afin que nous
puissions être dignes de confiance et fiables envers Dieu et les autres (Matthieu 17:19,
25:21, 1 Corinthiens 12:9, Hébreux 11:1 et 1 Thessaloniciens 5:24).

La douceur a les caractéristiques de la tranquillité, du soin personnel et de la
tendresse en répondant aux besoins des autres (Ésaïe 40:11, Philippiens 4:5, 2
Timothée 2:24 et 1 Thessaloniciens 2:7).

La tempérance nous permettra d'avoir de la discipline et de la retenue, en maîtrisant
nos impulsions et nos actions en obéissance à Dieu et aux autres (1 Thessaloniciens 5:
22).

Fruits Bibliques Supplémentaires (nous avons ajouté cette liste car le caractère
pieux est essentiel en matière de leadership).



Le pardon est la réalisation de combien nous avons été pardonnés par Christ. Cela
nous permet de pardonner les petites choses qui nous sont faites. Cela implique de ne
pas avoir de ressentiment envers les autres et d'ignorer les torts que nous avons subis
afin de guérir les relations en exprimant l'amour de Christ (Luc 23:34, Éphésiens
4:32 et Colossiens 3:13).

L'humilité réduit l'arrogance et élimine la fierté. C'est comprendre notre nature
déchue, notre tendance à penser que nous sommes meilleurs que nous le sommes et
notre effort pour nous élever au-dessus des autres et de Dieu. C'est reconnaître que les
autres, et plus important encore Dieu, sont responsables de nos réalisations. L'humilité
nous permettra d'être une personne capable d'apprendre avec une attitude de
soumission et de servitude, de confesser le péché et de se souvenir de la manière dont
Christ nous a servis (Luc 22:27, Philippiens 2:8 et 1 Pierre 5:3-5).

L'équité voit une situation du point de vue de chaque personne impliquée et non
seulement du nôtre. Elle cherche la solution la plus juste et équitable, même si cela
nous fait mal (Matthieu 7:12).

Le courage nous permet de réaliser que Dieu nous a donné la force de faire face à
toute situation, épreuve ou danger. C'est la capacité de réagir en sachant que Dieu est
aux commandes, que Celui qui est en nous est plus grand que celui qui est contre nous
(Deutéronome 31:6 et 1 Jean 4:4).

L'amitié est la complicité et la proximité que nous devons avoir les uns avec les
autres. C'est l'engagement d'aider à former un caractère pieux chez les autres. Cela ne
doit pas être craint mais accepté, même lorsque cela fait mal (Proverbes 27:17).

L'honnêteté et la vérité signifient être franc et honnête avec les autres et faire ce qui
est juste. Cette caractéristique nous permet de gagner la confiance en étant précis avec
les faits et les situations (2 Corinthiens 8:21 et Éphésiens 4:25).

La fiabilité consiste à être constamment fiable et digne de confiance. Cela nous
permet de tenir nos engagements, même si cela signifie faire des sacrifices personnels
(1 Corinthiens 4:2 et Colossiens 1:10).

La gratitude est une attitude de reconnaissance, même lorsque nous ne voyons pas ce
que nous avons. C'est un aspect de l'adoration, exprimant à Dieu et aux autres
comment ils ont bénéficié de nos vies en montrant leur soutien et leur bienveillance (1
Corinthiens 4:7 et 1 Thessaloniciens 5:18).

La responsabilité consiste à connaître et à faire ce que Dieu et les autres attendent de
nous (Romains 14:12).



La satisfaction est l'attitude d'accepter ce que Dieu nous offre et d'en être heureux.
Elle ne cherche pas ce dont nous n'avons pas besoin pour nous satisfaire et ne trouve
pas le bonheur dans les choses superficielles de la vie (Romains 9:19-21, Philippiens
4:10-13 et 1 Timothée 6:6-9).

La générosité nous permet de donner aux autres parce que Dieu nous a donné
abondamment. C'est l'attitude selon laquelle tout ce que nous avons appartient à Dieu
et nous savons que nous en sommes les gestionnaires pour Son objectif
(Deutéronome 16:17 et Matthieu 10:8).

La pureté et la sainteté signifient être réservé à l'œuvre de Dieu, ce qui est la sainteté
en action. Cela ne nous permet pas d'être contaminés ou d'interférer avec les autres
dans notre croissance et nos relations en Christ (Matthieu 5:8, Philippiens 4:8, 1
Timothée 1:5, 5:22 et Jacques 4:8).

La confiance nous aide à compter sur le Seigneur pour toutes choses dans notre vie.
Elle nous permet d'avancer dans la direction à laquelle nous sommes appelés car Il est
au contrôle. Cela nous fait réaliser que nous ne sommes pas responsables des résultats,
seulement de l'obéissance (Philippiens 4:13).

L'encouragement élèvera, soutiendra et aidera les autres à traverser des circonstances
difficiles, le tout du point de vue de Dieu (Psaumes 119:28, 143:3, Matthieu 3:17,
Jean 14:1 et 1 Thessaloniciens 5:11-14).

La disponibilité consiste à être prêt à adapter notre propre emploi du temps, notre
ordre du jour et nos plans pour répondre aux désirs justes de Dieu et des autres. Elle
fait passer les priorités personnelles au second plan par rapport aux besoins de Dieu et
des autres. Cela permet de refléter les priorités de Dieu afin que nous soyons toujours
disponibles pour Lui et les autres lorsque nous servons (Marc 1:17-18 et Actes
16:10).

L'attention reconnaît la valeur des autres en leur accordant une écoute attentive, du
respect, de la courtoisie et une attention totale. Cela signifie prêter attention aux autres,
non seulement écouter nos propres besoins et désirs, mais aussi donner une véritable
contemplation à la Parole de Dieu (Hébreux 2:1).

La sagesse désire véritablement la connaissance de la Parole de Dieu et son
application appropriée à notre vie. Cela nous permet de prendre de bonnes décisions
(1 Rois 3:9 et Psaumes 119:97-98).

La compassion ressent la douleur et la détresse des autres. Cela nous permet de
transmettre un profond sentiment d'amour et de préoccupation qui nous poussent à



soulager leurs souffrances et leurs inquiétudes et à répondre à leurs besoins (Job
29:13, Esaïe 40:11, Marc 1:41 et 1 Pierre 3:8).

L'enthousiasme nous permet de surmonter les déceptions et les revers afin de rester
positifs et optimistes et de maintenir notre intérêt, notre attitude et notre zèle, même
lorsque les choses deviennent difficiles (Matthieu 5:16, Romains 12:11, Galates 6:9
et Colossiens 3:23).

L'initiative prend la position de leader pour reconnaître et faire ce qui doit être fait
avant qu'il ne soit demandé de le faire (Proverbes 22:29 et Philippiens 3:14, 4:13-
15).

La diligence nous permet de travailler avec notre meilleur pour Son ultime, avec
enthousiasme et passion, afin de mener à bien notre travail et notre appel du Seigneur
(Proverbes 10:4, Romains 12:11 et Colossiens 3:23).

La réflexion prend en considération et accorde de l’attention et du soin aux autres et à
leurs sentiments avant tout (Philippiens 2:4).

L'efficacité consiste à être bien organisé, compétent et ingénieux pour profiter au
maximum de chaque situation, en faisant de notre mieux et en profitant des meilleures
opportunités (Psaumes 90:12, Ephésiens 4:23, 5:15-16 et 1 Pierre 4:10).

La discrétion garde nos esprits et notre concentration sur un jugement sain, en
accordant une attention sérieuse et une réflexion à ce qui se passe. Elle assure que nos
paroles, nos attitudes et nos actions sont justes dans chaque situation, évitant ainsi des
paroles et des actions qui pourraient avoir des conséquences néfastes (Psaumes 112:5,
Proverbes 22:3 et Romains 12:2, 9, 14:19, 22).

L'optimisme voit le meilleur chez les gens et dans les situations, même si par la suite
cela s'avère être incorrect (Luc 21:18, Jean 16:33 et Romains 8:25, 28).

L'obéissance consiste à se soumettre à ce que Dieu exige de nous. Cela consiste
également à reconnaître l'autorité et la direction des autres, tels que les pasteurs et
l'église, afin de créer des situations gagnantes (Deutéronome 13:4, Proverbes 19:16,
Jean 14:15, 15:14 et 2 Corinthiens 10:5).

La révérence consiste à reconnaître et à respecter les personnes, non seulement en
raison de leur position et de leur autorité, mais aussi en tant que frères et sœurs dans le
Seigneur, indépendamment de leur personnalité, sachant qu'Il les aime aussi (1 Pierre
2:13-14).



L'appréciation offre à Dieu nos sincères remerciements en tant que style de vie de
louange et d'adoration. Cela nous permet de donner et de valoriser les autres avec
respect (Romains 12:10).

L'engagement consiste à être dévoué et à aller de l'avant, ainsi qu'à être satisfait de ce
que vous avez. C'est promettre d'honorer et d'être le meilleur avec ce que Dieu nous a
donné de spirituel et de matériel (1 Timothée 6:20).

La communication consiste à être prêt à transmettre des pensées, des attitudes, des
sentiments et des actions aux autres de manière aimable et à l'écoute, reflétant ainsi
Christ (1 Timothée 4:12).

La conviction consiste à être dévoué et à suivre les préceptes de l'Écriture avec zèle,
quel qu'en soit le coût (Daniel 1:8).

La coopération est le soutien et la volonté de travailler ensemble dans la paix, l'unité
et l'harmonie (Ephésiens 4:3).

La détermination est la capacité de prendre des décisions difficiles et d'accomplir les
objectifs de Dieu basés sur les vérités de Sa Parole, quelles que soient les oppositions
(Psaumes 119:30 et 2 Timothée 4:7, 8).

La diligence signifie aimer notre appel et poursuivre notre travail, en faisant de notre
mieux pour Sa gloire (Colossiens 3:23).

Le discernement est la capacité de voir les gens et les situations telles qu'elles sont
vraiment, avec neutralité et justice, tout en étant prudent en ce qui concerne le bon
timing et les actions (1 Samuel 16:7 et Proverbes 19:2).

La discipline consiste à maintenir une vie cohérente et bien ordonnée grâce à une
obéissance pieuse, quelles que soient nos émotions (1 Timothée 4:7).

L'endurance est la force intérieure de rester en Lui afin d'accomplir la volonté de
Dieu (Galates 6:9).

L'intrépidité est de faire face aux dangers sans être stupide. Avoir une pensée saine
nous permet d'être audacieux puisque Dieu nous donne la force (2 Timothée 1:7).

La flexibilité consiste à être ouvert aux plans et aux idées des autres et à être prêt à
être instruit et à être mis au défi de changer pour le mieux (Colossiens 3:2).

L'hospitalité est la volonté de partager, avec discernement, ce que Dieu nous a donné,
y compris notre famille, notre maison, nos finances et notre nourriture (Romains
12:13).



L'intégrité consiste à obéir à un code moral de valeurs basé sur l'honneur, la vérité et
la fiabilité. Cela permet de tenir sa parole et de faire de son mieux, même lorsque
personne d'autre ne nous voit (Psaume 78:72).

La justice consiste à faire ce qui est juste, moral, impartial et juste, selon la volonté de
Dieu (Genèse 6:9).

La loyauté consiste à rester engagé envers ceux que Dieu a fait entrer dans nos vies et
nous a appelés à servir, même en période de difficulté (Proverbes 17:17).

La douceur ne consiste pas à être faible ! C'est une force sous contrôle, qui soumet
les droits et les attentes personnels à Dieu (Psaumes 62:5).

La miséricorde consiste à faire preuve de plus de pardon et de grâce que le monde
n'exige (Luc 6:36).

La patience est la force de caractère qui nous permet d'accepter des situations
difficiles venant des autres que nous n'aimons pas. Avec Dieu, c'est la confiance en
Son timing et le fait de ne pas lui forcer la main (Romains 12:12).

La persévérance consiste à ne pas faiblir dans notre appel, mais à persister et à faire
face au stress afin que nous puissions accomplir ce que Dieu nous appelle à faire
(Galates 6:9).

La persuasion plaide en faveur de la parole de Dieu auprès des autres afin qu'ils
puissent changer leur façon de penser et qu’ils se conforment à Sa volonté (2
Timothée 2:25).

La promptitude consiste à ne pas retenir les autres avec nos lacunes ; c'est de
respecter le temps des autres et d'être capable d'agir rapidement lorsque Dieu et les
autres font appel à nous (Ecclésiaste 3:1).

La prudence ne consiste pas à être prude, mais à appliquer un bon jugement logique
et juste aux situations qui nous aideront à éviter les erreurs et les problèmes
(Proverbes 13:6, 22:3).

Le but est de savoir qui nous sommes en Christ et d'agir en fonction de notre appel,
c'est-à-dire consacrer notre vie, nos dons spirituels et nos capacités à faire ressortir le
meilleur des gens et des situations. Nos vies auront une signification et des résultats
éternels (Jean 15).

Le respect signifie être poli et courtois envers les personnes et les autorités civiles que
Dieu a placées dans notre vie (1 Thessaloniciens 5:12-13).



L'abnégation est le don sacrificiel de nous-mêmes aux autres, comme Christ s'est
donné à nous (Tite 2:14).

La sensibilité consiste à faire preuve de gentillesse et de compassion pour aller au-
delà de la raison et de la logique afin de percevoir et de répondre aux autres (Romains
12:15).

Le leadership serviteur consiste à exercer un véritable leadership divin comme l'a
fait Christ par l'exemple, en influençant, en équipant et en donnant pouvoir aux
personnes pour accomplir le dessein et le plan de Dieu (Luc 22:26).

La sincérité est une honnêteté sincère qui fait facilement ce qui est juste, avec une
intention pure et aimante (Josué 24:14 et 1 Pierre 1:22).

La soumission consiste à se rendre, avec crainte et révérence, et à soumettre notre
volonté et nos plans à la direction de Dieu (Éphésiens 5:21).

La souffrance n'est pas souhaitée, mais quand elle arrive, elle peut nous façonner
pour le mieux, comme "Christ a souffert". Ce n'est pas une attaque personnelle ; c'est
plutôt un moyen d'attirer notre attention pour nous rendre meilleurs, plus forts, plus
utiles et pour comprendre ce qui se passe chez les autres (1 Pierre 4:1-19).

Le tact consiste à être conciliant, délicat et diplomatique avec les sentiments et les
idées de l'autre ; faire et dire la bonne chose (Colossiens 4:6).

La tolérance consiste à être patient et tolérant envers les autres, même lorsqu'ils sont
différents ou plus faibles (1 Thessaloniciens 5:14).

La vertu consiste à s'accrocher aux principes d'excellence morale qui nous appellent à
un niveau supérieur où peu de personnes désirent aller mais, en tant que Chrétiens,
nous devons y aller (Colossiens 3:12-17).

Le zèle consiste à maintenir notre enthousiasme pour notre foi et notre appel, en ne
permettant ni à notre église ni à nous-mêmes de tomber dans une routine de rhétorique
sans signification (Luc 2:49 et Jean 2:17, 8:29).

Il y a des dizaines d'autres caractéristiques pieuses illustrées dans la Bible, que Dieu
nous appelle à embrasser et à appliquer dans nos vies. N'oubliez pas que toutes ces
caractéristiques contribuent à créer le chrétien mature, semblable à Christ. Ce que
Christ nous donne par grâce et comment nous répondons aux autres qui nous
entourent sont essentiels dans toutes nos relations.

Quand les autres ingrédients d'une bonne relation sont réunis, alors l'amour viendra.
L'amour ne se suffit pas à lui-même ; il a besoin d'être en synergie avec un bon



caractère, une bonne attitude et de la révérence afin que nous puissions traverser le
dédale des relations avec confiance et l'assurance que le Christ éclaire notre chemin.

GESTION DES BIENS

1 Corinthiens 4:1-2

Toute la vie est une gestion, de l'apprentissage à prendre soin de nos biens (peu
importe leur valeur) depuis même que nous sommes enfants, à prendre soin de nos
frères et sœurs et de notre premier véhicule et maison, jusqu'à donner notre vie pour
notre conjoint et élever des enfants pieux.

Nous devons apprendre à être bons gérants dès notre jeunesse, en reconnaissant que
tout ce que nous avons est un don de Dieu (tout Lui appartient). Il nous a confié
beaucoup ; nous devons être de "bons gérants" qui devront lui rendre des comptes un
jour.

Considérons cette parabole prononcée par Jésus concernant la gestion - Matthieu
25:14-30.

Le principe fondamental dans l'exercice d'un caractère pieux est la gestion, où toute
notre vie est vécue pour "la gloire de Dieu" - Jean 15:8.

CHAPITRE 11 - DES CELLULES FAMILIALES SOLIDES

Ce chapitre a été ajouté pour la raison explicite que si un homme appelé par Dieu est
activement impliqué dans le ministère et est marié, il doit avoir une vie de mariage en
ordre.

Si le mariage d'un homme échoue, il est automatiquement disqualifié des fonctions
d'évêque et de diacre dans l'église et son témoignage est affecté négativement. Il peut
être restauré, mais cela prendra du temps et il y aura malheureusement toujours une
réprobation sur son ministère. Si vous êtes marié ou avez besoin de vous marier, ceci



est votre première et grande responsabilité dans le ministère avant de prêcher à qui
que ce soit.

Le mariage est une institution conçue par Dieu dans le but d'apporter une aide à
l'homme - Genèse 2:20-24.

Il n'est pas bon que l'homme soit seul, car dans la plupart des cas, l'homme a besoin
d'une aide - 1 Corinthiens 11:8-9.

Cependant, Paul suggère également qu'un homme capable d'exercer le contrôle de soi
(1 Corinthiens 7:7-9) devrait rester célibataire afin de pouvoir se consacrer
totalement au Seigneur - 1 Corinthiens 7:28, 32-38.

Il est donc clair d'après les Écritures que le but premier du mariage est d'éviter
l'immoralité sexuelle - 1 Corinthiens 7:1-6.

Le but secondaire est ensuite de profiter pleinement du dessein et des bienfaits de
Dieu dans un mariage - Éphésiens 5:22-33.

Le mariage en Christ est l'expérience la plus belle qu'un être humain puisse vivre car
chacun se donne l'un à l'autre, en s'occupant et en répondant aux besoins de l'autre,
physiquement, émotionnellement et spirituellement.

C'est une expression puissante pour l’humanité de Jésus et de Son Église. (Nos
mariages doivent être exemplifiés dans cette image.)

DIEU HAÏT LE DIVORCE!!!

Si un mariage représente Jésus et Son Église, le divorce serait symbolique de la
séparation de Jésus et de Son Église. Dieu a promis de ne jamais "nous laisser ni nous
abandonner" - Hébreux 13:5.

Les hommes doivent aimer leurs femmes comme Jésus aime Son Église.

Dieu ne peut donc jamais être content du divorce, mais sachant la dureté des cœurs
des hommes, Il l'a permis dans l'Ancien Testament tout en précisant que si une
personne se remarie, elle commet l'adultère. Si une personne ne peut pas rester
célibataire, elle devra alors faire face à la réalité de ne pas abandonner son mariage et
trouver la grâce de Dieu pour le faire fonctionner.

Nous comprenons que différentes situations peuvent être très compliquées et, en tant
que responsables d'église, nous devrions les aborder au cas par cas en cherchant la
sagesse de Dieu dans les situations individuelles -Marc 10:2-12.



Les Écritures ne laissent place au divorce que si un conjoint commet une fornication -
Matthieu 5:32, 19:9.

Pourtant, nous conseillons vivement de toujours se réconcilier dans la mesure du
possible.

LA CELLULE FAMILIALE

Une bonne famille chrétienne est une famille qui se conforme aux principes bibliques
et dans laquelle chaque membre comprend et remplit son rôle donné par Dieu. La
famille n'est pas une institution conçue par l'homme. Elle a été créée par Dieu pour le
bien de l'homme, et l'homme en a la gestion. La cellule familiale biblique de base est
composée d'un homme, d'une femme (son conjoint) et de leurs enfants ou enfants
adoptés.

La famille élargie peut inclure des parents par le lien du sang ou du mariage, tels que
les grands-parents, les nièces, les neveux, les cousins, les tantes et les oncles. Un des
principaux principes de la cellule familiale est qu'elle implique un engagement
ordonné par Dieu pour toute la vie des membres. Le mari et la femme sont
responsables de la maintenir, malgré l'attitude actuelle de notre culture. Bien que le
divorce soit sollicité et accordé beaucoup trop facilement dans notre société, la Bible
nous dit que Dieu déteste le divorce -Malachie 2:16.

L'objectif est que tous les membres de la famille soient Chrétiens, ayant une véritable
relation avec Jésus-Christ comme leur Seigneur et Sauveur. Éphésiens 5:22-26
propose des directives pour les maris et les femmes dans une famille Chrétienne. Le
mari a le devoir d'aimer sa femme comme Christ a aimé l'église, et une femme doit
respecter son mari et se soumettre volontairement à son autorité au sein de la famille.
Le rôle de direction du mari devrait commencer par sa propre relation spirituelle avec
Dieu, puis se transmettre en enseignant à sa femme et à ses enfants les valeurs
scripturaires, conduisant la famille dans la vérité biblique. Les pères sont instruits
d'élever leurs enfants "dans l'instruction du Seigneur" - Éphésiens 6:4. Un père est
également chargé de subvenir aux besoins de sa famille. S'il ne le fait pas, il "renie la
foi et est pire qu'un incroyant" - 1 Timothée 5:8.

Ainsi, un homme qui ne fait aucun effort pour subvenir aux besoins de sa famille ne
peut pas se prétendre Chrétien. Cela ne signifie pas que la femme ne peut pas aider à
soutenir la famille - Proverbes 31 démontre qu'une femme pieuse peut certainement
le faire - mais subvenir aux besoins de la famille n'est pas principalement sa
responsabilité ; c'est celle de son mari. La femme a été donnée à l'homme dans le but
d'être l'aide de son mari (Genèse 2:18-20) et de porter des enfants. Le mari et la
femme dans un mariage Chrétien doivent rester fidèles l'un à l'autre toute leur vie.



Dieu déclare l'égalité de valeur en tant qu'hommes et femmes qui sont créés à l'image
de Dieu et sont donc également précieux à Ses yeux.

Cela ne signifie cependant pas que les hommes et les femmes ont des rôles identiques
dans la vie. Les femmes sont plus aptes à nourrir et prendre soin des enfants, tandis
que les hommes sont mieux équipés pour subvenir et protéger la famille. Ainsi, ils
sont égaux en statut, mais chacun a un rôle différent à jouer dans un mariage Chrétien.

Un mariage Chrétien, fondamental pour une famille Chrétienne, suit les instructions
bibliques concernant la sexualité. La Bible contredit la vision culturelle selon laquelle
le divorce, le concubinage et le mariage homosexuel sont acceptables aux yeux de
Dieu. La sexualité exprimée selon les normes bibliques est une belle expression
d'amour et d'engagement. En dehors du mariage, c'est un péché.

Les enfants ont deux responsabilités principales dans la famille Chrétienne : obéir à
leurs parents et les honorer - Éphésiens 6:1-3. Obéir à ses parents est le devoir des
enfants jusqu'à ce qu'ils atteignent l'âge adulte, mais les honorer est leur responsabilité
pour toute la vie. Dieu promet Ses bénédictions à ceux qui honorent leurs parents.

Idéalement, une famille Chrétienne aura tous ses membres engagés envers le Christ et
Son service. Lorsqu'un mari, sa femme et leurs enfants remplissent tous leurs rôles
déterminés par Dieu, alors la paix et l'harmonie règnent dans le foyer. Si nous
essayons d'avoir une famille Chrétienne sans le Christ comme Chef, ou sans respecter
les principes bibliques que le Seigneur a aimablement mis à notre disposition, le foyer
en souffrira.

Consécration des enfants

La consécration des enfants est une cérémonie symbolique entreprise par des parents
Chrétiens peu de temps après la naissance d'un enfant.

Pour le baptême d'eau, une personne doit "croire" en Jésus avant d'être baptisée par
immersion complète. Un jeune enfant, en particulier un bébé, n'aurait pas développé la
capacité de croire, et sur cette base, nous ne croyons pas au "baptême des nourrissons".

La consécration, en revanche, est destinée à être une déclaration publique des parents
selon laquelle ils éduqueront leurs enfants dans la foi Chrétienne et chercheront à
inculquer cette foi en eux.

La congrégation répond souvent par une lecture responsable ou quelque autre méthode
pour affirmer que, en tant que famille d'église, ils encourageront également les parents
à élever l'enfant dans la foi. Il n'y a pas de salut implicite dans la cérémonie, et cela
varie d'une église à l'autre. L'idée de dédier un enfant au Seigneur peut certainement



être trouvée dans la Bible. Anne était une femme stérile qui a promis de dédier son
enfant à Dieu si elle en avait un fils - 1 Samuel 1:11. Luc 2:22 raconte comment
Marie et Joseph ont emmené Jésus au temple après quarante jours pour le dédier au
Seigneur. C'était un peu plus complexe car cela impliquait un sacrifice, mais une fois
de plus, cette cérémonie ne garantit en aucun cas le salut. La consécration d'un enfant
(bébé) ne fait pas partie des deux ordonnances (baptême et Cène du Seigneur) exigées
des Chrétiens dans le Nouveau Testament. En tant que Chrétiens, nous sommes
baptisés et participons à la Cène du Seigneur en tant que signes extérieurs et publics
de ce que Christ a fait en nous. Bien que la consécration d'un enfant ne soit pas une
ordonnance officiellement instituée de l'église, il ne semble pas y avoir de
contradiction avec les Écritures tant que les parents ne la considèrent pas comme une
assurance du salut de l'enfant.

Chapitre 12 – QU’ARRIVERA -T-IL À LA FIN ?

L'étude sur les "Derniers Temps" (Eschatologie) est énorme, complexe et demande
beaucoup d'élaboration, donc pour nos besoins, nous donnerons seulement un bref
aperçu en fournissant une structure sur laquelle vous pourrez vous appuyer.

Notre compréhension des événements de la fin des temps est déterminée par notre
prise de position par rapport au "millénaire" (règne de 1000 ans de Christ). Toute
l'Écriture concernant les derniers temps est interprétée à partir de ce point de vue.

Il existe trois positions millénaristes principales :



1. Prémillénarisme : Le millénaire commencera à la seconde venue de Christ ;
cela est futur.

Le prémillénarisme soutient les points suivants :

● Le règne millénaire commence à la seconde venue de Christ.
● Satan est le dieu de ce monde jusqu'au retour de Christ. Ce n'est qu'alors qu'il

est lié.
● Christ revient physiquement à Jérusalem, d'où il règne.
● Christ met fin à tout gouvernement humain et établit son royaume éternel,

physiquement sur terre.
● Les saints ressuscités reviennent avec Christ physiquement pour régner avec lui.
● Satan est physiquement lié et n'a aucune influence sur la terre jusqu'à la fin du

millénaire.
● Satan sera relâché à la fin du millénaire ; il trompera les nations dans une

guerre contre Christ appelée la bataille de Gog et Magog où elles seront
détruites.

● Satan sera jeté dans l'étang de feu.
● Tous les impies seront confrontés au jugement final (grand trône blanc) et

seront jetés dans l'étang de feu.
● Cette terre telle que nous la connaissons est détruite et Christ crée un nouveau

ciel et une nouvelle terre où SEULS les justes habiteront.

2. Amillénarisme : Il n'y a pas de millénaire, c'est seulement symbolique.
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L'amillénarisme soutient les points suivants :

● Le millénaire est seulement symbolique.
● L'église a remplacé Israël (pas de 70ème semaine de Daniel ni de buts

prophétiques restants).
● Il n'y a pas de période de tribulation (tout cela a été accompli en 70 apr. J.-C.

avec la destruction du temple).
● Il n'y a pas de règne de l'antichrist (Néron était l'antichrist pendant la période

mentionnée ci-dessus).
● Il n'y a pas de bataille d'Armageddon future.
● Il n'y a pas de rapture de l'église, seulement une résurrection générale à la

venue de Christ.
● Satan n'est pas physiquement lié pendant le millénaire.
● L'église règne actuellement avec Christ.

3. Postmillénarisme : Le millénaire est un "âge d'or" de l'éthique chrétienne qui
se termine par la seconde venue de Christ. Nous sommes actuellement dans le
millénaire.
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Le postmillénarisme soutient les points suivants :

● L'église aura de plus en plus de pouvoir au fil du temps, culminant avec la
seconde venue de Christ.

● L'église a remplacé Israël (pas de 70ème semaine de Daniel ni de buts
prophétiques restants).

● Il n'y a pas de période de tribulation (tout cela a été accompli en 70 apr. J.-C.
avec la destruction du temple).

● Il n'y a pas de règne de l'Antéchrist (Néron était l'Antéchrist pendant la période
mentionnée ci-dessus).

● Il n'y a pas de bataille d'Armageddon future.
● Il n'y a pas de ravissement de l'Église, seulement une résurrection générale au

retour du Christ.
● Satan n'est pas physiquement lié pendant le millénaire.
● L'Église règne actuellement avec Christ.
● Le monde s'améliore, ne se détériore pas (moins de persécution chrétienne).
● L'Église christianisera le monde, ce qui entraînera un accroissement moral

jusqu'au retour du Christ.

Nous croyons que la vision prémilléniale est biblique.

Selon la vision prémilléniale, les événements suivants doivent encore se produire :

1. Montée des 10 rois - Apocalypse 13:1-10, 17:12-18 (mondialistes qui prennent le
contrôle de la terre)

2. Grande apostasie et persécution chrétienne - 2 Thessaloniciens 2:1-12 (résultat du
contrôle mondialiste)

3. Enlèvement de l'Église - 1 Thessaloniciens 4:13-18

4. Guerre d'Ézéchiel 38-39 (l'Israël est envahi par la Russie, l'Iran, la Turquie,
l'Éthiopie et la Libye)

5. Abomination de la désolation - Daniel 12:11 et Matthieu 24:15 (Satan entre dans
le temple et se déclare lui-même dieu.)

6. Règne de l'Antéchrist pendant 3 ans et demi - Daniel 12:11

7. Persécution d'Israël -Matthieu 24:15-22



8. Bataille d'Armageddon - Apocalypse 16:13-16

9. Second avènement du Christ - 1 Corinthiens 15:23-26

REMARQUE : Il est extrêmement important de toujours se souvenir des points
suivants dans le cadre de l'enseignement des "Derniers Temps" :

1. Jésus établit UNIQUEMENT Son royaume lors de Son Second Avènement. (Il n'est
pas établi par les hommes.)

2. Satan est donc le dieu de ce monde jusqu'au second avènement du Christ.

Erreurs Qui Proviennent Des Visions Amillénaristes Et Postmillénaristes :

Théologie de la domination

La théologie de la domination regroupe des systèmes théologiques ayant en commun
la conviction que la société devrait être gouvernée exclusivement par la loi de Dieu,
telle qu'elle est codifiée dans la Bible, à l'exclusion de la loi séculière. Les deux
courants principaux de la théologie de la domination sont le "Reconstructionnisme
Chrétien" et la "théologie du règne présent". Bien que ces deux courants diffèrent
grandement dans leur orientation théologique générale (le premier est fortement
réformé et néo-calviniste, le second est charismatique), ils partagent une vision
postmillénariste selon laquelle le royaume de Dieu sera établi sur terre par des moyens
politiques et (dans certains cas) militaires.

Le nom "théologie de la domination" est tiré de Genèse 1:28, où Dieu accorde à
l'humanité "d’assujetir " la terre.

RETENONS QU’A LA CHUTE D’ADAM, IL A PERDU SA DOMINATION AU
PROFIT DE SATAN - Éphésiens 2:1-2 et 2 Corinthiens 4:4. Satan est le dieu de ce
monde et le restera jusqu'au Second Avènement du Christ. Ce n'est qu'à ce moment-là
que le Christ exercera la domination et établira son royaume - 1 Corinthiens 15:23-26.

Reconstructionnisme Chrétien

Un exemple de dominionisme dans la théologie réformée est le reconstructionnisme
chrétien, qui trouve son origine dans les enseignements de R.J. Rushdoony dans les
années 1960 et 1970. La théologie de Rushdoony met l'accent sur la théonomie (le
règne de la loi de Dieu), croyant que toute la société devrait être organisée selon les
lois qui régissaient les Israélites dans l'Ancien Testament.

Le reconstructionnisme chrétien est une théologie réformée qui insiste fortement sur la
souveraineté de Dieu par rapport à la liberté et à l'action humaines, et nie l'exercice



des dons charismatiques de nos jours (cessationnisme) ; ces deux aspects s'opposent
directement à la théologie du royaume présent.

Théologie du royaume présent :

La théologie du royaume présent est une branche de la théologie de la domination qui
a des adeptes dans les milieux pentecôtistes et charismatiques et qui a été popularisée
à la fin des années 1980.

La théologie du royaume présent affirme que bien que Satan ait été au contrôle du
monde depuis la Chute, Dieu cherche des personnes qui l'aideront à reprendre la
domination. Ceux qui se soumettent à l'autorité des apôtres et prophètes de Dieu
prendront le contrôle des royaumes de ce monde (les 7 Montagnes).

Les principaux promoteurs de ce mouvement sont les partisans de la "Pluie Dernière"
et de la "Nouvelle Réforme Apostolique".

Alors quand l'Église sera-t-elle enlevée ?

La plupart des prophètes de l'Ancien Testament, ainsi que Paul, Pierre et Jean, ont
parlé du "Jour du Seigneur" comme d'un jour de ténèbres, de vengeance, de chagrin et
de colère. Il ne s'agit pas d'un jour spécifique, mais plutôt d'une période commençant
après l'ouverture du sixième sceau (Apocalypse 6:12-17) et se terminant au "grand
jugement du trône blanc". Le "Jour du Seigneur" est la période où Jésus commence à
répandre Sa colère (Apocalypse 6:16-17) sur le monde, revient pour détruire Ses
ennemis à Armageddon, met fin à la domination de l'homme et établit Son royaume
éternel. Le royaume est initialement établi sur la terre où Jésus règne avec une verge
de fer, puis se termine au "grand Jugement du Trône Blanc". Le jour du Seigneur
prend fin, et Jésus crée un nouveau ciel et une nouvelle terre.

Nous croyons que l'église échappera au "Jour du Seigneur" car Paul enseigne que nous
échapperons à "la colère à venir" - 1 Thessaloniciens 5:1-11.

Nous voyons dans la typologie Biblique que Dieu a toujours une mission de secours
avant de répandre Sa colère, par exemple, Noé et Lot. Ce qui est clair d'après
l'Écriture, c'est que l'église sera enlevée avant le "Jour du Seigneur".

Ce jour approche rapidement ; nous, Eglise, devons retourner aux enseignements des
Apôtres en nous attachant sérieusement à la foi qui a été transmise une fois pour
toutes aux Saints, comme Jude nous l'instruit. Il est temps d'être perspicace et vigilant.
Marchons dans une soumission totale et une obéissance à Christ alors que nous
attendons en prière ce grand et redoutable "Jour du Seigneur" qui viendra sur le



monde entier. Et à cette fin, Paul rappelle à l'église que nous sommes enfants du
"jour" et que nous échapperons à la "colère" à venir - 1 Thessaloniciens 5:1-11.

Notre prière est que le Saint-Esprit vous donne révélation et compréhension des
Écritures, et que vous fassiez l'expérience de la grâce infaillible de Dieu en marchant
dans la lumière des enseignements des apôtres. Aux pasteurs, que Dieu vous accorde
une grande sagesse pour bâtir l'église sur ce fondement.

Veillez ! Restez fermes dans la foi !

Soyez hommes ! Soyez forts !

1 Corinthiens 16:13


