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1 – Notes sur l’Épître aux Éphésiens

Chapitre 1
Il doit être évident, même pour le lecteur le plus indifférent de cette épître, que nous nous trouvons sur un ter-

rain éminemment saint et élevé. Que personne ne suppose qu’en disant cela on porte atteinte a d’autres portions 
des Écritures inspirées. Mais qui peut nier que Dieu, en révélant sa pensée, ait trouvé bon d’employer des instru-
ments différents et de leur assigner des mesures différentes ? Il aurait pu, s’Il avait voulu, en employer un seul 
pour tout écrire. Il aurait pu se révéler par tous selon la plénitude de la hauteur de sa propre gloire, et rien de plus. 
Mais nous pouvons être tout à fait sûrs que les voies de Dieu sont aussi admirables dans les formes que prend sa 
révélation, que dans les autres choses qu’Il a faites à sa louange. Ces manières diverses de développer sa na-
ture et son caractère, ses conseils et ses voies, manifestent sa gloire sous un jour infiniment plus béni que s’il n’y 
avait eu qu’un seul jet uniforme de lumière. Et la même sagesse qui agit de la manière qui contribue le plus a sa 
majesté et à sa louange, est précisément ce qui est adapté aux besoins de ses enfants, et efficace pour leur bé-
nédiction. Ai-je besoin de dire qu’une révélation, tandis qu’elle vient de Dieu, est pour son peuple ? Sans doute 
elle le glorifie en effet ; mais Dieu, quand Il parle, a un objet en vue, et Il pourvoit, dans sa bonté, aux besoins de 
ceux auxquels Il s’adresse. Ainsi donc les révélations de Dieu, tandis qu’elles découlent de Dieu et sont dignes de 
Dieu, présupposent nécessairement la condition de l’homme, et s’y adaptent. Or tout cela, loin de diminuer au 
moindre degré la gloire divine qui se manifeste dans les parties successives de la Parole de Dieu, la rehausse au 
contraire infiniment, et montre qu’elle est de Lui, n’en donnant point de plus grande preuve que la manière mer-
veilleuse dont elle convient à de pauvres pécheurs, retirés de leur état de misère, en sa riche miséricorde, et 
adoptés en sa faveur par la foi dans le Christ Jésus.

Or de toutes les épîtres de St Paul, il n’en est aucune, que je sache, qui s’élève à la même hauteur que cette 
Épître aux Éphésiens ; et l’on ne saurait douter qu’il y eut harmonie entre la condition de ces saints eux-mêmes, 
et  la  manière ainsi  que la mesure des communications que leur fait  l’Esprit.  Nous trouvons la même chose 
ailleurs. Lorsqu’il s’adresse aux saints à Rome, Il ne les appelle pas une église ; ils étaient même encore à l’état 
d’enfants. Il y avait là des saints de Dieu bénis ; mais l’assemblée n’avait pas été fondée par un apôtre. Des an-
nées s’écoulèrent, avant que jamais apôtre allât à Rome. Dieu voyait bien que cette cité même de Rome s’arro-
gerait des droits exorbitants d’un caractère spirituel. Il prit donc soin que des localités moins importantes, telles 
que Corinthe, etc, eussent un apôtre pour y fonder des églises et pour y travailler pendant un temps considé-
rable ; tandis que le grand centre de la gloire du monde demeura sans être visité par un apôtre, jusqu’à ce que 
plusieurs s’y trouvassent rassemblés, par le moyen de personnes qui s’y étaient rendues pour une cause ou pour 
une autre. Quand nous considérons les circonstances des saints de Rome, nous pouvons comprendre la conve-
nance qu’il y avait qu’une épître leur frit adressée, qui ressemble beaucoup à une exposition complète et suc-
cincte de la doctrine chrétienne depuis l’alphabet même de la vérité. Et par conséquent la toute première chose 
que nous y trouvons démontrée, après l’introduction, c’est la ruine totale de l’homme, et de l’homme envisagé 
sous tous les points de vue, de l’homme examiné, et pesé en la balance de Dieu, en commençant depuis le dé-
luge. Après que l’homme eut possédé une connaissance de Dieu d’une nature extérieure, les hommes « ayant 
connu Dieu, ils ne l’ont point glorifié comme Dieu ». De fait, l’origine de l’idolâtrie nous y est montrée, et nous 
avons aussi le temps après le déluge avant l’entrée de l’idolâtrie. Les versets dans Romains 1, auxquels j’ai fait 
allusion,  portent  sur le  temps où il  y  avait  simplement  la race qui  possédait  la connaissance de Dieu.  Mais 
l’homme s’en éloigna et se corrompit ; et nous trouvons le terrible tableau de la dépravation humaine, tracé dans 
le premier chapitre. Puis nous avons l’homme philosophe ; et ensuite l’homme sous la loi – l’homme sous tous les 
points de vue – avant que le sujet de la rédemption soit traité, ou qu’il soit fait aucune mention de la manière dont 
on peut être justifié. Voici la raison : l’apôtre n’ayant jamais été à Rome, les saints qui s’y trouvaient, étaient com-
parativement ignorants, et leur état exigeait qu’ils fussent instruits quant à la nature de la chute et ses consé-
quences fatales. Ils avaient besoin d’apprendre ce qu’était l’histoire de l’homme, comme Dieu la voit, et selon les 
pensées de Dieu. Nous avons par conséquent l’homme présenté comme ruiné en toute manière, sans qu’il y ait 
de secours pour lui, ni dans la créature, ni dans la loi, ni dans aucune autre chose. Le résultat est donc qu’« ils se 
sont tous détournés (du droit chemin) » ; « il n’y a point de juste, non pas même un seul ». En un mot, toute 
bouche est fermée, et le monde entier est devenu coupable devant Dieu. Alors, et non auparavant, nous trouvons 
la provision que Dieu a faite pour l’homme, en sa miséricorde et sa justice, dans les chapitres 3 et 4 ; et depuis le 
chapitre 5, des conséquences sont présentées et des difficultés levées, et tout se termine par la conclusion triom-
phante du chapitre 8.

Quel sommaire important de la doctrine chrétienne, commençant par l’état actuel de l’homme, Juif ou Gentil, et 
conduisant jusqu’à la ferme position que Dieu a donnée à celui qui croit en Christ – mort et ressuscité ! Mais dans 
tout cela, quelle qu’en soit l’importance, vous n’avez que ce qui est individuel. Ce peut être l’homme perdu ou 
l’homme sauvé ;. Mais vous n’avez rien touchant l’Église. C’est ce qui appartient à ceux qui sont membres de 
l’Église, mais rien n’apparaît comme l’assemblée de Dieu, envisagée comme telle. La ruine de l’homme et la ré-
demption, tel est le thème, avec les effets de la rédemption, et l’ordre des économies, et les devoirs pratiques qui 
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découlent de tout cela. Mais dans l’Épître aux Éphésiens, quelle différence totale ! Ici, pour parler comparative-
ment, l’homme disparaît, et Dieu est envisagé comme agissant de Lui-même.

Dès lors il n’y a point de préface, ni aucune preuve de ce qu’est l’état de l’homme. Cela n’était pas nécessaire, 
et ce n’est pas le point de départ de l’enseignement dans cette Épître ; il en est autrement dans celle aux Ro-
mains ; et rien ne peut être plus simple. Mais dans Éphésiens, au lieu de montrer que nous avons été retirés de 
l’abîme de corruption dans lequel l’homme demeure enseveli, la chose que l’apôtre fait tout premièrement, c’est 
de parler de Dieu dans le ciel. C’est Dieu, faisant pleuvoir des bénédictions sur l’homme, et non l’homme amené 
jusqu’à Dieu. C’est Dieu, manifesté dans les voies de sa grâce et dans les pensées de son cœur, avant même 
que le monde eût aucune existence, tout à fait en dehors de toute question de Juifs ou de Gentils. C’est Dieu, for-
mant un plan de gloire et de béatitude, à sa propre louange ; Dieu, trouvant sa pleine satisfaction dans la mani-
festation de sa bonté, et cela dans le dessein de répandre des bénédictions, et même la plus grande plénitude de 
bénédictions du caractère le plus élevé. Dès lors vous trouverez que ce n’est pas simplement Dieu, comme Dieu, 
agissant à l’égard de l’homme ; mais il a Christ devant lui, et par conséquent il n’y a aucune limite a la bénédic-
tion. Il voulait avoir quelque canal de grâce envers nous pour le plein contentement de son propre cœur. Or il n’y 
a aucun objet qui pût attirer et maintenir la pleine satisfaction de Dieu, aucun qui pût en soi-même être un objet 
propre à être contemplé avec délices, sauf un seul, savoir Christ. Quant aux Anges, Il trouve à blâmer en eux, et 
pourtant ils sont saints. S’il scrute ce qui est au-dessous des Anges, qu’y a-t-il sinon un monde perdu dans le pé-
ché ? Ainsi il n’y a qu’un seul qui soit capable de satisfaire le cœur et les affections de Dieu – c’est Christ Lui-
même. Cette grande vérité ayant donc été présentée – Dieu bénissant, et Christ l’objet devant Dieu, par le moyen 
duquel Dieu va bénir, selon tout ce qui est dans son cœur, nous trouvons aussi, que, comme Celui qui bénit, Dieu 
est nommé d’une double manière. « Béni soit le Dieu et Père de notre Seigneur Jésus Christ qui nous a bénis de 
toute bénédiction spirituelle dans les lieux célestes en Christ ». Ces deux titres sont réellement la clef de l’Épître. 
Et qu’on me permette d’insister fortement sur l’importance qu’il y a à peser les paroles que nous trouvons dans 
l’Écriture. Quand nous avons affaire aux hommes, nous ne devons pas tenir une personne pour coupable à cause 
d’un mot. Mais Dieu n’a aucun besoin d’excuses pour sa Parole. Quelque indulgence que nous devions avoir 
pour les méprises les uns des autres, quand il s’agit de l’Écriture, l’occasion ne peut jamais se présenter. Quand 
nous nous approchons pour l’écouter, la seule attitude convenable, c’est de nous incliner et d’adorer. C’est pour-
quoi donc, dans cette Épître, qui est une si pleine expression de son amour, l’apôtre commence ainsi : « Béni soit 
le Dieu et le Père », etc. Il ne pouvait écrire aux Éphésiens sans éclater en louanges et en adoration envers Dieu. 
Vous le voyez ailleurs bénir Dieu, mais quand il le fait, comme dans 2 Corinthiens 2:14, il y a des circonstances 
spéciales qui y donnent lieu. Mais ce n’est pas le cas ici. À Corinthe, il y avait eu une intervention bénie de la 
grâce de Dieu, abaissant les cœurs orgueilleux des disciples revêches qui s’y trouvaient, et les rendant honteux 
d’eux-mêmes. Mais dans Éphésiens, tout est en dehors de circonstances passagères, sinon que l’apôtre les 
voyait dans une telle condition d’âme, qu’ils étaient capables d’aller en avant avec Dieu et d’entrer dans ses pen-
sées et ses conseils. « Béni soit le Dieu et Père de notre Seigneur Jésus Christ » : ce n’était pas à cause de 
quelque grâce ou consolation spéciale ; mais cela découle de ce que Dieu est toujours pour nous. Or c’est peut-
être pour cela même que bien des chrétiens ne sauraient y entrer. Il en est qui sont disposés à être particulière-
ment frappés et touchés, de jour en jour, par des marques sensibles de la bonté de Dieu, et de temps à autre par 
des interventions extraordinaires de sa providence. Peut-être sont-ils dans une grande épreuve, et Dieu en fait ré-
sulter aussi pour eux une nouvelle bénédiction Mais ici les Éphésiens étaient si simples, et si prêts à aller en 
avant avec Dieu, que l’apôtre, au lieu d’être retenu par leur état, ne pouvait que s’exprimer en louanges et en ac-
tions de grâce. C’est une chose bien bénie quand une si heureuse communion nous est donnée dans nos rap-
ports l’un avec l’autre.

Il est vrai, encore, qu’avant d’entrer dans ce que je vais tâcher de développer, il s’introduit lui-même comme 
apôtre. Il ne dit pas ici « serviteur » ou « esclave » ; il le fait en écrivant aux Romains : « Paul, esclave de Jésus 
Christ ». Il était vraiment l’esclave de Christ. Pourquoi Paul leur écrivait-il ? Il était son esclave. N’appartenaient-ils 
pas à Jésus ? On ne sanctionnait dans ce temps-là aucune pensée comme « l’indépendance » moderne – rien 
qui ressemblât à la coutume d’avoir de petits districts ou de petites assemblées appartenant à tel ou tel homme ; 
mais c’était partout l’Église – l’objet des affections des serviteurs du Seigneur. Celui-là est un vrai serviteur qui est 
capable de réaliser qu’il est l’esclave de Jésus Christ ; et celui-là servira le mieux les âmes, qui réalise le plus ce 
que c’est que de servir le Seigneur. « Paul, esclave de Jésus Christ, apôtre appelé ». Il était apôtre par l’appel de 
Dieu. Dans ce temps-là, il n’y avait pas une telle chose qu’une congrégation adressant un appel ou vocation à un 
candidat. Paul était un apôtre appelé de Dieu ; et ils étaient des saints appelés de Dieu, et ils le savaient. Il leur 
était bien doux de penser qu’ils avaient été ainsi appelés. Selon leur mesure, ils marchaient dans le sentier de 
Christ, et l’apôtre était son serviteur, et il était aussi apôtre. Son objet était de mettre en relief son apostolat. Mais 
ceux de Corinthe étaient en danger de commencer à douter de lui et de penser que c’était à Jérusalem qu’ils de-
vaient regarder. Il reconnaît entièrement la position commune de frère ; mais si des personnes comme les Corin-
thiens levaient trop haut la tête, il dit simplement « apôtre », sans ajouter « esclave ». S’il s’élevait une dispute sur 
ce point, il prouve la réalité de son appel. J’ai montré ailleurs quelle force particulière il y a dans la manière dont il 
s’introduit lui-même en s’adressant aux Galates : « Paul, apôtre, non de la part des hommes, ni par le moyen de 
l’homme », etc. Ici vous trouvez tout d’abord de la controverse, mais d’un ton divin et d’une force divine. Il y avait 
de faux principes dans la Galatie, et, en conséquence, en écrivant aux saints, il emploie un langage énergique et 
pressant. Ils adoptaient des notions judaïques sur la succession terrestre. L’apôtre prend donc le terrain même le 
plus élevé, et montre que, tandis qu’il reconnaissait pleinement les douze à leur place, il ne voulait pas, pour ce 
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qui touchait à la vérité de l’évangile, céder « par soumission, non pas même un moment » ; en sorte que l’épître 
entière porte l’empreinte de cette assertion, renouvelée de la manière la plus absolue, de l’appel de la grâce et de 
son caractère céleste, fondés sur la mort et la résurrection de Christ.

Dans Éphésiens, il n’a aucun but qui ait le caractère de controverse, ni de poser les fondements de la vérité 
chrétienne, comme dans le cas des saints de Rome. Toutefois il met en avant sa fonction apostolique « Paul, 
apôtre de Jésus Christ ». Il montre pleinement qu’elle en était la source, savoir, cette même « volonté de Dieu » 
de laquelle découlait  leur  propre bénédiction.  Il  va retracer  d’abord la bénédiction individuelle,  puis celle  qui 
concerne le corps. C’est tout à fait une méprise que de supposer que la dernière est une chose plus profonde que 
la première. Au contraire, nos bénédictions les plus élevées se rattachent à ce que nous avons comme individus. 
Tout en reconnaissant pleinement le caractère béni de ce qui se rapporte au corps, ce que nous avons individuel-
lement est plus élevé encore ; et c’est la manière de l’Esprit de Dieu de commencer par cela, avant d’entrer dans 
ce qui est commun à tous. C’est pour cela, je pense, qu’il s’adresse ici aux saints comme tels : « Aux saints et fi-
dèles qui sont à Éphèse dans (le) Christ Jésus ». Ils étaient l’Église à Éphèse, non seulement rassemblés d’une 
manière formelle, mais aussi d’une manière intelligente. Ils avaient eu l’apôtre Paul à Éphèse ; et il avait été l’ins-
trument de Dieu dans cette œuvre. Il y avait douze hommes qui croyaient, avant que Paul y fût allé ; mais jusqu’à 
la visite de Paul, ils n’avaient jamais reçu le Saint Esprit après la Pentecôte. C’est la présence personnelle du 
Saint Esprit fondée sur notre foi en Christ mort et ressuscité, qui nous introduit dans le caractère propre à l’Église. 
Mais le Saint  Esprit,  outre qu’il  nous fait  membres du corps de Christ,  qui  est  l’Église,  nous donne aussi  la 
conscience de notre relation comme fils avec son Dieu et Père. Il s’adresse « à l’assemblée de Dieu qui est à Co-
rinthe », comme telle, lorsqu’il parle de points qui concernent l’ordre et la discipline. Ici il va envisager l’Église 
sous un point de vue beaucoup plus élevé ; néanmoins il commence par ce qui est individuel : « Aux saints et fi-
dèles qui sont à Éphèse dans (le) Christ Jésus, grâce et paix vous soient de la part de Dieu, notre Père, et de la 
part de notre Seigneur Jésus Christ ! » Puis il introduit le double titre de Dieu auquel j’ai déjà fait allusion – le 
même que notre Seigneur annonça après qu’Il fut ressuscité d’entre les morts, et qu’Il envoya par Marie de Mag-
dala, le premier message donné à ses disciples : « Va vers mes frères, et leur dis : Je monte vers mon Père et 
votre Père, vers mon Dieu et votre Dieu » – non pas vers « le Dieu Tout-Puissant », ni vers « Jéhovah ».

Notre Seigneur se trouvait dans une double relation envers Dieu ; Il était Fils de Dieu, non seulement comme 
Personne divine, mais comme Homme dans le monde (Luc 1), outre sa gloire personnelle la plus élevée, qui brille 
partout dans l’Évangile de Jean, etc. « La sainte chose qui naîtra (de toi) sera appelée Fils de Dieu ». Ce dernier 
titre se réfère à Christ, envisagé dans son humanité en ce monde ; et par conséquent il n’est présenté que dans 
l’Évangile de Luc, qui est d’une manière prééminente, la biographie humaine, si je puis le dire, de Christ. Mais on 
aurait  pu ignorer,  si  Dieu ne nous l’avait  dit,  que dans sa résurrection il  gardait  cette même relation comme 
homme. Il nous enseigne que la mort et la résurrection lui donnèrent le droit, selon la justice de Dieu, de nous pla-
cer dans sa position. Ainsi donc Il put pour la première fois dire, dans la plénitude de signification que ces mots 
expriment : « Je monte vers mon Père et votre Père, vers mon Dieu et votre Dieu ». Il est maintenant non seule-
ment « mon Père » et « mon Dieu », mais « votre Père » et « votre Dieu ».

La mort de Christ a complètement effacé tout ce qui était contre les enfants de Dieu ; la résurrection de Christ, 
après que la rédemption fut effectuée, le mit à même de leur donner sa place devant Dieu en résurrection et dans 
la relation de fils. Et quelle merveilleuse place que cela ! Quand nous pensons que maintenant, même pendant 
que nous sommes dans ce monde, notre Seigneur veut que nous sachions que nous sommes fils, en Lui et par 
Lui, devant notre Dieu, et que nous sommes doués d’une vie de résurrection – « vivants a Dieu dans (le) Christ 
Jésus » ; que nous sommes placés devant Dieu, sans une seule charge et sans aucune condamnation ; et cela 
parce qu’en grâce, il s’est placé dans « la même condamnation », avec les coupables sur la croix ! Il était « la 
sainte chose » – nous étions sans sainteté, entièrement ruinés. Mais sur la croix il a été fait péché pour nous, et il 
est entré dans « la même condamnation » – la faisant sienne sur la croix ; et maintenant il n’y en a point pour moi. 
Je suis introduit dans la même place qu’Il prit comme l’homme ressuscité devant Dieu. Sans doute je ne parle pas 
maintenant de sa gloire divine. L’idée que la créature, à quelque degré qu’elle fût bénie, pourrait être dans une 
position autre que celle d’élever ses yeux à Dieu et de l’adorer, ne saurait entrer dans un esprit renouvelé. Le Sei-
gneur Jésus était Fils dans sa nature divine de toute éternité ; mais comme homme aussi, Il était Fils ; et aussi 
comme ressuscité d’entre les morts. Et par sa mort et sa résurrection, Il nous introduit devant Dieu, devant son 
Père, ayant la même position que Lui-même, tellement que nous sommes fils, absolument sans péché dans notre 
nouvelle nature, et affranchis de toute condamnation devant Dieu, parce que la vieille nature est déjà jugée. La 
nouvelle nature n’a pas besoin de quelqu’un qui meure pour elle ; mais la vieille nature en avait besoin ; et tout 
est fait. En Christ crucifié, Dieu condamne le péché en la chair, et, pour la foi, tout le mal a disparu. La bénédic-
tion qui est à Christ est maintenant devenue la nôtre, et nous pouvons regarder en haut et dire : « Béni soit le 
Dieu et Père de notre Seigneur Jésus Christ, qui nous a bénis de toute bénédiction spirituelle dans les lieux cé-
lestes en Christ ». Une grande atteinte portée à la puissance pratique du christianisme vient de ce qu’on a reculé 
la bénédiction que le Saint Esprit nous attribue maintenant, jusqu’au moment de quitter le monde et d’entrer au 
ciel.

Supposez que vous disiez à la grande masse des enfants de Dieu sur la terre : Vous êtes « bénis de toute bé-
nédiction spirituelle dans les lieux célestes en Christ », ils le regarderaient comme le plus haut degré de l’enthou-
siasme ou du mysticisme. Ils ne sont pas prêts pour recevoir de telles vérités, et il arrive, en général, ou bien 
qu’ils ne cherchent pas ce que le verset veut dire, ou bien qu’ils le réduisent à la simple expression de quelque 
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sentiment d’émotion. Ils n’ont aucune idée que ce soit un fait  actuel,  vrai de tout chrétien. Quoique nous ne 
soyons pas encore manifestés dans cet état, ce n’est nullement une question de sentiment. Puissions-nous le 
croire ! Les sentiments peuvent me tromper, mais la foi ne le peut jamais. Si je vois une chose, c’est simplement 
mon œil qui voit. Si je crois une vérité, sur l’autorité de la Parole de Dieu, je la considère, en quelque mesure, 
pour ainsi dire, avec les yeux de Dieu. Le monde a une idée que la foi implique uniquement la confiance quant à 
une chose qui n’est pas sûre. Ce n’est pas le sens du mot « je crois », dans les choses de Dieu. Ma propre vision 
n’a qu’une pauvre portée de vue ; mais que dirons-nous de l’œil de Dieu ? Le croyant est placé sur le terrain le 
plus élevé ; il se repose sur la certitude de ce que Dieu dit. Le bonheur aussi en est le résultat ; car quand vous 
croyez, vous commencez bientôt à sentir. Si vous croyez que Dieu a effacé vos péchés, vous ne serez pas long-
temps avant de commencer à en jouir, si même vous ne l’avez fait tout aussitôt. Si je me considère moi-même, je 
verrai toujours quelque chose de mal. Comment cela ? Mes péchés sont tous ôtés ; et pourtant, si je regarde au-
dedans, je vois tant de ce qui est pénible, dégoûtant, humiliant. L’abolition du péché n’est pas une chose qui se 
passe dans mon cœur, mais une œuvre puissante que Dieu a opérée en la croix de son Fils bien-aimé, une 
œuvre sur laquelle Il m’appelle à me reposer, parce qu’Il  s’y repose Lui-même. Cherché-je quelque signe ou 
quelque marque en moi-même ? S’il en est ainsi, je n’en aurai jamais une assurance établie sur le vrai fonde-
ment. Si je pense que mes péchés sont nécessairement pardonnés, parce que je suis une personne changée 
(comme les hommes disent), puis-je jamais avoir une heure de paix réelle ? Le résultat est nécessairement, que 
plus une personne se juge elle-même, moins elle sera heureuse. Ce que Dieu met devant ses enfants, c’est qu’ils 
devraient être entièrement heureux, dans la certitude que leurs péchés sont ôtés, par le moyen de l’effusion du 
sang de Christ, et pourtant qu’ils ne doivent rien épargner de ce qu’ils trouvent au dedans d’eux-mêmes – se ju-
geant eux-mêmes jour par jour, parce que Christ a été jugé pour eux, et que Dieu a effacé leurs péchés, et qu’ils 
ne peuvent supporter de traiter légèrement ce qui a coûté le sang de son Fils.

Ici pourtant, la première grande pensée, c’est que « le Dieu et Père de notre Seigneur Jésus Christ… nous a 
bénis de toute bénédiction spirituelle dans les lieux célestes en Christ ». Ce n’est pas la rédemption, quoique cela 
soit nécessairement basé sur elle. Je suis ici sur la terre, et pourtant je sais que je suis béni là où est Christ à la 
droite de Dieu. Ce n’est pas seulement que j’y ai des bénédictions ; mais je suis béni de « toute bénédiction spiri-
tuelle ». La bénédiction la plus élevée que Dieu puisse conférer, est ce qu’Il donne à chacun de ses enfants dans 
les lieux célestes en Christ. Dans ces quelques mots nous contemplons la hauteur du merveilleux conseil de Dieu 
à notre égard et de son merveilleux amour pour nous. Il nous a ainsi bénis selon la plénitude de la valeur de 
Christ à ses yeux.

L’expression « les lieux célestes » est en contraste avec la portion des Juifs, qui étaient bénis dans les lieux ter-
restres. Si nous considérons Ézéchiel 36, cela pourra faire ressortir plus distinctement le caractère de nos béné-
dictions par opposition aux leurs. « Et je répandrai sur vous des eaux nettes, et vous serez nettoyés… Et vous 
demeurerez au pays que j’ai donné à vos pères, et vous serez mon peuple, et je serai votre Dieu ». Ainsi donc, il 
y a des grâces spirituelles mêlées à leurs bénédictions ; mais ils seront dans le pays de leurs pères, que Dieu fe-
ra posséder à la génération à venir. Ce sont surtout des hommes savants, mais sans spiritualité, qui font une 
confusion sur ces sujets. Si les lecteurs étaient seulement simples à l’égard de l’Écriture, ils ne tomberaient pas 
dans de telles méprises. Le prophète dit : « Vous demeurerez au pays que j’ai donné à vos pères ». Rien ne sau-
rait être plus clair que cela. Il va bénir Israël sur la terre – dans leur âme aussi, sans doute ; mais la sphère de 
cette bénédiction, c’est la terre sainte. Il s’agit de son peuple terrestre, et non de l’Église, comme nous le verrons 
plus bas. « Je multiplierai le fruit des arbres, et le revenu des champs, afin que vous ne portiez plus l’opprobre de 
la famine entre les nations ». La bénédiction est évidemment dans les lieux terrestres. Je ne trouverais pas à re-
dire si des hommes pieux essayaient de donner à ces passages une tournure spirituelle, et de s’en servir pour 
prêcher l’évangile, pourvu qu’ils n’en effaçassent point les espérances prochaines d’Israël. En principe, le peuple 
dont il y est question, c’est Israël ; et ils doivent être bénis de cette manière-là. Nous Voyons la terre de Palestine 
maintenant désolée comme un désert ; mais « le désert se réjouira… et fleurira comme une rose », en ce jour-là. 
Il y a certaines bénédictions, il est vrai, qui s’appliquent au croyant maintenant. Dans Jean 3, notre Seigneur fait 
ainsi allusion à « l’eau » et à « l’Esprit », avec une portée merveilleusement plus étendue et plus profonde. Mais 
je m’oppose à cette conclusion, que Dieu a abandonné son peuple, et que cette prophétie touchant les lieux ter-
restres doit être confondue avec nos droits célestes. La terre et les bénédictions terrestres, voilà sur quoi l’Esprit 
de Dieu s’arrête ici. Pourquoi serions-nous jaloux, soit à l’égard des Juifs, soit à l’égard de la terre ? Dieu nous a 
montré une faveur tellement surabondante et souverainement excellente, que nous pouvons bien nous réjouir et 
lui rendre grâces de ce que la terre est réservée pour son ancienne nation.

Maintenant si, après avoir considéré ces choses – les bénédictions prédites pour Israël sur la terre – nous tour-
nons nos regards vers nos propres bénédictions dans Éphésiens, quelle différence totale il y a ! « Béni soit le 
Dieu et Père de notre Seigneur Jésus Christ, qui nous a bénis de toute bénédiction spirituelle dans les lieux cé-
lestes en Christ ». C’est Dieu, se révélant de la manière la plus pleine que l’on puisse concevoir. Qui est-ce qui 
connaissait Dieu d’une manière prééminente, qui était l’objet de l’amour de Dieu comme nul ne l’avait jamais été 
auparavant ? Si jamais il y en eut un qui sondât la pleine signification des mots : « Mon Père », ce fut le Seigneur 
Jésus. Et quel autre que Lui mesura les profondeurs des mots : « Mon Dieu » ? Et pourtant maintenant cet Être 
béni, par la rédemption et par le don de l’Esprit, a rendu celui qui croit en Lui capable de jouir du même privilège 
que Lui-même. Et dans la proportion même que nous les recevrons avec simplicité et que nous jugerons la vieille 
nature (qui ne peut jamais y entrer, mais qui vient seulement, comme un épais nuage, couvrir notre bénédiction), 
nous entrerons dans la réalisation de nos bénédictions.
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L’espérance d’Israël n’est pas intérieure seulement, mais extérieure, dans les lieux terrestres – de devenir le 
peuple élevé à la plus haute position ici-bas. Au contraire, la scène de nos bénédictions est dans les lieux cé-
lestes, et nous sommes maintenant bénis en Christ. En un mot, le chrétien est une personne qui appartient à la 
famille du Souverain. Il peut y avoir des raisons d’état, qui rendent désirable que l’héritier de la Reine traverse, 
comme étranger, une terre étrangère, inconnu et sans être remarqué. Il en est ainsi du chrétien. Il n’est ni de ce 
monde, ni de ce siècle. Son corps est de la terre, mais ce qui fait qu’il est ce qu’il est, comme fils de Dieu, n’a rien 
à faire avec la scène ou les circonstances présentes. Il appartient entièrement à un Christ glorifié. Quand Dieu 
commence à agir à l’égard d’Israël, ce sera tout autre chose. L’attention du monde entier sera dirigée sur eux. Il 
fut un temps où, même au milieu de tout leur péché, les enfants d’Israël exerçaient une influence énorme dans le 
monde, quoiqu’ils ne fussent qu’une petite nation, et qu’ils n’eussent pour habitation qu’une étroite langue de 
terre. Leurs sacrificateurs et leurs rois abandonnèrent le vrai Dieu, qui là-dessus fit d’Israël la triste évidence de 
ses jugements. Mais le jour approche rapidement où ceux qui frappèrent Christ reconnaîtront leur Messie rejeté, 
et alors brillera toute la splendeur à laquelle Israël est destiné par Dieu. Il le couronnera de toute sorte de béné-
dictions ici-bas. Toutes les nations de la terre se prosterneront devant Israël ; les rois seront ses nourriciers, et les 
reines ses nourrices. La chrétienté, méprisée comme une machine politique orgueilleuse et usée, et dégénérant 
de plus en plus dans l’apostasie, sera mise de côté comme Vasti ; Dieu bénira son peuple d’Israël, l’Esther du 
grand Roi, de toute bénédiction extérieure dans les lieux terrestres, non pas en se révélant comme le Dieu et 
Père  du  Seigneur  Jésus  Christ,  mais  comme le  Seigneur  Dieu,  Jéhovah,  le  Très-Haut,  identifié  enfin  avec 
l’humble Jésus de Nazareth.

Est-ce là la manière dont il  est parlé de nous ici ? Nullement.  « Le Dieu et Père de notre Seigneur Jésus 
Christ… nous a bénis de toute bénédiction spirituelle dans les lieux célestes en Christ ». L’Ancien Testament ne 
donne nulle part à un Juif l’espérance d’être béni en leur Messie. Être cohéritiers avec Christ, non seulement bé-
nis par Christ, mais bénis en Christ, c’est une idée qui ne pourrait absolument pas entrer dans la pensée de l’Is-
raélite le plus intelligent. En un mot, leur portion sera toujours sous leur Messie, d’être gouvernés par Lui comme 
un peuple terrestre. Mais notre portion, quant à nous qui croyons en Christ maintenant, sera d’avoir la même bé-
nédiction que Dieu le Père confère à Christ ressuscité d’entre les morts. Qu’a-t-Il fait pour Christ ? Il l’a ressuscité, 
« et Il a assujetti toutes choses sous ses pieds ». Cette gloire, Il ne la prendra pas seul. Il attend son épouse – 
ceux que Dieu appelle maintenant d’entre Juifs et Gentils pour les amener à la connaissance du nom de Christ. 
Ainsi notre Seigneur, tandis qu’Il est personnellement haut élevé, possède sa gloire comme dans l’expectative, 
parce qu’Il attend que ses compagnons la partagent avec Lui – héritiers, par sa grâce, non des pères simplement, 
mais de Dieu, et cohéritiers avec Christ.

Rien ne saurait être plus étendu ni plus élevé que les bénédictions dont il est parlé ici. Christ aura ses célestes 
en haut, et ses terrestres ici-bas ; chaque classe sera pleinement bénie, quoique dans des sphères différentes. 
Qu’il me soit permis de recommander la vérité présentée dans Éphésiens 1, à l’étude sérieuse des enfants de 
Dieu. Si d’un côté il nous convient d’écouter la Parole te Dieu, de l’autre elle demande de nous de la ferveur de 
dessein, et que nous la sondions, comme y cherchant des trésors cachés. Nous ne devons pas nous attendre à 
être réellement et pleinement bénis, par le moyen de la Parole, s’il n’y a pas de diligence d’âme.

Nous avons déjà vu le double titre d’après lequel Dieu bénit maintenant ses saints ; dans l’un et dans l’autre la 
forme de la bénédiction ne se trouvant qu’en Christ. Si Dieu s’était révélé seulement, par exemple, comme le 
Dieu d’Abraham ou d’Isaac, Il n’aurait pas assuré une bénédiction au-delà de celle promise aux pères. Mais Il le 
fait. Au lieu de voir simplement devant Lui les bénédictions Judaïques, c’est Christ qu’Il a en vue, Christ qu’Il a 
ressuscité d’entre les morts et placé à sa propre main droite, où Il n’avait jamais mis, ni David, ni aucun autre. 
C’est une place qui Lui appartient, en vertu de sa gloire personnelle, et de ses souffrances jusqu’à la mort. Nous 
pourrons être assis avec Christ sur son trône, mais c’est là une chose bien différente de la position de Christ as-
sis à la droite de Dieu. Et maintenant, c’est comme Dieu du Seigneur Jésus Christ qu’Il bénit – c’est la pleine bé-
nédiction qui siérait à Christ Lui-même en tant que l’objet de la bénédiction. La grâce nous lie avec Christ comme 
de communs objets, afin d’être bénis de Dieu, qui bénit de cette manière et dans cette mesure-là. Et ce n’est pas 
tout : Il est le Père du Seigneur Jésus, et comme tel aussi Il nous bénit. En sorte que ces deux caractères, les 
plus élevés dans lesquels il soit possible d’envisager Dieu, sont ceux selon lesquels nous sommes bénis. Les ca-
ractères de Dieu, et comme Dieu et comme Père, comme ils s’occupent de Christ, ont pour résultat une bénédic-
tion, une bénédiction proportionnée, qu’Il nous donne. Ainsi il n’y a point de limites. Il « nous a bénis de toute bé-
nédiction spirituelle » ; et en outre aussi, comme nous l’avons vu, ce n’est pas sur la terre, comparativement la 
partie la plus basse de l’univers, mais dans la scène la plus élevée de la puissance de Dieu, « dans les lieux cé-
lestes », et afin de tout couronner et compléter, c’est « en Christ » ; tout est assuré en sa Personne.

Le verset 4 appartient particulièrement au premier de ces caractères dans lesquels Dieu s’est révélé, comme le 
verset 5 appartient plutôt au second. « Selon qu’Il nous a élus en Lui », c’est-à-dire en Christ, « avant la fondation 
du monde, afin que nous soyons saints et irréprochables devant Lui en amour ». Or c’est comme le Dieu de 
Christ qu’Il nous bénit ainsi, non comme Père, mais comme Dieu. Dans le verset 5, c’est comme Père, parce que 
nous y lisons : « Nous ayant prédestinés pour nous adopter à Lui par Jésus Christ ». Le mode et le caractère de 
la chose répondent évidemment au caractère du Père. La relation spéciale avec Lui est introduite. « Nous ayant 
prédestinés pour nous adopter à Lui » – non seulement élus, mais « prédestinés pour nous adopter à Lui par Jé-
sus Christ, selon le bon plaisir de sa volonté ». Or, ce langage n’est pas employé dans le verset 4. Il ne dit pas 
qu’Il nous a prédestinés pour être « saints et irréprochables devant Lui en amour ». Il ne dit pas non plus qu’Il 
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nous a appelés à cette merveilleuse place « selon le bon plaisir de sa volonté ». Et la raison est des plus évi-
dentes. Quand il nous est parlé du « bon plaisir de sa volonté », nous avons un langage en rapport avec son 
amour souverain et spécial – ce qu’il déploie afin de manifester sa propre faveur. Mais quand il nous est parlé 
d’être « saints et irréprochables », c’est Dieu qui nous a élus pour cela : il ne pouvait pas en être autrement. Si 
Dieu veut que quelques-uns soient amenés dans une position de proximité à son égard, et de proximité telle qu’ils 
soient dans sa présence dans le ciel, du moment qu’ils sont élus en Christ, il faut, d’une manière ou d’une autre, 
qu’ils soient « saints et irréprochables » devant Lui en amour. Et tout vient réellement de sa grâce.

L’une des bénédictions vient du caractère nécessaire de Dieu comme Dieu ; l’autre découle de la relation spé-
ciale dans laquelle Il entre envers nous par notre Seigneur Jésus. Nous élire est un effet nécessaire, parce qu’il 
est évident qu’il n’y a que Dieu seul qui puisse élire. C’était avant la fondation du monde, lorsque Dieu seul avait 
son être. L’homme n’avait ni voix, ni choix dans la chose. C’était uniquement Dieu agissant de Lui-même. C’était 
une affaire du propre choix de Dieu, qu’Il voulût qu’il y en eut d’autres que Lui-même dans le ciel. Mais ils de-
vaient être près de Lui et devant Lui ; comment pourraient-ils y être avec le péché sur eux ? Impossible. Comment 
Dieu pourrait-Il sanctionner des âmes, même dans la partie la plus éloignée de sa domination, avec le péché sur 
eux ? Encore moins pourrait-il en être ainsi dans le ciel, le trône de sa majesté. Le jour vient où tout le mal devra 
être banni jusque dans l’étang de feu. Comment donc pourrait-Il tolérer le péché dans ceux qui doivent être intro-
duits dans le cercle le plus intime de sa présence ? C’est la nécessité positive de son caractère et de sa nature, 
que s’Il veut en avoir avec Lui dans le ciel, il faut qu’ils y soient « saints et irréprochables devant Lui ». Mais c’est 
bien loin d’être tout : il faut que ce soit « en amour » ; parce que rien ne pourrait être plus misérable, que s’ils 
n’étaient pas capables d’entrer dans ses propres affections. Être simplement dans la place la plus bénie pour des 
créatures sans tache, sans aucune chose qui pût souiller la présence de Dieu, ce ne serait pas assez. L’homme 
fut créé pour avoir un cœur, pour avoir des affections ; et il ne pourrait y avoir de bonheur dans des créatures qui 
savent ce qu’est l’affection, s’il n’y avait pas la chose sur laquelle l’affection pût se fixer. Si Dieu veut que de tels 
êtres soient introduits en sa présence, et cela nécessairement sans péché, sous quelque forme que ce soit, il faut 
aussi que ce soit « en amour ». Il leur donnera une nature non seulement capable d’être devant Lui sans re-
proche et sans crainte, mais aussi qui réponde à son propre amour. « Nous l’aimons parce qu’Il nous a aimés le 
premier ». En Christ seul cet amour est connu ; mais la manière dont St Jean parle de Dieu et de Christ est telle, 
qu’il y a une grande difficulté à décider duquel il veut parler. Il emploie de cette manière le pronom « lui », non pas 
indistinctement, mais en passant insensiblement de l’un à l’autre. Cela vient de ce qu’ils sont un : « Moi et le 
Père, nous sommes un » ; et c’est Jean seul qui rapporte cela.

Nous avons ici  le choix que Dieu fait  de nous personnellement. Car ce n’est pas seulement pour avoir un 
peuple, comme si c’était quelque chose de vague – un certain nombre de niches dans le ciel, destinées à être 
remplies par un pareil nombre d’âmes. Il n’y a pas une telle notion dans la Bible. Ce sont des personnes qu’Il 
choisit. Il ne peut y avoir un tel amour sans avoir distinctement une personne devant soi. Et s’il est vrai même par-
mi les hommes, que l’amour n’est pas un sentiment incertain – ce qui serait plutôt un caprice, à combien plus 
forte raison la chose est-elle plus vraie quand il s’agit de Dieu. Il nous aime individuellement. Ainsi, Il nous a élus 
en Christ, avant la fondation du monde, pour montrer de quelle manière absolue c’est un choix indépendant de 
notre caractère et de nos voies ; et s’il en est ainsi, il faut que ce qui vient de Dieu retourne à Dieu, d’une manière 
qui soit selon Lui. Et c’est en effet ce qui a lieu ici. S’il y a ce choix de Dieu en Christ avant la fondation du monde, 
Il veut avoir les saints devant Lui d’une manière qui n’est possible qu’à Dieu. Il ne veut jamais avoir ce qui est in-
digne de son amour et de sa présence. Ainsi donc il est dit : « afin que nous fussions saints et irréprochables de-
vant Lui en amour ». Ce n’est pas seulement de la sainteté, ou un état sans reproche, ou l’amour ; ce n’est ni 
l’une de ces choses, ni toutes ces choses, en partie. Dès lors cela n’a pas trait à ce que nous avons été. Si nous 
examinons quelqu’un, nous pouvons trouver en lui des défauts graves. Même comme chrétien, il est même bien 
loin d’être ce qui est dû à Dieu. Il a honte de lui-même ; il gémit en pensant combien peu son cœur répond à la fa-
veur que Dieu lui a montrée. Est-ce là ce qui conviendrait en sa présence ? Dieu sera-t-il satisfait de ce en quoi 
un chrétien même trouve à blâmer ? Impossible. Le verset n’envisage pas ici l’homme complexe, mais ce que 
Dieu nous fait être en Christ, en son Fils. Il y a maintenant dans les saints ce qui est bien contraire à leur carac-
tère, ce qui ne ressemble pas à Dieu ni à son Fils bien-aimé : l’orgueil, la vanité, la sottise, toute espèce de mau-
vaises voies et de mauvaises pensées qui ne découlent jamais de Christ, et n’ont pas la moindre ressemblance 
avec Lui. Mais malgré tout cela, ne sont-ils pas des saints ? Qu’ainsi n’advienne qu’ils ne le soient pas. Et pour-
tant c’est là la ferme pensée de Dieu. Il nous a élus en Christ, « afin que nous fussions saints et irréprochables 
devant Lui en amour ». Comment cela peut-il être ? La réponse est, parce que Dieu nous envisage ici selon ce 
qu’Il nous donne en Christ, et rien de moins. Tout est comme ignoré dans ce verset, sauf la nouvelle nature qui 
découle de sa grâce pour les objets de son choix. Il nous a élus pour être tels, et Il veut nous avoir parfaitement 
tels, et rien d’autre, quand le moment viendra pour nous d’être en sa présence. Mais maintenant même cela est 
vrai quant a l’essence de la chose, en tant que nous sommes en Christ et que nous avons sa vie en nous. Puis-je 
trouver aucun défaut en Christ ? Si Christ est irréprochable en amour, dans la propre nature de Dieu lui-même, Il 
est précisément la vie de tout chrétien, quel que soit le nom qu’un homme puisse porter parmi les hommes. Mais 
ce n’est pas même tout. Quelque bénédiction qu’il y ait à répondre à la sainteté du caractère et de la nature de 
Dieu – et c’est là ce que fera bientôt chaque saint dans la gloire, et ce que chaque saint possède réellement 
comme étant une nouvelle créature en Christ maintenant – ce n’est pourtant pas assez. Nous pourrions être 
« saints et irréprochables devant Lui en amour », et encore n’être simplement que serviteurs. Sa majesté la Reine 
peut s’entourer de serviteurs pour faire sa volonté ; elle peut introduire en sa présence une personne et une 
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autre, et ils devraient se regarder comme bien honorés d’avoir été ainsi faits les instruments de ses désirs, bien 
qu’il n’existe naturellement entre eux et elle aucune relation de famille. Mais rien au-dessous de cela ne peut suf-
fire dans les choses célestes. Telle est la merveille de la grâce de Dieu. Dans le verset même qui suit nous trou-
vons ce fait, que Dieu n’agit pas seulement de Lui-même pour nous appeler et nous introduire en cette mer-
veilleuse place : – pour être la reproduction de sa propre nature morale et de son propre caractère. Dieu est saint 
et irréprochable, et Il est amour dans sa propre nature. Cela appartient à notre vie maintenant, et nous appartien-
dra entièrement quand nous serons introduits au ciel, bientôt, par la puissance et la grâce de notre Seigneur Jé-
sus Christ.  Mais ce n’est  pas seulement  comme serviteurs,  mais  comme fils  que nous serons là  – dans la 
conscience d’être fils ; n’y occupant pas même une position semblable à celle des anges, comme « ministres, fai-
sant son bon plaisir », mais comme ceux qui prennent intérêt à tout ce à quoi Il s’intéresse. Ce que nous senti-
rons ne sera pas simplement pour Lui, mais avec Lui. Nous aurons un commun intérêt avec Lui – le même genre 
de sentiment, si je puis me servir de la même illustration, que les membres de la famille royale ont en commun 
avec la couronne.

C’est là ce que le Saint Esprit met devant nous dans le verset 5. Le chrétien est planté en Christ devant Dieu, et 
il a une nature sainte et aimante. Mais en outre, il y a une relation positive qui est formée ; et cette relation, dans 
laquelle nous sommes introduits envers le Dieu et Père de notre Seigneur Jésus Christ, n’est rien moins que celle 
de fils selon le patron du Fils de Dieu ressuscité. En tant qu’Il est le Fils éternel du Père, nul ne pourrait avoir une 
telle place avec Lui. Cette pensée même répugnerait à une âme renouvelée. Mais il a plu à Christ de nous appe-
ler ses frères, après qu’Il fut ressuscité ! d’entre les morts, et non auparavant. Et c’est sur la terre, dans la terre où 
nous avons péché, où nous étions esclaves de Satan – c’est ici que, par la foi de Christ, nous laissons derrière 
nous tout ce que nous étions, et que nous entrons dans cette relation avec Dieu, si bénie, si glorieuse et si intime. 
« Nous ayant prédestinés pour nous adopter à Lui ». Le mot « prédestinés » est une expression plus spéciale que 
le mot « élus », qui signifie que Dieu nous a choisis du monde. Il n’y a que l’incrédule qui puisse s’imaginer que 
tous doivent être dans une place comme celle-là, ou que des hommes qui ont vécu toute leur vie dans le blas-
phème contre Dieu, doivent être « saints et irréprochables » quand ils meurent. Dieu a un choix, et notre affaire 
c’est  de bénir  Dieu pour son grand amour – non de juger ses voies,  ni  de les blâmer.  « Qui  es-tu,  toi,  qui 
contestes contre Dieu ? » C’est là la réponse de Dieu à toutes les vaines pensées et à tous les vains raisonne-
ments. Mais alors s’Il choisit selon sa nature et sa sainteté, Il nous a « prédestinés pour nous adopter à Lui par 
Jésus Christ ». Ainsi donc, nous trouvons maintenant le privilège spécial et la glorieuse relation de fils devant 
Dieu en sa présence par Jésus Christ. Il aurait pu ne pas le faire, mais c’était « selon le bon plaisir de sa volon-
té ».

Non seulement Il voulait avoir des personnes, et par conséquent les choisir ; mais voici une manifestation parti-
culière de son bon plaisir, et en conséquence Il les met dans cette place bénie, « à (la) louange de (la) gloire de 
sa grâce dans laquelle Il nous a rendus agréables dans le Bien-aimé ». Le verset 6 nous montre ce qui répond 
aux deux versets qui le précèdent. La clause, « à (la) louange de (la) gloire de sa grâce », etc, comprend et le 
choix du verset 4, et la prédestination du verset 5 – le caractère du choix de Dieu, et la faveur spéciale de la pré-
destination du Père. « À (la) louange de (la) gloire de sa grâce dans laquelle Il nous a rendus agréables dans le 
Bien-aimé ». Acceptés, serait une expression un peu froide pour rendre le sens du verset. Ce n’est pas ce que les 
gens appellent, dans le langage de la doctrine, l’acceptation, ce qui est plutôt de la même nature que la réconci-
liation. Mais ici, il me semble, il y a la plénitude de la faveur divine, ce qui va bien au-delà de la simple accepta-
tion. En un mot, Dieu fait de nous des objets de sa faveur selon tout ce qu’il y a dans son cœur ; et, afin que cela 
soit plus pleinement présenté, Il dit : « dans le Bien-aimé », et non simplement « en Christ ». Il y avait un seul ob-
jet dans lequel Dieu trouvait toute sa satisfaction, qui répondait à toutes les pensées et à tous les désirs de son 
cœur ; et cet objet était Christ, Celui qui était le Bien-aimé, et cela, sans doute, dans un sens où nulle créature, en 
elle-même, ne pourrait l’être. Afin de nous bénir pleinement, Dieu nous a faits les objets de sa faveur dans ce 
Bien-aimé, et tout est « à (la) louange de (la) gloire de sa grâce ». Ceci comprend toutes les hauteurs et toutes 
les profondeurs de la grâce de Celui qui est le Dieu et Père de notre Seigneur Jésus Christ, qui nous bénit en 
Christ. De fait, Il ne pouvait aller plus loin. Pouvait-Il montrer à qui que ce fût autant de faveur qu’à Christ  ? C’est 
précisément ainsi qu’Il nous aime et qu’Il nous bénit. Il ne pouvait faire plus, et Il ne veut pas faire moins. Il s’est 
élevé jusqu’au plus riche caractère d’amour et de bénédiction dans la grâce selon laquelle Il nous envisage dans 
le Bien-aimé.

Mais alors, quel était notre état antérieur ? Le verset 7 dit : « En qui nous avons la rédemption par son sang, la 
rémission des péchés selon les richesses de sa grâce ». Il y est seulement fait allusion en passant ; mais cela 
suppose que nous étions les misérables esclaves de Satan. En la même personne, en qui nous devenons les ob-
jets d’une telle faveur, nous avons la rédemption. Dieu n’oublie pas au moindre degré ce qu’était notre condition 
lorsqu’Il nous a ainsi bénis. Il sait bien qu’il fallait nous retirer de l’état entier dans lequel nous étions, car en vérité 
nous n’avions que nos péchés. S’il n’y avait eu que les versets précédents, on aurait pu concevoir l’idée que de 
telles bénédictions et une telle gloire n’auraient pu être mêlées avec ce que nous étions. Mais en Christ, nous est-
il dit, nous avons la rédemption. Toutefois l’apôtre ne touche jamais à la rédemption ni à la rémission des péchés, 
jusqu’à ce qu’il nous ait introduits dans la hauteur et dans la profondeur de tous les privilèges qui découlent de 
Dieu Lui-même ; ici toute question quant à ce que l’homme est, est si entièrement écartée, que ce n’est pour ainsi 
dire qu’incidemment que nous trouvons la triste vérité de sa condition. On aurait pu ignorer, d’après les quelques 
versets qui commencent l’épître, que des personnes ainsi bénies eussent jamais été coupables d’un seul péché. 
Mais nous voyons ici  qu’elles avaient besoin d’être rachetées, d’avoir  leurs péchés pardonnés ;  et ce même 
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Christ, en qui et par le moyen duquel nous avons toutes nos autres bénédictions, est Celui en qui nous avons 
aussi « la rédemption par son sang, la rémission des péchés selon les richesses de sa grâce ».

Nous pouvons remarquer ici qu’il y a une différence entre « (la) gloire de sa grâce » et « les richesses de sa 
grâce ». La « gloire de sa grâce » comprend tous ces privilèges dont il a déjà été question. Le Saint Esprit a pré-
senté dans le verset 7 « les richesses de sa grâce » – les moyens et les ressources pour nous comme pauvres 
pécheurs. Mais cela ne suffit pas pour Dieu, s’Il agit de manière à manifester non seulement ses riches res-
sources dans ses voies à l’égard des individus les plus misérables, mais la gloire de sa grâce. Il veut manifester 
son propre caractère – ce qu’Il est Lui-même, et ne peut se borner à pourvoir à ce que nous étions. La « louange 
de la gloire de sa grâce », découle de ce que Dieu sent et par conséquent fera, afin de se manifester pour nous. 
Remarquez en outre, avant que nous quittions ce point, que plus loin nous trouvons une autre rédemption – celle 
« de la possession acquise », ce qui est une chose bien différente. Nous avons la rédemption en tant qu’il s’agit 
de la rémission des péchés : nous attendons la rédemption quant à ce qui concerne l’héritage, ce qui dépend de 
la venue de Christ pour le prendre de fait sous son gouvernement. La possession acquise a rapport à l’héritage, 
et non simplement à ce qui affecte nos âmes. Quant à l’âme, nous avons maintenant la rédemption aussi complè-
tement que nous pouvons jamais l’avoir ; ce que nous ferons bien de ne pas perdre de vue. Le croyant ne peut 
être plus pardonné qu’il l’est maintenant ; et Dieu ne saurait faire plus pour ôter le péché que ce qu’Il a déjà fait. Il 
a donné son Fils, et le sang de son Fils a été répandu, et il est impossible que Dieu Lui-même fit davantage pour 
effacer le péché de devant sa face. Quelle consolation pour nos âmes ! Si nous pensons à nos péchés, nous pou-
vons aussi entrer dans la consolante assurance que toute notre culpabilité est ôtée de devant Dieu. Nous pou-
vons tomber dans le péché, car il existe en effet ; mais il reste comme une source du jugement de soi-même, à la 
place d’une attente terrible du jugement prochain.

Voilà précisément la différence réelle. Comme sujet du jugement divin, le péché est ôté en Christ ; comme sujet 
du jugement de soi-même, il doit toujours être confessé s’il nous arrive d’y tomber. Et le jugement de soi-même 
n’est jamais complet, jusqu’à ce que nous sachions que le jugement de Dieu à l’égard du péché est terminé pour 
nous à la croix. Sous l’Ancien Testament, il n’y avait pas un tel jugement de soi-même à cause du péché, qu’il  
doit y avoir sous le Nouveau. Nous trouvons en conséquence que (quoique Dieu n’ait jamais traité aucun péché 
avec indifférence, et ne pourrait jamais le faire), il est pourtant souvent laissé sans un seul mot de commentaire. 
Mais ce n’est pas traiter la chose légèrement : Dieu la laisse parler pour elle-même. Il exerce d’autant plus le 
cœur de ses enfants. S’ils sont dans un état d’opiniâtreté, ils peuvent se servir de la mention faite du péché pour 
traiter légèrement le mal de leurs propres voies ; sinon, l’exercice de la conscience a lieu. Ce n’est qu’après que 
la vraie condition de l’homme fut pleinement mise en évidence en la croix de Christ, que nous voyons ce qu’est le 
jugement de Dieu à l’égard du péché. C’est depuis ce moment-là que nous commençons à entendre parler de 
« la chair », dans le sens où le Nouveau Testament en parle. Vous pouvez trouver l’expression dans l’Ancien 
Testament, mais elle ne revêt jamais le même caractère de méchanceté – aussi fort, aussi précis, aussi complet, 
que dans le Nouveau. La chair ne c’était jamais mise en évidence ; et Dieu attend toujours qu’une personne ou 
qu’une chose mette en évidence son caractère réel, avant de prononcer le jugement. Et nous devrions apprendre 
de Dieu à cet égard. La patience de Dieu en jugement est une des plus merveilleuses de ses voies ; et nous de-
vrions être à cet égard imitateurs de Dieu. Il attendit la croix de son Fils, avant que le vrai caractère de l’iniquité 
de l’homme fût pleinement présenté. Sous l’Ancien Testament nous voyons des choses supportées à cause de 
l’endurcissement des cœurs des hommes ; mais dans le Nouveau Testament il y a une mesure différente, et nul 
mal n’est toléré pour un moment. La pensée de Dieu sur le mal est proclamée : « les ténèbres s’en vont, et la 
vraie lumière luit maintenant ». Ni Dieu, ni l’homme ne restent cachés. Tout est mis à nu. L’homme est perdu. 
Dieu est connu non pas comme un législateur simplement, mais comme un Dieu-Sauveur ; et si je ne le connais 
pas ainsi, je ne le connais pas du tout. « Et c’est ici la vie éternelle, qu’ils te connaissent seul vrai Dieu, et Celui 
que tu as envoyé, Jésus Christ ».

De tout ceci nous apprenons que c’est maintenant seulement que le caractère final du mal a été manifesté. 
L’Ancien Testament commandait que le mal ne fût pas pratiqué ; mais, comme nous le verrons dans le chapitre 
suivant, le résultat complet de l’épreuve est manifesté ici : et quel est le verdict ? Que l’homme est mort – morale-
ment, spirituellement – mort dans ses offenses et dans ses péchés. Dieu comprenait parfaitement auparavant le 
caractère de l’homme, mais Il  veut que nous le comprenions. Nous avions besoin de la rédemption, et nous 
l’avons – de pardon, et nous l’avons. Mais nous attendons le moment où nous aurons « la rédemption de la pos-
session acquise ». Ceci comprend toute la création de Dieu, y compris aussi, peut-être, nos corps, comme partie 
de la création de Dieu. Mais la rédemption du verset 7 est une chose plus intime, et nous sommes placés dans 
une position maintenant, où nous pouvons nous juger nous-mêmes entièrement, parce que nous savons que 
nous ne serons pas condamnés avec le monde. Dieu nous place ainsi dans une position où nous avons un même 
intérêt avec Lui-même ; Il nous met de son côté, pour prendre son parti contre nous-mêmes. Or c’est là ce que si-
gnifie la repentance, et à cause de cela elle est appelée « la repentance envers Dieu ».

Mais le verset suivant dévoile un autre sujet : « laquelle Il a fait abonder envers nous en toute sagesse et intelli-
gence ». Il n’est pas dit : « fait abonder envers nous en nous pardonnant », parce que le plein pardon est un be-
soin positif. Mais quand nous entendons parler de toute « sagesse et intelligence », il est question des conseils 
de Dieu touchant son Fils, au-dessus de toute pensée de besoins, et indépendamment d’une telle pensée. Il dit 
en quelque sorte : Vous êtes à même maintenant d’entrer dans mes pensées, et de les comprendre quand je 
parle. Vous êtes délivrés de toute anxiété au sujet de vos péchés, et vous êtes libres maintenant pour entrer dans 
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mon dessein. « Nous ayant fait connaître le mystère de sa volonté selon son bon plaisir, lequel Il s’est proposé en 
Lui-même ». Et le secret de sa volonté est, « pour l’administration de la plénitude des temps…, de réunir en un, 
toutes choses dans le Christ, tant les choses qui sont dans les cieux, que celles qui sont sur la terre en Lui, en qui  
nous aussi nous avons été faits héritiers » (v. 9 à 11). Nous avons clairement ici, dans ces versets centraux, le 
fait que – la question du péché ayant été réglée dans nos âmes – nous sommes rendus capables d’entendre ce 
que Dieu a à nous dire sur toutes autres choses. Il n’a pas seulement à nous dire ce qu’Il va faire sur la terre, 
comme Il fit avec Abraham. La relation est plus élevée que celle qu’Il avait fait connaître aux patriarches. Au com-
mencement, quand l’Éternel Dieu eut formé toutes les bêtes des champs et tous les oiseaux des cieux, Il les fit 
venir vers Adam, le seigneur de la création, « afin qu’il vît comment il les nommerait, et afin que le nom qu’Adam 
donnerait à tout animal fût son nom. Et Adam donna les noms à tout le bétail et aux oiseaux des cieux, et à toutes 
les bêtes des champs » (Gen. 2:19, 20). C’était là une sagesse conférée dans le domaine de la nature. Mais 
maintenant c’est une chose beaucoup plus profonde et étendue ; car il est question de la suprématie du second 
Homme et du discernement qui suffit et qui convient par rapport à ses hauteurs et profondeurs sans bornes. Dès 
lors, Dieu a fait abonder envers nous sa grâce en toute sorte de sagesse et d’intelligence. Tout ce qui manifeste 
son caractère et la gloire de Christ, Il nous le fait connaître. Il nous traite, non comme des serviteurs, mais comme 
des amis. Il a une chose plus près de Lui que tout autre chose – ce qu’Il va faire pour son Fils : et Il nous fait part 
des secrets qui sont le plus près de son cœur.

Si quelqu’un dit : Je n’ai pas besoin de comprendre des mystères, je réponds : Vous ne sentez pas le besoin de 
connaître ce que Dieu veut vous enseigner. L’incrédulité se montre toujours sous quelque caractère d’hostilité à 
Dieu. Dans sa parfaite bonté, Il nous donne, Lui, la consolation du salut, et ensuite Il nous découvre ces autres 
vérités. « Nous ayant fait connaître le mystère de sa volonté ». Cela ne veut pas dire quelque chose que vous ne 
pouvez pas comprendre, mais ce que vous ne pourriez pas connaître avant que Dieu vous l’eût dit. Ne vous dé-
tournez pas en disant : Tout ce que je désire savoir c’est que je suis sauvé. Nous devrions désirer apprendre tout 
ce que Dieu daigne nous enseigner. Le mot « mystère » signifie ce qu’il a plu à Dieu de garder secret – quelque 
chose qu’Il n’avait pas encore révélé, mais qui est tout à fait intelligible quand il est dévoilé. Le mot « mystère », 
dans un sens populaire, est complètement différent de son emploi dans la Parole de Dieu. Il y a bien des choses 
très merveilleuses dans les prophéties, mais elles ne sont pas appelées des mystères. Ce qui est maintenant pré-
senté pour la première fois, c’est le mystère de sa volonté. Il y a bien des mystères expliqués dans le Nouveau 
Testament, comme ceux du royaume des cieux. Babylone aussi est appelée un mystère. Le mystère ici, c’est que 
Dieu veut réunir toutes choses dans les cieux et sur la terre sous Christ comme Chef. Il ne veut pas seulement 
avoir les cieux, comme ils sont maintenant, complètement séparés de la terre, mais avoir un système de gloire 
céleste et terrestre réuni, tout étant sous notre Seigneur – c’est là le mystère de sa volonté.

Mais il y a plus que cela. Il veut que nous participions à la gloire comme associés avec Christ. Ainsi, il y a deux 
grandes parties dans le mystère de sa volonté. La première, c’est Christ, et la seconde, c’est l’Église ; c’est pour-
quoi il est dit dans cette épître même : « Ce mystère est grand ; mais moi je le dis par rapport a Christ et à l’as-
semblée ».  Ce n’est  pas « l’assemblée »,  sans  doute,  qui  est  le  mystère,  mais  a  Christ  et… l’assemblée ». 
L’Église, quelque bénie qu’elle soit, n’en est qu’une partie subordonnée. Qu’elle fasse même partie du tout, cela 
vient uniquement de ce qu’elle appartient à Christ, le Chef céleste de toutes choses. Le dessein de Dieu est 
« pour l’administration de la plénitude des temps ». Alors ces heures de honte et de douleur qui s’écoulent main-
tenant, auront achevé leur cours – le temps pendant lequel la création est assujettie à la vanité, le temps pour Is-
raël d’un aveuglement auquel le livre le jugement de Dieu, le temps pour les Gentils de gouverner comme si Dieu 
ne devait ni intervenir ni prendre connaissance des choses, le temps où l’Église de Dieu demeure dans la fai-
blesse et divisée, le temps de la liberté de Satan pour séduire et tourmenter les hommes Ces choses continuent 
maintenant – l’homme, le chef, par le moyen du péché, assujetti à la maladie et à la mort, et toute la création gé-
missant. Mais Dieu Lui-même mettra fin à tout ce qui porte un tel caractère. Il veut lier Satan et délivrer l’homme 
de sa séduction. Il veut avoir Israël béni et réuni sous son Messie – les Gentils bénissant Dieu, qui sera sanctifié 
parmi eux – la terre elle-même n’étant plus la scène pauvre, misérable, et gémissante qu’elle est aujourd’hui, 
mais la malédiction ôtée, et le désert se réjouissant et fleurissant comme une rose. Dieu accomplira un jour toutes 
ces choses ; et quand les temps convenables selon Dieu seront complets**1), Il changera tout, introduisant Christ 
comme le Chef, le centre et le moyen de toute bénédiction. Christ est l’homme plus fort qui doit lier l’homme fort, 
Celui qui brisera la tête du serpent – le Seigneur du ciel et de la terre – le Messie d’Israël, et le Fils de l’homme, 
gouverneur suprême sur toutes les nations. Toutes ces choses seront un jour accomplies de la manière la plus 
simple et la plus efficace, mais ce ne sera pas par la puissance de l’homme – pas même par la propagation de 
l’évangile. Christ Lui-même administrera et maintiendra la gloire de Dieu dans l’univers.

**1) Comme ce verset renferme plusieurs mots et plusieurs clauses qui ne sont pas généralement compris, 
nous pouvons ajouter dans cette note que le mot « dispensation » ou « économie » (xxxx) n’a aucun rapport à 
une époque particulière ou un âge – ou siècle – spécial (ce qui dans le Nouveau Testament est exprimé par xxx). 
Mais le mot signifie « gestion d’un économe », ou plutôt « administration », la forme particulière qui est présentée 
ici  étant  la réunion – la réunion en un – de toutes choses,  célestes et  terrestres,  sous Christ,  comme Tête 
(xxxxxxx). Cela aura lieu dans le siècle à venir, quand Christ sera manifesté comme Chef sur toutes choses, et 
quand les saints glorifies régneront avec Lui. Ce n’est pas le siècle présent, pendant lequel Dieu permet encore 
que Satan règne comme le Dieu de ce monde ou siècle, « le prince de l’autorité de l’air » ; ce n’est pas non plus 
l’état éternel, lorsque le temps de tout gouvernement est passé et que Christ aura remis le royaume, « afin que 
Dieu soit tout en tous ». C’est le millénium, l’époque qui trouve sa place entre les deux dont nous venons de par-
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ler. Ce sera « la plénitude des temps », les époques qui la précèdent ayant été comme sa préparation nécessaire 
pour son introduction. Dans l’intervalle, la rédemption par le sang de Christ ayant été effectuée, le Saint Esprit 
scelle le croyant, et devient les arrhes de l’héritage.##

Si les hommes avaient un sentiment juste de l’état actuel de l’Église, ils se couvriraient de sac et de cendre, au 
lieu de sonner de la trompette. Ce que nous avons à faire, c’est de nous humilier devant Dieu, à cause de ce que 
nous sommes et de ce que nous voyons autour de nous, même chez les meilleurs. Il faut beaucoup de patience, 
non seulement pour supporter les autres et pour que les autres nous supportent, mais pour continuer à marcher 
dans l’amour. Si nous avons réellement du cœur pour Dieu et pour ses enfants, nous sentirons profondément ces 
choses, et nous chercherons la bénédiction de ceux qui sont entraînés par cet état – et nous le ferons même en-
tièrement et de tout notre cœur – nous rappelant que le jour béni est proche, où Christ sera haut élevé comme le 
Chef de toutes choses, célestes et terrestres. Tandis qu’il est convenable pour nous de nous juger nous-mêmes, 
nous n’avons pas besoin d’être découragés. Nous savons que notre espérance est une espérance « qui ne rend 
pas honteux ». Elle n’est pas fondée sur ce que va faire l’Église ou une société quelconque, car notre espérance 
c’est  Christ.  Nous  savons  que  Dieu  nous  a  fait  connaître  le  secret  de  sa  volonté.  Lorsqu’il  n’y  a  pas  une 
conscience exercée, il se peut qu’on ne rejette pas cette vérité ; mais elle n’est pas réalisée, ni appliquée, dans 
un tel état. Le remède béni que Dieu apporte au désordre qui règne dans le monde, c’est Christ, amené hors de 
sa position actuelle comme caché auprès de Dieu ; et du moment qu’Il en sort, quel changement ! Toutes choses, 
dans les cieux et sur la terre, seront réunies en Christ ; et quand ce jour arrivera, nous entrerons visiblement dans 
notre héritage. Nous avons déjà le titre, mais nous ne sommes pas en possession d’une manière manifeste. « En 
qui nous aussi nous avons été faits héritiers, ayant été prédestinés selon le propos arrêté de Celui qui opère 
toutes choses selon le conseil de sa volonté ; afin que nous soyons à (la) louange de sa gloire, nous qui avons 
préespéré dans le Christ ».

Nous  avons,  d’abord  (v.  5),  notre  prédestination  comme  enfants.  « Et  si  (nous  sommes)  enfants,  (nous 
sommes) aussi héritiers » – héritiers d’un glorieux héritage, Christ ayant été fait le Chef de l’univers (v. 10, 11). 
L’interprétation généralement reçue c’est d’appliquer le verset 10 à la position de Christ maintenant. On s’imagine 
que « la plénitude des temps » ici signifie la même chose que nous trouvons dans Galates 4. Mais « la plénitude 
des temps » diffère grandement de « l’accomplissement », (ou plénitude) « du temps », cette dernière expression 
signifiant l’intervalle qui s’est terminé par l’incarnation de Christ, ou qui a été complété par elle. La naissance de 
Christ est une chose bien différente de l’exaltation de Christ, comme le chef de toutes choses. Il y a une erreur 
mortelle à l’œuvre, quand les hommes mettent l’incarnation du Fils à la place de la rédemption. On fait dépendre 
notre union avec Christ du simple fait de son incarnation, et non du fait qu’Il est ressuscité d’entre les morts, et 
qu’Il est entré ainsi dans sa position de Chef. Mais si notre union avec Christ est confondue avec le fait qu’Il était 
un homme, alors Il s’est uni avec la nature humaine, et il n’y a point d’union spéciale entre le chrétien et Christ, 
parce que l’humanité appartient à la race entière, c’est-à-dire à l’homme dans le péché. Ceci conduit naturelle-
ment plus loin – à l’hérésie qui fait prendre à Christ l’humanité dans sa condition déchue.

Il est dit encore : « Afin que nous soyons à (la) louange de sa gloire, nous qui avons préespéré dans le Christ ». 
La pensée est : espéré en Christ, avant que les Juifs (dont il est spécialement parlé) contemplent Christ dans le 
temps et de la manière qui sont déterminés. « Ils regarderont vers moi,  qu’ils auront percé ». Or, dit-il,  nous 
sommes ceux qui ont « préespéré dans le Christ ». Notre espérance est fondée sur Christ, avant que le reste de 
la nation le voie et croie en Lui. Le « nous » dans le verset 12, ne va pas au-delà des Juifs qui croyaient : « En qui 
vous aussi » exprime une distinction. Le « nous », et le « vous », se rapportent, le premier à Paul et à ceux d’Is-
raël qui, comme lui, avaient cru, le second aux croyants d’entre les Gentils, comme les Éphésiens. S’il en est ain-
si, le sens est : « Afin que nous » – Juifs chrétiens – « soyons à (la) louange de sa gloire, nous qui avons prées-
péré dans le Christ ». Ceux qui composeront la nation d’Israël n’auront pas préespéré « a (la) louange de sa 
gloire ». Ils seront les objets de cette gloire. « Lève-toi, sois illuminée ; car ta lumière est venue, et la gloire de 
l’Éternel s’est levée sur toi ». Sa gloire comprendra leur salut ; mais ce qui est « à (la) louange de sa gloire », 
c’est qu’il y en a, du milieu de cette nation incrédule, qui ont reçu Christ avant de le voir, et qui, par conséquent, 
seront « manifestés avec Lui en gloire ». Bienheureux ceux qui reçoivent Christ quand ils le voient ; mais bienheu-
reux encore plus ceux qui ne l’ont point vu, et qui pourtant ont cru ! (Jean 20:29).

Nous avons donc vu que l’apôtre, dans le verset 12, présente les Juifs croyants comme étant maintenant intro-
duits dans toutes les bénédictions dont il est parlé dans la portion précédente du chapitre. Puis s’adressant aux 
Saints d’entre les Gentils à Éphèse, il dit : « En qui vous aussi (vous avez espéré), ayant entendu la parole de la 
vérité, l’évangile de votre salut, auquel aussi ayant cru, vous avez été scellés du Saint Esprit de la promesse ». Il 
peut être profitable ici d’entrer dans plus de développements quant à la présence et à l’action du Saint Esprit. Les 
hommes ne furent pas longtemps sans s’éloigner beaucoup de la vérité de Dieu. Nous savons qu’avant les trois 
derniers siècles, d’épaisses ténèbres s’étaient étendues comme un nuage sur la Chrétienté. Mais même depuis la 
lumière qui brilla à l’époque de la Réformation, les Chrétiens ont toujours eu à lutter pour réaliser en leur propre 
âme la vérité qu’ils étaient nés de Dieu et justifiés en Christ. Nous devons pleinement admettre l’immense impor-
tance qu’une âme soit entièrement établie. Mais la régénération et la justification étaient-elles destinées à être la 
somme et la substance de la recherche du Chrétien, de ses efforts et de ses désirs ? Au contraire, sont-elles 
autres choses que le seuil même, ou au plus, la fondation sur laquelle un Chrétien est appelé à bâtir ? N’est-ce 
pas ici ce que Dieu attend de nous, savoir, qu’étant nés de nouveau, au lieu de nous occuper à chercher des 
marques et des signes qui montrent que nous le sommes, nous fassions vraiment des progrès en Christ ? Être né 
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de nouveau, c’est la première œuvre essentielle de l’Esprit de Dieu, sans laquelle il n’y a point de vie quant à 
Dieu, aucune possibilité d’avancer dans les choses de Dieu. C’est le besoin universel, la condition indispensable 
pour toute âme, afin d’avoir part aux bénédictions de Dieu, dans tous les temps, et sous toutes les économies. 
Aussi, quand Nicodème vint à notre Seigneur, désirant d’être enseigné par Lui, notre Seigneur commence aussi-
tôt par là. Le rabbin reconnaissait que Jésus était « un docteur venu de Dieu », par lequel il désirait être enseigné. 
Mais notre Seigneur l’arrête d’une manière particulièrement solennelle : « Si quelqu’un n’est né de nouveau, il ne 
peut voir le royaume de Dieu ». Nicodème, étonné, demande comment une telle chose peut être. Notre Seigneur 
néanmoins répond à sa question inintelligente en renouvelant son assertion, mais en des termes encore plus 
forts : « Si quelqu’un n’est né d’eau et de l’Esprit, il ne peut entrer dans le royaume de Dieu ». Nous avons là une 
explication bien claire quant à ce que c’est que d’être né de nouveau. C’est être né d’eau et de l’Esprit. Nicodème 
exprime encore son étonnement a cet égard – savoir qu’un Juif, un Juif moral et religieux, un homme qui n’était 
pas païen, qui avait la foi, et qui semblait avoir été spécialement honoré de Dieu, eut besoin d’être né une se-
conde fois ; que lui, docteur d’Israël, dans un sens prééminent, reçut ainsi une réponse qui était réellement un re-
proche pour lui, qui insistait sur la nécessité d’un changement vital, changement qu’il avait été si loin de réaliser, 
qu’il ne le jugeait pas même nécessaire. C’était là, en effet, un coup qui arrêtait Nicodème dès le premier pas. 
Néanmoins notre Seigneur montre qu’Il aurait dû connaître ces choses, c’est-à-dire les connaître naturellement 
par les prophètes. Remarquez bien cela, parce que c’est une réponse entièrement satisfaisante quant à ceux qui 
voudraient rattacher au baptême l’expression d’être né d’eau. Celui qui connaît bien les vues qui sont enseignées 
ici, ne peut raisonnablement penser qu’il y ait aucune dépréciation de cette institution de Christ. Car je maintiens 
que nul ne devrait être reconnu sur un terrain chrétien, jusqu’à ce qu’il ait été baptisé d’eau. Je ne veux pas dire 
qu’il ne puisse être un croyant ; mais s’il ne s’est pas soumis au baptême au nom du Seigneur, il n’a pas ostensi-
blement quitté un terrain, Judaïque ou Païen. Et notre Seigneur a insisté ailleurs sur la nécessité d’être baptisé, 
aussi bien que de croire (Marc 16).

Mais quelque important que soit le baptême, comme le signe institué de la mort et de la résurrection en Christ, 
notre Seigneur cependant ne fit point directement allusion à ce rite, en parlant avec Nicodème, car Il ne dit pas : 
Tu es disciple de Christ, mais : « Tu es le docteur d’Israël, et tu ne connais pas ces choses ? » C’est-à-dire que, 
comme Juif, il aurait dû connaître ces choses. Comment pouvait-il comme Juif connaître le baptême chrétien ? 
Pour un tel homme c’était là une nouveauté ; et même la chose n’existait pas à cette époque. Comment ce qui 
n’était pas encore introduit, pouvait-il être connu ? Il aurait dû savoir ce que signifiait être né d’eau et de l’Esprit, 
et en sentir l’absolue nécessité. Que voulait donc dire le Seigneur ? Le voici : c’est que – peu importe le temps, 
ou le lieu, ou la personne – il fallait que tout homme fût né d’eau et de l’Esprit, pour pouvoir voir le royaume de 
Dieu ou y entrer, et qu’il reçût, par le Saint Esprit, la communication d’une nouvelle vie. Et comment cette vie est-
elle produite ? Par une cérémonie ? Non.  Par une marche chrétienne ? Non.  Par quel  moyen donc ? Par la 
prière ? Plus que cela ; par la réception de la Parole de Dieu révélant Christ. C’est pourquoi il est écrit que nous 
sommes nés de nouveau « non par une semence corruptible, mais (par une semence) incorruptible, par la Parole 
de Dieu, vivante et permanente ». À ce témoignage de Pierre se joint aussi celui de Jacques : « Il nous a de sa 
propre volonté engendrés par la Parole de la vérité, pour que nous soyons comme une sorte de prémices de ses 
créatures ». L’instrument employé pour que nous soyons engendrés de Dieu, c’est « la Parole de la vérité ». Ainsi 
donc, il est clair que l’eau est employée, dans ce passage de Jean 3, comme la figure de la Parole de Dieu appli-
quée par le Saint Esprit. Les deux sont joints ensemble, afin qu’on ne puisse pas supposer que c’est simplement 
une ordonnance, ou uniquement la Parole, et pour montrer qu’au contraire il s’agit de l’Esprit appliquant la Parole 
de Dieu à l’âme avec une puissance vivifiante. C’est pourquoi, quand il est parlé de croire, il est dit : « Et com-
ment croiront-ils en Celui dont ils n’ont point entendu (parler) ? » Il est nécessaire que la Parole soit prêchée. 
« Ainsi la foi est de ce qu’on entend, et ce qu’on entend par la Parole de Dieu ». Comparez aussi 1 Corinthiens 
4:15. Il importe peu quel passage positif de la Parole vous preniez ; tous enseignent la même chose. Notre Sei-
gneur insiste sur ceci, que tout homme qui entre dans le royaume, doit nécessairement entrer par cette porte-là. 
Que deviennent donc Abraham et Isaac et Jacob ? Il en est peut-être qui diront que la circoncision est l’équi-
valent ; mais ne croyez pas à ce rêve, même pour un instant : s’il en était ainsi, que deviendrait cette foule de per-
sonnes qui ont existé avant la circoncision ou le baptême, ou en dehors de l’un et de l’autre ? Toutes ces explica-
tions ne sont que des conjectures maladroites quant à l’Écriture. Quand même il n’y aurait aucune différence 
réelle entre le baptême et la circoncision, lorsque notre Seigneur insiste sur la nouvelle naissance, Il ne fait allu-
sion ni à l’un ni à l’autre. Il n’insiste pas sur un rite qui a de si nombreuses exceptions, mais sur une nécessité spi -
rituelle – absolue et universelle. Il ne parle pas du baptême qui est un rite comparativement moderne – d’une 
chose qui, comme elle n’est entrée que tard dans le monde, n’y subsistera pas toujours. Car il n’y a point de fon-
dement,  que je sache, pour supposer que pendant le millénium les personnes continueront à être baptisées 
d’eau. C’est un rite particulier au moins à l’époque entre les deux avènements du Seigneur – le baptême pour la 
mort de Christ.

Mais Jean 3 parle d’une chose par laquelle il faut que toute personne passe, sans distinction ou exception, si 
elle doit voir le royaume de Dieu et y entrer – une chose vraie du brigand sur la croix comme de Saul de Tarse. 
Tous les enfants de Dieu, passés, présents ou à venir, sont nés de nouveau ; tous ont cette nouvelle vie qui leur 
est donnée. Ils reçoivent la communication de la vie divine. Mais pour ce qui regarde ceux qui entendent la Pa-
role, il est clair que c’est par le moyen du Saint Esprit qui se sert de la Parole, comme d’un moyen pour communi-
quer la vie. Elle est emphatiquement la représentation de Christ. Dans Jean 4, nous trouvons une autre opération 
du Saint Esprit. « Si tu connaissais le don de Dieu, et qui est celui qui te dit : Donne-moi à boire, tu lui eusses de-
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mandé, et il t’eût donné de l’eau vive ». L’eau vive est évidemment le Saint Esprit, que Jésus donne. Ce n’est pas 
ici l’opération vivifiante de l’Esprit, indispensable dans tous les temps et dans toutes les circonstances, s’il y a des 
âmes qui doivent appartenir à Dieu ; mais c’est un privilège spécial que Christ confère personnellement. Et vous 
trouverez dans le discours du Seigneur qui vient ensuite, et qui est lié avec ce qu’Il avait déjà dit à la femme de 
Samarie, que le Saint Esprit est donné aux croyants maintenant comme le moyen pour adorer leur Dieu et Père 
« en esprit et en vérité ». Nous avons donc dans Jean 4 une opération de l’Esprit totalement différente de celle 
sur laquelle le Seigneur insiste dans Jean 3. Et à qui notre Seigneur découvre-t-il cela ? À une pauvre femme 
abandonnée et misérable ; pas même à une Juive, mais à une Samaritaine. Notre Seigneur montre là la grâce qui 
s’adresse aux plus vils. Maintenant Dieu ne mettait plus en avant la loi, comme auparavant. Il se révèle comme 
donnant. Sous la loi, Dieu est plutôt comme recevant ; Il demande, Il requiert, Il insiste, pour que la créature Lui 
rende l’honneur dû à sa majesté. Dans l’évangile, Dieu se présente comme donnant son propre Fils. Au lieu d’exi-
ger quelque chose de l’homme coupable et perdu, Il donne même ce qu’Il a de meilleur à celle qui au premier 
abord ne Lui demandait pas. « Si tu connaissais le don », (l’acte de donner gratuitement) « de Dieu », (quel nou-
veau son pour la Samaritaine !)… « tu Lui eusses demandé, et Il t’eût donné de l’eau vive ». C’est là ce qu’Il fait – 
Il donne l’Esprit, la puissance de la vie éternelle. La conséquence de cette manifestation si précieuse de la vérité, 
c’est que nous savons que le Saint Esprit est en nous comme la source de la communion et la puissance du 
culte. Ce n’est pas tant l’Esprit comme employant la Parole de Dieu dans son action à notre égard dans notre 
souillure naturelle, et pour communiquer une nouvelle vie qui s’attache à Dieu et qui hait le péché, avec de nou-
veaux sentiments, de nouveaux désirs, de nouveaux besoins, qui ne trouvent une réponse qu’en Christ, et que 
toute âme régénérée a nécessairement, ne fût-ce qu’une pauvre religieuse ou un prêtre superstitieux qui dit la 
messe. Toutefois si un homme est né de Dieu, il est impossible qu’il ne soupire pas en quelque mesure après ce 
qu’il n’a pas, et qu’à la longue il ne trouve Christ comme l’objet qui attire son âme – Christ en contraste avec tout 
ce qu’on trouve sur la terre ou ailleurs – Christ le seul qui lui convienne, et aussi comme Celui dont c’était la gloire 
de le bénir ainsi. Qu’est-ce que cela prouverait ? Qu’un tel homme est né de Dieu. Car il n’existe aucune preuve 
qui ne puisse se trouver être une illusion, excepté celle-ci – savoir que mes besoins me font regarder à Christ et 
trouver en Lui le seul qui puisse satisfaire l’âme.

Mais dans Jean 4, nous ne trouvons pas le cas d’un chef orgueilleux des Pharisiens qui est amené à sentir la 
nécessité de la régénération, mais une femme dépravée, perdue de réputation, à qui personne ne se serait sou-
cié de parler, un seul excepté – chose merveilleuse à dire ! – le Fils de Dieu. C’est à elle que le Seigneur fait 
connaître cette grande vérité, le don de l’Esprit ; non seulement maintenant comme agissant moralement sur 
l’âme, ou vivifiant, mais l’Esprit lui-même habitant dans le cœur, le Saint Esprit comme la puissance de la commu-
nion divine et du culte. Quelle joie ! Le Saint Esprit habitant dans les croyants, le Père cherchant « de tels qui 
l’adorent ! » Connaissez-vous ces choses ? Ou bien, êtes-vous encore entravés par les choses qui sont mainte-
nant passées, par ce qui existait autrefois, et qui avait alors la sanction de Dieu ? par les règles d’une économie 
qui est passée, données pour un peuple terrestre ? par des rites qui n’ont plus la moindre valeur aux yeux de Ce-
lui qui se révèle comme Père ? Le temps des formes et des cérémonies est entièrement passe. Que de fois on 
dit : Nous n’attachons aucune importance à de telles choses. La vérité est, qu’elles sont maintenant une chose 
très mauvaise, et contraire l’ordre actuel, établi par Dieu. Ce n’est pas seulement que de beaux spectacles et des 
sons qui frappent ne devraient pas être un objet dans le culte, mais c’est un péché positif que de les rechercher 
ou de les admettre. C’est, en principe, un retour à l’idolâtrie et à un monde condamné. C’est pourquoi, dans Jean 
4, notre Seigneur introduit cette vérité : « L’heure vient, et elle est maintenant, que les vrais adorateurs adoreront 
le Père en Esprit et en vérité ». Dans ces mots nous trouvons l’énonciation de la vérité quant au culte. À Jérusa-
lem la splendeur des cérémonies avait été à son comble ; mais maintenant tout cela est passé, et tous ceux qui 
combattent pour cela maintenant sont, sans le savoir, en rébellion contre Christ. Notre Seigneur montre que ce 
n’est plus sur cette montagne, ni à Jérusalem, que Dieu doit être adoré. Il y avait un nouvel état de choses qui 
était tout près de poindre. Et qu’est-ce qui a de la valeur aux yeux de Dieu maintenant ? Les vrais adorateurs 
adorant le Père en Esprit et en vérité. Quels sont-ils ? Ses enfants. « Le Père en cherche de tels qui l’adorent ». Il 
rassemble des enfants,  les forme à sa propre louange,  met le Saint  Esprit  au-dedans d’eux pour donner la 
conscience de leur relation avec Lui-même, et afin que, réalisant cela, ils s’approchent de Lui comme de leur Dieu 
et Père.

Il est donc clair que de nos jours l’idée d’avoir un culte mélangé de la part de personnes dont les unes sont 
converties et les autres non, est une contradiction directe du christianisme. Avant la croix il ne pouvait en être au-
trement. C’était une chose qui n’existait pas alors en aucune façon, que Dieu séparât ses enfants d’avec ceux qui 
n’étaient pas ainsi en relation avec Lui. C’eut été un péché pour un Israélite croyant de dire à un incrédule : Je ne 
puis adorer avec vous, parce que vous n’êtes pas né de Dieu. Mais maintenant le péché est de se réunir dans le 
culte de Dieu avec ceux qui ne sont pas ses enfants ; et cela par cette simple raison, que le Père cherche de 
vrais adorateurs, et de tels seulement, pour l’adorer. Je ne veux pas dire que ce soit un péché que ceux qui sont 
inconvertis se trouvent dans le même lieu comme spectateurs et auditeurs. Mais la tentative de réunir tout le 
monde dans le culte de Dieu, est une illusion fatale, déshonorant Dieu et destructrice pour l’âme de ceux qui ne 
sont pas des vrais adorateurs. Mais on n’a pas de foi pour demeurer séparés du monde. On aime à avoir l’appui 
des hommes ; et c’est, sans doute, une épreuve que d’avoir à agir avec décision. Nous sommes avertis de Dieu, 
que, si nous cherchions à complaire aux hommes, nous ne serions pas serviteurs de Christ. Nous devons courir 
le risque de leur faire de la peine, mais « les plaies faites par celui qui aime sont fidèles ». Il y en a qui confondent 
ces deux choses : entendre l’évangile ou d’autres vérités, et le culte. Mais elles sont totalement différentes. En 
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adorant Dieu, les chrétiens offrent à Dieu un service de louanges et d’actions de grâce. Le culte, c’est ce qui part 
du croyant et remonte à Dieu ; tandis que dans l’évangile ou tout autre ministère, c’est un message qui descend 
de Dieu pour le bien des âmes, pour l’instruction des croyants, ou pour convaincre les incrédules et pour leur sa-
lut. Mais que ce soit adressé aux uns ou aux autres, c’est toujours ce qui vient de Dieu pour eux, et non ce qui re-
monte à Dieu de leur part, de sorte que c’est un mal bien sérieux que de confondre ces deux choses. Chez plu-
sieurs, ce qui les attache aux vieilles murailles et à la routine, ce n’est pas les prières, mais parce qu’ils espèrent 
entendre quelque chose de bon dans le sermon. Ils sortent ainsi entièrement de la condition d’adorateurs. Le 
culte est la vraie expression du cœur par le Saint Esprit en louanges et en actions de grâce, que ce soit ou non 
de la part d’un homme illettré. Nous savons dans le cas des apôtres, qu’ils ne pouvaient pas parler correctement 
(Act. 4) ; mais, malgré cela, ils étaient les vases choisis d’une puissance de Dieu telle, que jamais une pareille 
puissance, auparavant ou depuis, n’a visité cette terre, dans des hommes sujets aux mêmes passions que nous. 
Et je crois qu’il en est encore ainsi, et qu’il en sera toujours ainsi. Dieu choisit « les choses faibles de ce monde 
pour couvrir de honte les choses fortes ». Quoiqu’il puisse y avoir un Paul introduit dans l’occasion, c’est là l’ex-
ception, et Dieu ne veut jamais que les exceptions deviennent la règle.

Ainsi donc, outre la régénération, qui est la première opération de l’Esprit de Dieu, il y a de plus le don du Saint 
Esprit.  « En qui vous aussi… ayant entendu la Parole de la vérité, l’évangile de votre salut ». Ils étaient nés 
« d’eau et de l’Esprit ». Ils avaient « entendu la Parole de la vérité », que nous trouvons présentée dans cette 
épître  sous  la  figure  de  l’eau :  « Afin  qu’il  la  sanctifiât  en  la  purifiant  par  le  lavage  d’eau  par  la  Parole » 
(Chap.5:26). Ce n’est pas seulement que l’Église est lavée par la Parole, mais le pauvre pécheur est engendré 
par la Parole quand il croit l’évangile – « né d’eau et de l’Esprit ». Mais était-ce uniquement qu’ils étaient nés 
« d’eau et de l’Esprit » ? « Auquel aussi ayant cru, vous avez été scellés du Saint Esprit de la promesse ». C’est 
une chose qui en arrête plusieurs, de trouver qu’il y a une telle chose, après qu’ils sont nés de nouveau, que 
d’être scellés de l’Esprit. D’autres encore, voyant les deux faits, ont inventé la confirmation. Ils ont senti, d’après 
l’Écriture, qu’il y a quelque chose qui est au-delà du fait d’être né d’eau. C’est ainsi qu’une religion de formes a 
d’abord présenté le baptême pour régénérer tout le monde, puis la confirmation pour couronner la chose. Mais les 
formes ne valent pas mieux que l’idolâtrie : c’est mettre quelque chose à la place de Christ. Après le départ des 
apôtres, ce mal fit de grands pas. On substitua des cérémonies, accomplies par la main des hommes, à la puis-
sance du Saint Esprit agissant sur l’âme des hommes. Pourtant, d’après la Parole de Dieu, qu’il y avait ces deux 
choses, d’abord la régénération, puis le don subséquent du Saint Esprit, on adopta deux cérémonies différentes – 
dans un sens à juste titre, s’il doit y avoir en aucune manière une religion de formes. Mais c’est une erreur totale 
quant à la nature même du christianisme.

Néanmoins la vérité demeure, qu’il y avait deux opérations différentes du Saint Esprit. La première c’est quand 
un homme est amené à la conscience du péché. Qu’est-ce que fait qu’un homme s’abhorre lui-même ? Il est né 
de Dieu. Il se peut qu’il ne soit nullement heureux, mais qu’il ait un sentiment réel de sa ruine ; et pourtant son 
âme s’attache à Dieu Cet homme-là est né de Dieu – vraiment converti : il n’y a peut-être jusqu’à présent aucune 
consolation dans son âme mais son cœur est ouvert pour écouter de plus en plus la Parole de la vérité, l’évangile 
du salut. Il la croit. Qu’en résulte-t-il ? Il est scellé du Saint Esprit, comme ayant cru, non seulement en Christ, 
mais à l’évangile de notre salut – à l’œuvre que Christ a accomplie. Car je ne crois pas que vous puissiez trouver 
une âme scellée du Saint Esprit, à moins qu’elle n’entre dans ce qui concerne l’œuvre aussi bien que la personne 
de Christ. Cela explique le fait qu’il y a eu des personnes nées du Saint Esprit, qui ne furent jamais scellées. Par 
exemple, les saints de l’Ancien Testament croyaient en Christ. Tous étaient nés de Dieu, mais pas un n’était scel-
lé du Saint Esprit. Être né de l’Esprit et être scellé de l’Esprit, sont deux choses bien différentes, qui peuvent ou 
non se trouver réunies dans la même personne. Il faut que tous soient nés de l’Esprit ; mais il n’est jamais dit qu’il 
faut que tous soient scellés de l’Esprit pour entrer dans le royaume de Dieu. Partout où le Saint Esprit parle d’être 
scellés de l’Esprit,  cela prouve absolument le contraire. Quelle est la première personne mentionnée comme 
ayant été scellée de l’Esprit ? Notre Seigneur béni Lui-même. Il avait ce sceau d’une manière particulière à Lui-
même. Quand fut-Il scelle ? Après que la rédemption fut accomplie et qu’Il monta au ciel ? Non ; mais pendant 
qu’Il marchait sur la terre. « C’est Lui que le Père, Dieu, a scellé ». C’est comme Fils de l’homme qu’Il fut scellé, et 
comme Fils de l’homme sur la terre avant la rédemption – sans effusion de sang, parce qu’Il ne connaissait pas le 
péché, et que dans sa bouche « il n’a pas été trouvé de fraude ». Il était absolument sans péché : Il pouvait avoir 
le Saint Esprit demeurant sur Lui, abstraction faite entièrement du sang, parce qu’Il était le Saint – le Sauveur. Il 
n’avait besoin d’aucune œuvre – ni de sang – ni de rédemption ; mais pourtant Il mourut, et il y eut effusion de 
sang, et la rédemption fut effectuée. Pourquoi cela ? Afin que nous fussions scellés – afin que nous, qui n’avions 
aucun titre naturel pour être approchés de Dieu, afin que nous, dis-je, en qui le Saint Esprit n’aurait jamais pu éta-
blir sa demeure, nous pussions recevoir le même Saint Esprit qui habitait en Lui, pour habiter en nous.

C’est là ce que notre Seigneur fait ressortir par degrés. « Tu lui eusses demandé, et Il t’eut donné de l’eau 
vive ». C’est pour cela que le Seigneur enseignait à ses disciples à demander le Saint Esprit, et cela après qu’ils 
avaient été régénérés. Et pourtant Il leur dit de demander au Père le Saint Esprit (Luc 11). En est-il de même 
maintenant, vu qu’Il a donné l’Esprit ? Dois-je demander le Saint Esprit, quand je l’ai et qu’il habite en moi ? C’eût 
été l’incrédulité la plus insigne, lorsque Christ était présent au milieu de ses disciples, s’ils avaient demandé à 
Dieu d’envoyer Christ. Et maintenant, lorsque le Saint Esprit a été envoyé du ciel, et qu’il a été donné pour être en 
nous « une fontaine d’eau jaillissante jusque dans la vie éternelle », convient-il à ceux qui l’ont de prier instam-
ment que le Saint Esprit leur soit donné ? Convient-il à des chrétiens de prier pour une effusion du Saint Esprit ? 
C’est de fait nier que le Saint Esprit ait été envoyé du ciel, et qu’il habite en nous. Il est tout à fait convenable de 
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prier que nous ne l’attristions pas, et que nous ne l’éteignions pas. Prier que nous soyons « fortifiés en puissance 
par son Esprit dans l’homme intérieur », est selon la Parole de Dieu ; mais nous ne devrions pas dire une seule 
parole qui impliquât que le Saint Esprit n’est pas ici, quand il y est en effet. Un nuage de ténèbres pèse d’une ma-
nière bien affligeante à ce sujet sur l’esprit de bien des enfants de Dieu. Ils ne croient pas à leurs privilèges ; ils 
ne savent pas que le Saint Esprit habite en eux. Est-ce que le Saint Esprit n’est pas attristé par cela ? Si vous 
aviez quelqu’un qui s’occupât de vous chaque jour, et qu’habituellement vous missiez en question votre relation 
avec lui, ou que vous doutassiez du soin qu’il prend de vous, cela montrerai que vous êtes dans un état morbide. 
Il y a un brouillard sur vos yeux, et vous demandez les faveurs mêmes qui ont déjà été données. Il n’y a là ni sa-
gesse ni foi. Il est parfaitement vrai que nous pouvons demander à Dieu de bénir l’évangile pour les inconvertis et 
de les régénérer. Mais on prie pour une effusion de l’Esprit – chose bien différente de la conversion, et qui n’est 
mentionnée qu’en rapport avec le fait que le Saint Esprit fut donné, d’abord aux Juifs, puis aux Samaritains, et en 
troisième lieu aux Gentils. Depuis ce temps-là jusqu’à aujourd’hui, il n’y a pas le moindre fondement pour deman-
der à Dieu une effusion du Saint Esprit C’est une prière sans intelligence, fondée sur ce mal, que l’on ne croit pas 
la vérité que le Saint Esprit  est envoyé ici-bas. Dieu Lui-même ne pourrait ajouter à la bénédiction qui consiste 
dans le don qu’Il a déjà fait. Il y avait une grande différence entre un Juif, un Gentil, et un Samaritain ; et c’est 
pour cela que la chose est expressément mentionnée par rapport à ces trois classes de personnes. Le Saint Es-
prit ne sera jamais répandu de nouveau sur l’Église. C’est ignorer les voies de Dieu que de s’y attendre. Il a été 
répandu pour l’Église, aussi réellement qu’il était possible pour Dieu de le donner. Mais après que les saints cé-
lestes auront été enlevés pour être avec Christ, lorsqu’Il viendra, il y aura dans le temps convenable une effusion 
de son Esprit sur un nouveau peuple, lorsque les Juifs et les Gentils, d’une manière distincte comme tels, seront 
amenés à la connaissance de Jésus. Mais tant que l’Église est sur la terre, il n’y aura jamais – et il ne saurait ja-
mais y avoir – une telle chose. Elle ne peut être répétée – pas plus qu’il ne peut y avoir une nouvelle mission du 
Seigneur Jésus pour accomplir une nouvelle œuvre pour nous. Et ce n’est pas une pure affaire de spéculation. La 
chose se lie de la manière la plus intime possible à notre culte et même à notre paix.

Vous trouverez que la foi en la présence de l’Esprit de Dieu, ou l’incrédulité à cet égard, est ce qui met les 
saints à l’épreuve dans ce temps-ci. Il nous convient de bien examiner si nous entrons réellement dans la pensée 
de Dieu à ce sujet. Comprenons bien que ce qui nous constitue chrétiens, ce n’est pas seulement que nous 
croyons en Christ, mais que nous sommes maintenant scellés du Saint Esprit. Il régénère un inconverti par la foi 
en Christ ; il ne scelle que les croyants. C’était la preuve décisive qu’un homme était un chrétien. Pierre allègue 
ainsi  le fait :  « Quelqu’un pourrait-il  refuser l’eau, pour que ceux-ci  ne soient  pas baptisés,  eux qui  ont  reçu 
comme nous l’Esprit Saint ? Ce n’était pas simplement qu’ils avaient cru ; mais Dieu leur avait donné le Saint Es-
prit,  et comment pourrait-on oser refuser des personnes dans lesquelles habitait  cette Personne Divine, aux-
quelles Dieu avait conféré une grâce aussi marquée ? Tel est aussi le fondement de toute unité chrétienne – la 
présence du Saint Esprit. La question n’est pas uniquement de savoir s’il y a la vie, mais si nous avons cru que le 
Saint Esprit habite en nous ? Ce qu’on faisait le pivot de l’affaire, c’était la possession – non de la vie seulement, 
mais – du Saint Esprit. Ce n’est qu’après qu’ils eurent reçu le Saint Esprit, que les Gentils furent reconnus comme 
faisant vraiment partie de l’Église de Dieu (Act. 11). L’Église n’est pas tenue seulement de s’assurer s’il y a la vie, 
et de croire qu’il y a la vie dans l’âme, mais elle est encore autorisée, d’après la Parole de Dieu, à attendre jus-
qu’à ce qu’il y en ait une telle manifestation, qu’il soit clairement manifeste que l’homme a le Saint Esprit habitant 
en lui. Il n’y eut jamais une telle chose que de reconnaître une assemblée comme telle, jusqu’à ce qu’on eût plei-
nement reconnu qu’elle était sur le même terrain que l’Église, par la réception du Saint Esprit.

Tout cela rend bien évidente la manière dont on doit agir avec les saints maintenant. L’Église a le droit de de-
mander cette manifestation de la puissance de l’Esprit. Ce n’est pas la vraie charité que de ne pas la chercher. 
« Auquel aussi ayant cru, vous avez été scellés du Saint Esprit de la promesse, qui est les arrhes de notre héri-
tage jusqu’à la rédemption de la possession acquise, à la louange de sa gloire ». Sans m’arrêter sur ce dernier 
verset, je désire faire de nouveau cette observation, que, comme le sceau de l’Esprit ne pouvait être jusqu’à ce 
que l’œuvre de Christ fût accomplie (le Fils seul avant été scellé sur la terre, Lui qui n’avait besoin de la rédemp-
tion, mais qui vint, au contraire, nous racheter pour Dieu), et comme nous, maintenant, sur le fondement de la ré-
demption, nous recevons le Saint Esprit pour habiter en nous, de même nous recevons les arrhes de l’héritage. 
Je crois que cette dernière vérité est aussi particulière à l’Église de Dieu, depuis la Pentecôte, que le sceau de 
l’Esprit. Comme les disciples n’étaient pas scellés de l’Esprit, de même ils n’avaient pas les arrhes de l’héritage, 
jusqu’à ce que le Saint Esprit fût envoyé du ciel. Ces arrhes, c’est la puissance du Saint Esprit donnant mainte-
nant au croyant une joie actuelle, une anticipation actuelle de la gloire vers laquelle il marche. Il se peut que dans 
le cœur de bien des croyants la chose soit empêchée par un manque de connaissance de la vérité, ou par l’activi-
té de la chair, la mondanité, etc. Mais il n’en demeure pas moins vrai que, maintenant que le Saint Esprit est don-
né, un croyant devrait regarder en haut et demander à Dieu que, s’il y a quelque chose qui l’empêche d’entrer 
dans la joie de son héritage béni, la chose soit découverte et mise de côté. Je suis tout à fait sûr que le fait, qu’on 
se contente de savoir que l’on est né de Dieu, a grandement agi au détriment des enfants de Dieu ; cela les a ar-
rêtés court, comme si leur seul objet était d’apprendre qu’ils étaient enfants de Dieu, et rien de plus. Mais notre 
affaire est, après avoir cru, d’aller en avant et d’apprendre d’autres vérités, et par-dessus tout, d’apprendre à 
connaître Christ Lui-même. C’est précisément pour cela que si le Saint Esprit a régénéré une âme, elle ne doit 
pourtant pas demeurer absorbée par le fait qu’elle est régénérée ; mais, étant nés de Dieu, nous avons à aller en 
avant, à entrer dans les vérités bénies que Dieu nous donne, vérités qui se groupent autour de notre rédemption 
et aussi autour de notre gloire future, et qui trouvent leur centre dans la personne et l’œuvre de Christ.
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Comme le sceau, le Saint Esprit est le témoin de la manière parfaite dont nous avons été nettoyés de nos pé-
chés – l’effet de l’œuvre de Christ. Cela signifie cette opération de l’Esprit, qui suppose que l’œuvre est accom-
plie, et que nous sommes mis à part pour Dieu sur le fondement de la rédemption. Nous sommes scellés, parce 
que la rédemption est accomplie. Si je considère la gloire, elle n’est pas arrivée. C’est pourquoi la figure change 
quand il parle de notre héritage. « Sceller », ne serait pas en connexion avec l’héritage, parce qu’en fait nous ne 
le possédons pas ; nous attendons le moment où nous serons mis en possession de tout ce que nous devons 
avoir et que nous aurons avec Christ. C’est ainsi qu’il est dit du Saint Esprit qu’Il « est les arrhes de notre héri-
tage ». Le même Esprit qui nous scelle est le gage de notre brillant avenir, « jusqu’à la rédemption de la posses-
sion acquise ». D’abord, avant tout, nous avons les privilèges de la grâce divine qui nous a élus en Christ, qui 
nous a prédestinés à la place de fils ; qui nous a fait les objets de la plénitude de sa faveur, sans qu’il reste une 
seule question, dans « le Bien Aimé », qui nous a déjà donnés en Christ « la rédemption par son sang, la rémis-
sion des péchés ». Mais le Saint Esprit ne nous a pas plus tôt établis dans la pleine connaissance de l’amour de 
Dieu pour nous, et l’effet actuel de cet amour en ôtant nos péchés, qu’Il place devant nous l’héritage. En consé-
quence, la relation du Saint Esprit quant à ces deux choses, est introduite. Et, comme il y a deux grandes parties 
dans le choix que Dieu a fait de nous personnellement, ainsi le Saint Esprit prend une double relation. Il est le 
sceau de la grâce et de la bénédiction que nous avons en Christ, et il est les arrhes de la gloire que nous allons 
avoir avec Christ. Telles sont les relations du Saint Esprit avec le croyant individuellement. Tous les actes de l’Es-
prit, quant à l’Église comme corps, ont une place secondaire, si on les compare avec ses voies avec l’âme indivi-
duellement ; quant à ces dernières, bien qu’elles soient susceptibles d’un bien plus grand développement, je m’y 
suis arrêté assez longuement en vue de l’objet que je me propose ici.

Nous voyons maintenant le Saint Esprit conduisant l’apôtre à une prière remarquable, qui découle du sujet qui 
nous a déjà occupés, ou, du moins, d’une partie de ce sujet. On trouvera que tout est placé dans la connexion la 
plus régulière qu’il soit possible de concevoir, même quand les choses nous sont révélées ; dans un ordre que 
nous n’aurions jamais pu concevoir, si Dieu ne l’eût fait connaître, mais qui, une fois communiqué, se recom-
mande tout aussitôt au jugement spirituel. Car la bénédiction qui s’était exhalée du cœur transporté de l’apôtre 
dans les premiers versets de l’épître, découle, comme nous l’avons vu, de ce double caractère de Dieu : « Le 
Dieu et Père de notre Seigneur Jésus Christ ». En conséquence, dans cette épître, il y a deux prières qui ré-
pondent à ce double titre. La première prière est donnée dans la portion qui nous occupe maintenant, et se rat-
tache au titre de Dieu comme le Dieu de notre Seigneur Jésus Christ ; tandis qu’au verset 14 du chapitre 3, nous 
avons une prière correspondante, qui répond au second titre : le Père de notre Seigneur Jésus Christ. L’une et 
l’autre, il est clair, ont Christ pour leur fondement et leur centre ; mais alors, c’est Christ considéré sous un point 
de vue totalement différent. Dans la première des deux, Christ est envisagé comme homme, et comme celui qui 
appelle Dieu son Dieu ; dans la seconde, Christ est considéré dans sa relation plus intime encore de Fils, comme 
Celui qui, par conséquent, place devant nous le Père. Nous aussi, nous avons communion avec Dieu sous ces 
deux rapports ; nous avons affaire à Lui comme Dieu et comme Père. Il est dit dans Jean 4 : « L’heure vient, et 
elle est maintenant, que les vrais adorateurs adoreront le Père en Esprit et en vérité ». Mais alors notre Seigneur 
ajoute : « Dieu est Esprit, et il faut que ceux qui l’adorent, l’adorent en Esprit et en vérité ». Il y a une immense dif-
férence entre les deux choses. Comme le Père, Il  cherche des adorateurs, communiquant la faveur ineffable 
d’être amenés par Lui à la connaissance de son amour. Il forme leurs cœurs selon la manifestation qu’Il a faite de 
Lui-même en Christ ; Il fait déborder leurs cœurs en actions de grâces et en louanges, et les constitue ainsi ado-
rateurs en Esprit et en vérité. Mais alors, il est ajouté que « Dieu est Esprit », etc. Quelle que soit la forme sous la-
quelle Il a pu se manifester dans le Judaïsme, pour des raisons spéciales – quelles que soient les manifestations 
de sa majesté en jugement, d’une manière tangible, tout en demeurant Lui-même, à proprement parler, caché, il 
est Esprit, et par conséquent il faut qu’on Lui rende un culte spirituel. Ainsi il ne s’agit pas seulement de cet amour 
immense, qui cherche des adorateurs, qui les fait, et qui les met à part et les rassemble, mais bien du caractère 
nécessaire du seul culte qu’Il admet maintenant. Du moment qu’Il se révèle pleinement, Il ne peut rien reconnaître 
sinon un culte réel dans l’Esprit. Le temps des formes, des rites et des cérémonies est totalement passé. Dès 
lors, ce n’est pas seulement qu’Il ne les demande pas, mais Il les dédaigne ; Il les traite comme une injure faite à 
sa nature, une insulte à son Fils, et comme ce que Satan substitue à la puissance ; du Saint Esprit. « Il faut que 
ceux qui l’adorent, l’adorent en Esprit et en vérité ». Je crois qu’il est important de faire ressortir la connexion qui 
se trouve dans la Parole bénie que Dieu a donnée, de manière à montrer que la distinction signalée n’est pas le 
fruit de l’imagination. Hélas ! que les hommes soient séduits jusqu’à inventer, en présence des trésors ignorés de 
la Bible ! Tout ce que nous avons à faire, c’est de nous incliner devant ce qui nous est donné. Sans doute nous 
pouvons avoir à apprendre ; mais quand la vérité est connue, quelle miséricorde d’être entièrement délivré du 
vain désir de quelque invention ou du besoin d’une telle chose ! Il est naturel pour l’homme, quand il n’est pas sa-
tisfait, de chercher à trouver des nouveautés qui l’excitent. Mais Dieu est infiniment au-dessus de l’homme, et sa 
Parole est riche au-delà de toute pensée ; en sorte que tout ce que nous avons à faire, c’est de soumettre nos 
âmes à l’Écriture, étant bien assurés en même temps que la révélation de Dieu, tout ancienne qu’elle est, offre 
pratiquement ce qui est toujours nouveau pour le cœur.

Nous avons donc dans notre épître ces deux prières ; en introduisant ici la première, l’apôtre dit : « c’est pour-
quoi moi aussi, ayant entendu (parler) de la foi que vous avez au Seigneur Jésus, et de l’amour que vous avez 
pour tous les saints ». Or, par cela même que notre amour donnerait lieu à la pensée de quelque chose de la part 
de l’homme qui nous donnerait de l’importance, bien qu’il soit sur le point de parler de l’amour pour les saints, il 
introduit le sujet par « la foi », parce que cela nous reporte sur son amour pour nous plutôt que sur notre amour 
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pour lui. « C’est pourquoi », dit-il, « moi aussi, ayant entendu (parler) de la foi que vous avez au Seigneur Jé-
sus » ; puis il en donne la conséquence : « et de l’amour que vous avez pour tous les saints ». C’est là une parole 
bien importante pour juger de notre amour. Nous sommes tous enclins à former un cercle même parmi les en-
fants de Dieu – à choisir ceux que nous préférons, ceux qui nous conviennent le mieux, dont les pensées, les 
sentiments et  les habitudes sont plus ou moins les mêmes que les nôtres, ou ceux, au moins, qui ne nous 
éprouvent pas beaucoup. Mais alors, ce n’est pas là l’amour pour les saints. Il y a en cela plus d’amour pour 
nous-mêmes que d’amour manifesté envers eux. La chair aime ce qui est agréable à nous-mêmes – ce qui ne 
nous cause pas de peine, ce qui est peut-être une satisfaction donnée aux qualités aimables de la nature. Tout 
cela peut bien se rencontrer où il n’y a réellement aucun exercice de la nouvelle nature, aucune énergie puissante 
de l’Esprit de Dieu agissant dans nos cœurs. Nous avons toujours à éprouver nos âmes, et à nous demander où 
nous en sommes à cet égard. Le Seigneur Jésus est-Il le motif prédominant et l’objet principal dans nos cœurs ? 
Est-ce avec Lui et pour Lui que nous pensons à tous les saints et que nous sentons à leur égard.

J’admets pleinement que l’amour envers les saints ne peut ni ne doit revêtir la même forme envers tous. Il faut 
que cela soit dans l’énergie et le discernement de l’Esprit, d’une manière différente selon ce qui appelle l’exercice 
de l’amour. Il est vrai que vous devez aimer même une personne qui est sous la discipline, mais ce serait une 
grande méprise que de supposer que votre amour dût être montré de la même manière que si elle n’y était pas. 
Vous ne cessez pas de l’aimer ; et même, s’il n’y a pas d’amour, vous n’êtes jamais dans une position ou un es-
prit convenable pour exercer la discipline avec le Seigneur, s’il n’y a pas une sainte haine du péché – de l’indigna-
tion peut-être – mais aussi une charité réelle envers la personne. Mieux vaudrait attendre en regardant à Dieu, s’il 
n’en est pas ainsi dans nos cœurs, jusqu’à ce que nous puissions nous occuper de la chose dans l’esprit de la 
grâce divine. Sans doute il faut agir en justice ; mais, même en agissant à l’égard de son enfant, il ne devrait pas 
y avoir une telle chose que de le châtier dans la colère. Tout ce qui n’est que le résultat d’une impulsion soudaine, 
n’est pas un sentiment qui glorifie Dieu à l’égard du mal. Ainsi donc, dans les cas de discipline, il devrait y avoir le 
jugement de soi-même, et une grande patience aussi, à moins qu’il ne s’agisse d’une chose tellement grave, que 
l’hésitation à ce sujet serait une faiblesse coupable, ou un manque de décision et de jalousie pour Dieu ; car il 
existe certains péchés qui sont tellement odieux à Dieu et aux hommes, qu’ils exigent, si nous avons le sentiment 
de sa sainteté et si nous sommes obéissants, que nous agissions à leur égard avec une solennelle énergie et 
pour ainsi dire au moment même. Dieu veut que l’arène du péché devienne la scène du jugement de ce péché 
selon sa volonté.

Supposons que quelque chose ait été fait dans l’assemblée publiquement, que de fausses doctrines soient an-
noncées au milieu du peuple de Dieu, si la puissance de Dieu était là, et s’il y avait du cœur pour les droits de 
Dieu, ce qui serait dû à sa Majesté serait peut-être d’agir à cet égard sans délai. C’est ce qui résulte assez claire-
ment de la Parole de Dieu, où nous trouvons, dans un cas d’hypocrisie positive et de mensonge contre Dieu, la 
prompte action du Saint Esprit par le moyen de l’apôtre, en présence même de l’Église, pour le jugement immé-
diat de la fraude à laquelle on avait essayé d’associer Celui qui habitait dans l’Église. Je nie qu’il y eût en cela un 
manque d’amour : c’était plutôt ce qui devait nécessairement accompagner l’action de l’amour divin, par la puis-
sance du Saint Esprit, dans l’assemblée, ou du moins par Le moyen de Pierre, comme l’instrument spécial de sa 
puissance au milieu d’elle. C’était sans doute un jugement sévère ; mais c’était le fruit d’un désir profond du bien 
des saints de Dieu, et d’un sentiment d’horreur dans la pensée qu’un tel péché pût trouver une place et un abri 
parmi eux, et dans la pensée que le Saint Esprit fût déshonoré d’une manière aussi vile, et contristé, ainsi que 
l’Église entière, si ce péché était toléré. Mais dans les cas ordinaires, ce même amour attendrait et permettrait 
qu’il fût donné du temps, afin que la faute fût avouée et qu’on s’en repentit. Dans neuf cas sur dix, les méprises 
viennent de la précipitation, parce que nous sommes enclins à être jaloux pour notre propre réputation. Oh ! com-
bien peu nous avons réalisé que nous sommes crucifiés avec Christ et morts avec Lui ! Nous sentons qu’il y a du 
scandale  et  quelque chose  qui  affecte  l’esprit  de  tous ;  ce n’est  pas  là la  puissance du  Saint  Esprit,  mais 
l’égoïsme intéressé qui est à l’œuvre dans nos cœurs. Nous n’aimons pas perdre notre réputation, ni partager la 
douleur et la honte de Christ dans ceux qui portent son nom. Ce n’est pas sans doute que l’on voudrait traiter lé-
gèrement ce qui est mal : c’est là une chose qui ne serait jamais convenable, qu’il s’agisse d’une affaire grave ou 
d’une affaire comparativement peu importante. Nous ne devrions jamais justifier le moindre mal, soit dans nous-
mêmes, soit dans d’autres, mais exercer nos âmes à juger habituellement ce qui déshonore le nom du Seigneur, 
ne fût-ce qu’une parole dite avec précipitation. Si nous commençons par être insouciants au sujet de petites 
fautes, il n’y a rien qui puisse nous préserver de péchés graves, sinon la pure miséricorde de Dieu. Si l’amour en-
vers tous les saints agissait dans nos cœurs, il y aurait moins de précipitation.

Quelquefois nous interprétons mal les choses, et nous tâchons de donner, ce nous semble, une bien sombre 
impression, lorsque le mal n’existait qu’en apparence. Prenons garde de juger d’après ce qui donne une première 
impression, tandis qu’il sera peut-être prouvé que la réalité est tout autre : ce n’est pas là un jugement juste. Nous 
devrions chercher à juger les choses d’après un patron plus élevé et en la lumière de Dieu. Dans ces matières 
sérieuses, nous sommes tenus de nous assurer des choses, et de ne jamais céder à nos soupçons. Tout juge-
ment, s’il est selon Dieu, doit résulter de ce qui est connu et certain, et non de ce qui est une conjecture – trop 
souvent l’effet de prétentions mal fondées à une spiritualité supérieure. Nous en trouvons constamment l’impor-
tance ; et si nos âmes étaient plus simples à cet égard, on ferait moins de méprises.

Quand le cœur est vrai, Christ a la première place ; puis « tous les saints » deviennent les objets de notre 
amour. Supposez le cas de deux personnes en faute, l’une objet d’une prédilection spéciale, et l’autre peu ai-
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mée ; cette dernière, je n’ai guère besoin de le dire, est en grand danger d’être traitée avec défaveur. L’objet de 
mon aversion serait entouré d’un nuage qui obscurcirait la vérité, quelque évidente d’ailleurs qu’elle pût être pour 
ceux qui sont sans passion ; tandis qu’au contraire l’objet de prédilection trouverait de quoi contrebalancer les 
preuves de sa culpabilité par suite de la répugnance de la part de ses amis à reconnaître aucune faute en lui. Ces 
sentiments sont l’un et l’autre, dans de telles circonstances, entièrement opposés à la pensée de Dieu. Et même 
le favoritisme comme la prévention sont clairement condamnés par sa Parole bénie. « La sagesse d’en haut est 
premièrement pure, ensuite paisible, modérée, traitable, pleine de miséricorde et de bons fruits, sans partialité, et 
sans hypocrisie » (Jacq. 3:17).

L’amour « pour tous les saints » est enjoint parce qu’ils sont des saints. Les aimer, parce que Dieu les a mis à 
part et les a introduits dans une relation éternelle avec Lui-même, c’est là seulement le vrai amour – l’amour chré-
tien pour ceux qui sont tels. Notre grande difficulté est toujours de faire que nos pensées, nos sentiments et nos 
actions découlent de ce motif. Comprenez-moi bien. Je ne veux pas dire qu’il y ait du mal à avoir des amis. Notre 
Seigneur en avait. Il aimait Jean d’une manière dont Il n’aimait pas les autres, et il y avait un autre sens dans le-
quel Il les aimait tous pareillement ; comme ses saints ils étaient tous précieux à ses yeux, d’une manière qui ex-
cluait toute comparaison. Il pouvait apprécier la fidélité de quelques-uns de ses serviteurs ; il pouvait y avoir dans 
tous ceux qui l’entouraient, ce qu’Il avait à encourager, à reprendre ou à corriger ; et nous devons laisser de la 
place pour toutes ces choses. Il y a la grande base de l’amour pour tous les saints ; mais il est clair que nous ne 
sommes pas tenus de communiquer à tous indistinctement des affaires d’une nature personnelle, par cela seul 
que ce sont des saints. Par exemple, les saints ne sont pas toujours les plus sages des hommes ; et, si d’un côté 
nous ne devons pas méconnaître leur position comme saints, nous ne sommes pas tenus de faire connaître nos 
difficultés à tous, ni de chercher un conseil dans ce qui peut demander un jugement spirituel et mur, auprès de 
ceux qui ne peuvent être d’aucun secours quelconque dans l’affaire. Il faut qu’il y ait toujours de l’amour. Ceci 
conduit à la valeur de ce principe divin : « que… l’un estime l’autre supérieur à lui-même ». Je maintiens que cela 
est vrai de tous les saints. Il s’agit peut-être d’un homme qui n’a pas deux idées et qui pourtant a Christ devant 
son âme. Peut-être est-il bien ignorant et bien sot – d’un esprit prompt peut-être, ayant de forts préjugés, faible 
dans ses sympathies, et sans valeur comme conseiller ; mais s’il s’agit évidemment d’une âme qui demeure atta-
chée à Christ et qui estime Christ par-dessus toutes choses, ne puis-je pas et ne dois-je pas l’estimer supérieur à 
moi-même ? Ne vois-je pas qu’il y a ce qui reprend mon âme – ce qui me rafraîchit, et m’édifie, bien plus que s’il 
s’agissait seulement de l’ami le plus fidèle et du plus sage conseiller ? Dans le moindre des saints de Dieu, il y a 
ce qui à la fois encourage et humilie le cœur. Je ne dois pas estimer une personne pour une qualité qu’elle ne 
possède peut-être pas : Dieu ne place pas devant nous un tel fantôme, et Il ne peut le faire. D’un autre côté, il est 
bon que nous nous rappelions combien sont précieux tous les saints comme tels. Montrez-moi le plus faible et le 
plus fatigant d’entre eux tous… nous pouvons néanmoins et nous devons cultiver envers lui, comme enfant de 
Dieu, un respect réel et vrai. Ce n’est pas seulement que Dieu est pour lui, mais il y a ce qui est de Christ en lui  ; 
et cela parle assez haut, au-dessus de tout autre considération, pour le recommander à celui qui attache du prix à 
la communion avec le Père et le Fils.

Au contraire, quand nous pensons à nous-mêmes, ne devrions-nous pas sentir que de choses il y a en nous qui 
ne sont pas selon Christ ? Puissions-nous toujours nous rappeler spécialement ce en quoi nous manquons et at-
tristons l’Esprit de Dieu ! Cela aurait pour effet de diminuer et de rabaisser l’estime que nous avons de nous-
mêmes. Pourrions-nous entretenir une si haute opinion de nous-mêmes, si nous sentions, comme nous le de-
vrions, nos manquements, hélas ! si fréquents, en face de la riche et parfaite grâce de Dieu envers nos âmes ? 
Tandis que, si nous avions devant nous dans les autres, non leurs manquements, mais l’amour de Christ pour 
eux et sa vie en eux, et la gloire à laquelle ils appartiennent, quel en serait l’effet ? « L’amour… pour tous les 
saints ». Discerner Christ dans les saints, c’est la puissance de l’amour qu’Il veut que nous leur montrions. Dans 
certaines circonstances, s’il s’agit d’une personne à l’égard de laquelle vous espérez que Dieu pourra la manifes-
ter comme étant de ses saints – pour laquelle vous avez prié et dont vous avez cherché le bien d’une manière ou 
d’une autre, il  se pourrait pourtant que dans un temps donné, il  y aurait du péché à vous associer avec elle 
comme avec un chrétien.  Je suppose quelqu’un qui,  par quelque souillure de chair  ou d’esprit,  a amené du 
déshonneur sur le nom du Seigneur. Mais quoique nous puissions, pour le moment, nous abstenir de tout ce qui 
exprimerait des relations d’affection, néanmoins, l’amour trouve toujours l’occasion de se montrer, bien que ce ne 
soit quelquefois qu’en la présence de Dieu, et non d’une manière manifeste aux yeux des hommes. Ainsi donc, 
quant à la manière de montrer de l’amour, nous devons sonder la Parole de Dieu. Mais le principe général ne 
peut être mis en question, savoir que Dieu veut placer tous les saints sur nos cœurs. Il les porte tous sur son 
propre cœur, et Il veut que nous cultivions cette étendue de l’affection de famille.

D’après cela, Paul qui entrait dans ces choses dans une mesure que même les saints auxquels il s’adressait 
connaissaient  peu d’une manière pratique,  ajoute :  « C’est  pourquoi  moi  aussi… je ne cesse pas de rendre 
grâces pour vous, faisant mention de vous dans mes prières, afin que le Dieu de notre Seigneur Jésus Christ, le 
Père de gloire, vous donne l’esprit de sagesse et de révélation, dans sa connaissance ». Nous trouvons ici le titre 
dont il a été si souvent question – « le Dieu de notre Seigneur Jésus Christ ». Il va parler des voies de Dieu avec 
l’homme et même avec Christ comme homme ; car nécessairement c’est uniquement dans ce sens qu’on peut 
parler ainsi. Mais s’Il agit avec nous sur ce pied-là, agissant en sa miséricorde par le moyen de l’homme ressusci-
té, et donnant de nouvelles bénédictions en accord avec ce caractère, toutefois Il est « le Père de gloire », en ce 
qu’Il est le Chef et la grande Source de toute bénédiction céleste, Celui duquel tout découle pour la gloire de son 
propre nom et pour sa louange. Cela nous fait aussitôt entrer dans le secret de cette prière. La gloire est la pen-
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sée principale – non le seul trait, mais le trait saillant de la prière. Ainsi donc le Dieu de notre Seigneur Jésus 
Christ, le Père de gloire, se propose de nous donner, et agir pour nous donner, par Lui certaines bénédictions ; et 
on trouvera que la base de la brillante colonne de bénédictions, est Christ ressuscité et glorifié à la droite de Dieu. 
Si vous regardez la prière du chapitre 3, il n’y a pas un mot sur le fait qu’Il y a été haut élevé « au-dessus de toute 
principauté et autorité et puissance » ; car le sujet de cette prière n’est nullement la gloire, ni ce que Dieu a fait ; 
ce n’est pas quelque chose qui a été conféré à Christ, mais Christ Lui-même et son amour, la somme et la sub-
stance de ma bénédiction ; ainsi qu’il y est dit : « de sorte que le Christ habite dans vos cœurs par la foi ». Ici, 
dans le chapitre 1, la prière est en toute manière le contraste de celle du chapitre 3 : Dans cette dernière, l’amour 
est l’idée mère, et non la gloire. Il est bon de nous rappeler toujours cette merveilleuse connexion entre l’amour et 
la gloire ; parce que l’un ne peut aller sans l’autre. Et quoique la gloire soit l’effet et la brillante manifestation de 
l’amour, toutefois l’amour est encore plus profond et n’est jamais pleinement connu sinon dans la présence immé-
diate de notre Père. Le royaume n’est pas, en notre cas, la preuve de l’amour de Dieu ; la preuve de cet amour, 
quant à nous, c’est que nous devons être avec le Fils dans la maison du Père, et que nous serons manifestés 
avec Christ en gloire. Qui est-ce qui nous amène là ? Le monde ne sait rien de la maison du Père. C’est une 
scène en dehors de cette terre, dans laquelle nul œil d’homme ici-bas ne saurait absolument pénétrer. Mais Il 
nous manifestera aussi devant le monde.

D’après cela, vous verrez que dans Jean 17:22, quant à la gloire que le Père donne au Fils et que le Fils nous 
donne à cause de son amour infiniment parfait – ce don est fait afin que le monde connaisse que le Père a en-
voyé le Fils, et qu’Il nous a aimés comme Il a aimé le Fils. Pour prouver cet amour, la gloire, là comme ici, est pré-
sentée d’une manière saillante. Comme nous avons la prière qui a rapport à la gloire dans Éphésiens 1, et la 
prière qui a rapport à l’amour dans Éphésiens 3, ainsi la gloire qui est donnée, dans Jean 17, a pour but de prou-
ver ce qui sans cela n’aurait pas été si clairement donné à connaître au monde. Les hommes ici-bas peuvent voir 
la gloire, mais ils ne sauraient entrer dans la pensée de l’amour. Le monde pourra conclure du fait que nous 
sommes dans la gloire avec le Seigneur Jésus, que nous étions aimés du même amour dont le Seigneur Jésus 
était aimé. La gloire s’exprime extérieurement, mais l’amour pénètre plus profondément encore et nous introduit 
dans la scène où le Père se révèle en son Fils bien-aimé. C’est là ce que je puis appeler une scène d’intimité, une 
scène de famille en dehors du monde, le repos et la demeure célestes. Ce n’est pas seulement l’éclat, la gloire, la 
majesté ou la puissance. Toutes ces choses recevront leur pleine manifestation ; mais il y a quelque chose de 
plus profond que tout le reste, et qui est à la racine de tout. C’est l’amour, qui, quoiqu’il soit ce dont il est le moins 
question, n’en est pas moins ce qui était réellement avant toutes choses, et ce à quoi toutes choses se rapporte-
ront. C’est ce qu’il y a de plus élevé, et il est éternel. Le royaume peut avoir son terme – l’amour jamais. La mani-
festation devant le monde aura un commencement et une fin. Mais de même que l’amour ne finira jamais, ainsi il 
a toujours été dans le sein de Dieu le Père.

Ainsi nous avons cette prière « que le Dieu de notre Seigneur Jésus Christ, le Père de gloire, vous donne l’es-
prit de sagesse et de révélation, dans sa connaissance » ou plutôt dans la pleine connaissance de Lui. Il pourrait 
y avoir un peu de difficulté, si c’était seulement « sa connaissance ». La vraie signification du mot, c’est « la 
pleine connaissance de Lui ». Ils Le connaissaient déjà, mais Paul priait qu’ils Le connussent encore plus. Il dési-
rait qu’ils devinssent des pères en Christ, et ce qui constitue un père, c’est une connaissance plus profonde et 
toujours croissante de Christ Lui-même. L’Esprit de Dieu pouvait seul leur en donner l’entrée ; mais c’était dans la 
pleine connaissance de Lui. « Afin que les yeux de votre cœur étant éclairés, vous sachiez quelle est l’espérance 
de sa vocation, et quelles sont les richesses de la gloire de son héritage dans les saints ; et quelle est l’excellente 
grandeur de sa puissance envers nous qui croyons ». Nous avons ici trois choses qui nous sont présentées, et 
qui demandent une considération spéciale.

Premièrement, il y a « l’espérance de sa vocation ». Or je comprends que là il fait allusion, dans une certaine 
mesure, à ce que nous avons déjà trouvé dans la première partie du chapitre. « Béni soit le Dieu et Père de notre 
Seigneur Jésus Christ qui nous a bénis de toute bénédiction spirituelle dans les lieux célestes en Christ, selon 
qu’Il nous a élus en Lui, avant la fondation du monde, afin que nous fussions saints et irréprochables devant Lui 
en amour ». Dans tous les cas, je crois que le verset 4 est ici dans la pensée de Paul. Le verset 5 présente sa 
place comme Père. « L’espérance de sa vocation » est fondée sur la plénitude de bénédiction qui nous appartient 
selon ce dessein de Dieu qui est déjà nôtre en Christ – qui nous a été déjà donné à connaître et qui a été reçu 
dans nos cœurs – la vocation de Dieu « afin que nous fussions saints et irréprochables devant Lui en amour ». 
Mais alors si telle est « l’espérance de sa vocation » (car tout est présenté comme découlant de Dieu Lui-même), 
il ajoute : « et quelles sont les richesses de la gloire de son héritage dans les saints » (v. 12). Ici il fait clairement 
allusion à ce que nous avons trouvé dans le corps du chapitre : l’héritage, et non la vocation seulement. La voca-
tion était l’œuvre efficace de la grâce de Dieu, et les richesses de l’héritage étaient plutôt la gloire qui convenait à 
une telle vocation. Mais, outre ce caractère de la gloire, il y a premièrement la portion cachée en harmonie avec 
le fait d’être élus « afin que nous fussions saints et irréprochables devant Lui en amour » – appelés à être le reflet 
de sa propre nature, sainte et pleine d’amour, que nous possédons en effet dans la vie de Christ, et que nous au-
rons, dans son plein développement, quand nous serons transformés en son image de gloire en gloire. Car sa vo-
cation a l’espérance qui lui est propre, l’espérance de ce dont nous jouirons en sa présence.

Ainsi donc, il y a, en second lieu, l’héritage. Il désirait qu’ils connussent les richesses de la gloire de l’héritage, 
afin qu’ils connussent mieux l’héritage. Mais il emploie une expression remarquable – « les richesses de la gloire 
de son héritage dans les saints ». Vous devez vous prémunir soigneusement contre une erreur assez générale 
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sur ce sujet, savoir, que les saints signifient l’héritage. Ce n’est nullement la force de l’expression : il y a plus, je 
n’ai aucune hésitation à dire que cela altérerait la bénédiction principale de la vocation de l’Église. Si nous exami-
nons l’Ancien Testament, nous trouvons qu’Israël était l’héritage de Dieu et le peuple de Dieu ; et que Dieu, par le 
moyen d’Israël, prit possession de la terre. Lorsque le jour viendra où Dieu doit être Roi, et plus que Roi, lorsqu’Il 
prendra sous son gouvernement l’univers entier, comment la chose s’accomplira-t-elle ? Sera-ce par Israël ? Non, 
mais par le moyen de ses saints célestes – de l’Église de Dieu. L’expression semble être large à dessein. Bien 
positivement, elle signifie les saints changés ou ressuscités, de manière à être en la ressemblance de Christ, 
dans une condition entièrement céleste. Telle sera la manière dont Dieu réclamera bientôt l’héritage et le prendra 
en ses propres mains. Quand Il prit Canaan, Il ne descendit pas pour en prendre possession par une puissance 
céleste, mais par le moyen de son peuple. Mais quand Dieu expulsera les méchants esprits de toute connexion 
avec les lieux célestes, quand Il abolira toute puissance sur la terre – tout ce qui est en opposition à Lui-même, et 
qu’Il réduira l’univers entier à la soumission au nom de Christ, qui sont ceux qui sont destinés à le prendre en son 
nom, comme Israël entra dans la terre de Canaan ? Les saints ressuscités. De là découle la signification de ces 
mots : « les richesses de la gloire de son héritage dans les saints ». L’idée commune que les saints constituent 
l’héritage, est antiscripturaire. Car dans tout le Nouveau Testament, les saints sont toujours représentés avec le 
plus grand soin comme – non pas l’héritage, mais – les héritiers, « héritiers de Dieu, cohéritiers de Christ ». Ils ne 
sont désignés nulle part  comme l’héritage, mais, au contraire, ce qui est révélé comme l’héritage signifie les 
choses dans les cieux et les choses sur la terre ; et l’Église est toujours soigneusement séparée de ces choses. 
Je regarde ce point comme ne pouvant être laissé comme une question à discuter ; le témoignage de la Parole 
est trop abondant et trop précis. Nous ne devrions jamais permettre que ce qui est clairement révélé dans l’Écri-
ture devienne un sujet de débat ou une chose incertaine, parce que le doute a toujours un effet nuisible à l’âme, 
en même temps qu’il insulte Dieu et attriste son Esprit. La certitude qu’un autre possède ne peut nous suffire ; 
mais nous n’avons pas besoin d’hésiter à parler clairement, quand nous n’avons aucun doute quant à la pensée 
de Dieu sur un sujet. Et si nous envisageons ce qui vient d’être dit sous ce point de vue, la chose s’accorde plei-
nement avec la structure du chapitre. Comme nous avons trouvé « l’espérance de sa vocation » dans la première 
clause, répondant à ce que nous avons vu dans les premiers versets, de même « la gloire de son héritage » ré-
pond aux versets qui forment le milieu du chapitre. Dieu se propose d’avoir l’univers entier béni et heureux sous 
Christ ; non seulement la gloire qui Lui est donnée dans le ciel, ou un peuple qui Lui est soumis ici-bas. Nous 
avons ici une vue incomparablement plus vaste de ce qui est dans l’intention de Dieu. Christ aura la bénédiction 
et la gloire universelle, toutes les choses dans le ciel et sur la terre Lui étant assujetties ; et nous avons en Lui ob-
tenu cet héritage.

Le point qui reste, c’est : « l’excellente grandeur de sa puissance envers nous qui croyons selon l’opération de 
la puissance de sa force ; qu’Il a opérée dans le Christ, en le ressuscitant d’entre (les) morts et Il l’a fait asseoir à 
sa droite dans les cieux célestes » etc. (voyez verset 20, etc). Pourquoi ne pas appeler l’attention sur la puis-
sance qui fut déployée quand Il créa le monde ? Lorsque Dieu s’adresse à Israël, Il parle de Lui-même comme de 
Jéhovah-Dieu, qui fendit la mer Rouge et qui tira son peuple hors d’Égypte « à main forte, et avec un bras éten-
du ».

Mais qu’y a-t-il pour nous dans le passage de la mer Rouge ? La résurrection de Christ ; non pas l’incarnation 
de Christ, ni même sa croix, bien que nous ne puissions nous passer ni de l’une ni de l’autre. La croix, quoiqu’elle 
soit la chose la plus essentielle de toutes pour la gloire de Dieu et pour nos besoins, ne nous donne pas la puis-
sance de Dieu. Elle nous montre ce que Dieu appelle sa faiblesse, et si je considère Christ à la croix, Il fut « cruci-
fié en infirmité ». C’était Celui qui se soumettait à tout, qui se mettait au pouvoir de ses créatures ; qui passa sous 
le jugement de Dieu et succomba sous la chétive main de l’homme. Mais quand nous considérons la résurrection, 
toute trace d’infirmité a disparu pour toujours, et nous ne voyons plus que la puissance de Dieu la plus triom-
phante ; une puissance bien au-delà de tout ce qui se lie soit avec la loi, soit avec la création. Il s’agissait de la 
descente au sépulcre, non d’un homme simplement, mais de cet homme-là qui avait porté en sa personne les pé-
chés de toute âme qui croit en Lui. Et Dieu a été si complètement glorifié au sujet de ces péchés, qu’Il relève 
l’homme méprisé, rejeté, abandonné, de dessous ce fardeau inouï, et le place à sa droite dans les lieux célestes. 
Là nous avons le merveilleux contraste entre le sépulcre dans lequel Christ était couché, et la gloire dans laquelle 
il est maintenant haut élevé, toujours comme homme – l’homme glorifié – infiniment au-dessus de toute créature, 
quelque élevée et  bénie qu’elle  soit :  au-dessus de créatures qui,  dans un sens,  étaient  bien au-dessus de 
l’homme, et qui n’avaient jamais connu ni corruption ni chute : « au-dessus de toute principauté, et autorité, et 
puissance, et domination », les puissances en haut, les dignités dans le ciel, « et (au-dessus) de tout nom qui se 
nomme, non seulement dans ce siècle, mais aussi dans celui qui est à venir » (v. 21). Il y aura alors le déploie-
ment des armées angéliques, « quand le Fils de l’homme viendra dans sa gloire, et tous les saints anges avec 
Lui ». Mais Il est maintenant élevé au-dessus d’eux tous. Il n’aurait rien de nouveau qu’Il fût au-dessus d’eux 
comme Dieu ; Il l’est toujours. Mais Il a porté l’humanité au-dessus d’eux ; II y est haut élevé en notre nature – 
ressuscité, sans doute, mais toujours dans la nature de l’homme. Il nous a donné une association actuelle avec le 
trône de Dieu. Car l’application de tout cela nous est donnée ici « l’excellente grandeur de sa puissance envers 
nous qui croyons selon l’opération de la puissance de sa force ; qu’Il a opérée dans le Christ, en le ressuscitant 
d’entre les morts ». Ce n’est pas seulement « l’excellente grandeur de sa puissance » envers Christ, mais envers 
nous en Christ. La puissance qui opéra en nous délivrant de Satan, qui nous donna notre place, comme saints, 
devant Dieu, est identiquement la même puissance qui ressuscita Christ d’entre les morts et qui le mit dans la 
place la plus glorieuse au ciel. Y a-t-il quelque chose qui soit trop difficile après ceci ? Si nous savions que nous 
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avons à notre disposition la puissance qui appela le monde à l’existence, quel compte tiendrions-nous des impos-
sibilités ?

Mais nous avons une énergie plus grande que celle qui fut déployée dans la création – rien moins que celle qui 
ressuscita Christ d’entre les morts. La Parole de Dieu nous le dit positivement. Pourquoi donc sommes-nous si 
faibles ? Parce que nous le croyons si faiblement. La grande masse des enfants de Dieu n’en ont jamais entendu 
un seul mot. Mais même ceux qui, par la miséricorde de Dieu, l’ont entendu, combien peu entrent-ils dans la 
chose ! Une chose est de ne pas la nier comme doctrine ; autre chose est de l’appliquer et d’y vivre, non seule-
ment quand il s’agit de grandes difficultés et de fortes épreuves, mais encore quant au train ordinaire des devoirs 
de chaque jour, de ce qui est convenable – pour nous comme saints – nous soumettant à la volonté de Dieu. 
Nous oublions, si nous sommes dans des circonstances difficiles, si nous sommes au milieu d’adversaires, si 
nous avons affaire à des ennemis invisibles, ce que c’est que l’apôtre demande pour nous : Que nous sachions 
« quelle est l’excellente grandeur de sa puissance envers nous qui croyons selon l’opération de la puissance de 
sa force ; qu’Il a opérée dans le Christ en le ressuscitant d’entre (les) morts ». Si la puissance du Saint Esprit opé-
rait ainsi dans Paul, ce n’était que la réponse du serviteur au cœur du Maître, qui intercédait en haut, afin que 
nous connaissions la puissance qui est au-dessus de tous les obstacles. Nul saint n’aurait pu connaître cela 
avant que la résurrection fût accomplie. C’est « envers nous qui croyons », c’est-à-dire, strictement, envers les 
saints du Nouveau Testament, appelés et introduits après la mort et la résurrection du Seigneur.

Hélas ! « comment sont tombés les hommes forts ! » Combien peu ils réalisent maintenant leurs propres privi-
lèges ! Ainsi, supposons qu’on attende un libérateur pour une chose quelconque ; il serait parfaitement conve-
nable de demander instamment ce libérateur – de sentir qu’il tarde à venir. Mais après qu’il serait venu, croyez-
vous qu’il serait bon et convenable de le presser de venir ? C’est la méprise que les gens font maintenant. Ils 
s’emparent du langage des Psaumes et l’appliquent à l’expérience chrétienne. Mais vous n’auriez pas pu avoir 
dans les Psaumes la révélation de ce que nous avons ici. Sans doute vous trouvez la miséricorde de Dieu avant 
la résurrection de Christ ; mais il n’y avait pas une telle chose que l’opération de cette puissance qui a ressuscité 
Christ d’entre les morts. C’est une profonde méprise, quand on pervertit l’Ancien Testament de manière à en faire 
le langage de notre expérience. Il y aurait du péché, si nous ne nous servions pas de l’Ancien Testament pour 
notre profit et pour notre bien ; mais ce dont nous parlons serait non en user, mais en abuser. Il y a de l’incrédulité 
à confondre aucune des choses d’autrefois avec la puissance céleste de la résurrection de Christ.

Voici donc la mesure de la puissance qui opère envers nous – c’est la même puissance qui a opéré en Christ. 
Comment aucune de ces choses peut-elle être connue selon Dieu ? « Dans  la pleine  connaissance de Lui ». 
Vous n’apprendrez jamais aucune vérité comme il faut, sinon dans la connaissance de plus en plus profonde de 
Christ. C’est dans le manque de cela que gît la cause de la faiblesse parmi nous : la doctrine toute nue n’est pas 
la connexion avec Christ, quand la fleur est séparée de ce qui est sa source, son soutien ; et son appui, elle est 
dès ce moment-là condamnée à dépérir et à mourir. Nous avons en Christ ce qui est excellent et plein de béné-
diction ; mais pour les connaître ces choses comme telles, pour en éprouver la vérité, pour en jouir toujours, il est 
nécessaire que nous nous en occupions dans leur connexion avec Christ. Si je considère Christ, je vois en Lui la 
vie même que Dieu m’a donnée, et l’espérance aussi qui est propre à cette vie ; même en ce qui concerne l’héri-
tage. Qui oserait dire qu’il serait présomptueux pour Christ de l’avoir ? Bien au contraire, c’est ce qui Lui est dû. 
Tel est l’amour de Dieu pour Lui comme homme, et telles sont les délices que Dieu trouve en Lui, que Dieu ne 
pourrait priver Christ d’une seule des choses qu’Il a créées. Christ est héritier de tout ; et nous, cachés en Christ, 
nous pouvons entrer dans la plénitude de sa vocation, et dans l’héritage, parce que nous sommes introduits dans 
une union réelle avec Christ. Et comme vous ne pouvez connaître la vocation et l’héritage, sinon dans la pleine 
connaissance de Christ, il en est de même aussi de « l’excellente grandeur de sa puissance ».

La hauteur de cette puissance, c’est ce que Dieu a déployé quand Il a ressuscité Christ d’entre les morts, et 
qu’Il « l’a fait asseoir à sa droite dans les lieux célestes », etc. Il lui a donné la place suprême de gloire. Imaginez 
tout ce qu’on peut concevoir de l’ange le plus élevé, ou de l’archange ; Christ a reçu une dignité plus élevée en-
core ; et il occupe cette place en nous associant avec Lui maintenant, pendant que nous sommes ici. Il est Celui 
qui non seulement nous reconnaît et montre sa bonté envers nous, et emploie pour notre bien la grandeur de sa 
gloire, mais qui fait beaucoup plus encore. Celui qui est à la tête d’un vaste empire peut faire servir le trône au 
bien de ses sujets et à la gloire de ceux qu’il désire honorer ; mais il n’y a pas d’association positive, immédiate, 
personnelle avec lui-même. C’est là ce que le chrétien possède avec Christ. Ce que nous avons ıci, ce n’est rien 
moins que d’être un avec Lui.

C’est pourquoi il est ajouté que ce Sauveur béni, sous les pieds duquel Dieu a assujetti toutes choses, a été 
donné aussi pour être « Chef sur toutes choses à l’Église ». Il n’est pas dit :  Chef sur l’Église, mais « Chef sur 
toutes choses a l’Église »  (v. 22). L’Église partage sa place comme Chef sur toutes choses ; mais elle le fait 
comme étant son corps, dans une union inséparable avec Lui. L’Homme glorifié est haut élevé pour avoir une su-
prématie universelle sur toutes les créatures de Dieu ; et c’est là ce qu’Il partage avec nous, et ce qu’Il manifeste-
ra bientôt comme notre portion avec Lui. Le chrétien est maintenant un membre du corps de Christ – maintenant 
donc, par le Saint Esprit, il est dans l’association la plus intime avec Christ, non seulement comme ayant la vie en 
Lui, mais comme jouissant du privilège d’être un avec Celui qui est haut élevé comme Chef suprême sur toutes 
choses. Il est un membre de son corps ; et quoique ce ne fût pas à Ève directement que Dieu donnât la domina-
tion, toutefois par sa volonté elle y avait part. La domination fut donnée à Adam, mais par association Ève la pos-
sédait avec Adam. C’est ainsi que l’Église la possède comme l’Ève – dépendante et associée – de l’Homme cé-
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leste, du dernier Adam. Cela nous donne immédiatement une vue claire de ce qu’est notre vocation, et de la rai-
son pour laquelle Dieu demande une séparation complète d’avec le monde. Au temps du Protecteur en Angle-
terre, il aurait été inconvenant pour ceux qui étaient attachés à la famille royale de rechercher ou même d’accep-
ter un poste d’honneur. Il en est de même du chrétien maintenant. Nous appartenons à Celui qui est caché loin 
de la terre – maintenant haut élevé dans cette place de suprématie universelle. Le monde que nous voyons n’est 
pas encore assujetti à Christ d’une manière pratique, quoique pour la foi toutes choses le soient ; mais nous sa-
vons qu’Il est haut élevé, « Chef sur toutes choses à l’Église ».

Nous Lui appartenons, et Il voudrait que nos cœurs fussent élevés au-dessus de la scène présente. L’Église est 
« son corps, et la plénitude de Celui qui remplit tout en tous » (v. 23). Elle est le complément, ou ce qui complète 
Christ – envisagé comme l’Homme ressuscité d’entre les morts. Comme Fils de Dieu, sans doute, Il ne demande 
rien pour compléter sa gloire ; mais comme Homme, Il le demande. Il ne serait pas complet dans sa gloire de ré-
surrection sans l’Église, pas plus qu’Adam n’aurait été complet sans Ève. Et, Dieu, dans les conseils de sa gloire, 
l’a ainsi ordonné. De toute éternité, son intention était que, lorsque son Fils deviendrait cet Homme béni et glori-
fié, Il partageât – pour sa propre gloire et à sa louange – toute la gloire qu’Il aurait comme l’Homme ressuscité, 
avec ceux qui par leur nature étaient de pauvres pécheurs, entièrement morts, mais qui sont maintenant délivrés 
de leurs péchés, et qu’Il a fait  un avec Christ  en haut. Par l’Esprit qui est maintenant donne, Il leur en commu-
nique la connaissance, pendant qu’ils sont dans le monde, afin que, dans leur esprit et dans leurs voies, ils soient 
entièrement au-dessus du monde.

Chapitre 2
Nous entrons maintenant dans une nouvelle portion de notre épître ; elle n’est pas d’un ton aussi élevé que 

celle sur laquelle nous avons jeté un coup d’œil dans le chapitre 1 ; mais elle est également importante dans sa 
place, et de la plus grande valeur pour nous. Mais alors nous devons nous rappeler soigneusement que ce qui 
présente de l’intérêt pour nous n’est pas une mesure adéquate, quand nous considérons soit la Parole de Dieu, 
soit ses voies. Dieu n’agit jamais dans un but moindre que sa propre gloire. En conséquence, quoique nous trou-
vions bien des parties de la Parole de Dieu qui se rapportent à notre condition de la manière la plus étroite, à nos 
besoins, à nos bénédictions et à notre gloire, nous demeurons invariablement au-dessous de la vraie portée et de 
la vraie hauteur de la vérité de Dieu, si nous limitons nos pensées à son application à nous-mêmes. Nous n’attei-
gnons jamais la pleine étendue d’une vérité quelconque, dans sa portée à notre égard, à moins que nous ne te-
nions aussi compte de sa sphère infiniment plus élevé comme étant la révélation du déploiement de la gloire de 
Dieu, de son caractère et de ses desseins. Et voici ce qui en résulte : bien que nous trouvions dans l’Écriture la 
grâce qui nous a été déjà montrée, et la gloire à laquelle nous devons bientôt participer, néanmoins quelle béné-
diction infinie quand nous ne l’envisageons plus comme une chose qui se rapporte directement à des créatures si 
limitées et si faibles que nous-mêmes ! Quand nous réalisons le fait que c’est la grâce et la gloire de Dieu,  de 
quelle manière complète tout est changé ! Nous entendons alors et nous découvrons cette grande vérité. – Il 
parle en effet de nous dans des manières, dans des formes, des profondeurs et des hauteurs qui sont dignes de 
lui-même. Il entre dans nos plus petits besoins aussi bien que dans nos plus grands. Mais pourtant, même dans 
les plus petites choses, dont il s’occupe en nous, ce qui répond à ce besoin découle de Celui qui ne connaît pas 
de limites ; et si la chose est adaptée à notre capacité pour le moment actuel, il n’en sera pas toujours ainsi. Dieu 
ne s’arrêtera jamais dans son amour, jusqu’à ce qu’il ait accompli son dessein, non seulement de nous donner 
par le Saint Esprit, de goûter en une certaine mesure maintenant la douceur du déploiement de son propre carac-
tère, mais de nous en rendre dignes de toute manière. Il nous a appelé à être ses enfants. Le jour vient où non 
seulement son amour n’aura pas honte de nous appeler par ce nom, mais où il n’y aura aucune raison pour cela, 
lorsqu’au contraire tout ce qui appartient à la famille de Dieu manifestera tout autant la saveur de ce que Dieu est, 
que maintenant, hélas ! nos pauvres voies, misérables et mondaines, portent souvent la triste empreinte du moi 
et non de Dieu.

Dans ce chapitre donc, ce n’est pas le développement des conseils de Dieu et de ses desseins magnifiques, 
tels qu’ils découlent de sa propre pensée, remontant par conséquent même au commencement des temps, avant 
que la créature eût, de fait, aucune place, lorsque tout n’était que Dieu lui-même dans l’éternité de sa propre exis-
tence. Même alors, comme nous l’avons appris au chapitre 1, avant que sa main eût opéré en quoi que ce soit, il  
y avait cette pensée bénie dans son cœur : il voulait avoir un peuple, bien plus, des fils, en dehors de la scène 
dont la création était encore à venir, rassemblés dans sa propre grâce souveraine, ayant été retirés du péché, 
pour avoir part à son amour et à sa sainteté, avec son Fils bien-aimé. C’était là son conseil. Le chapitre 1 nous a 
montré cela, non seulement ce qui était dans la pensée de Dieu de toute éternité, mais ce qui y répond dans le 
jour de gloire à venir. Car deux grandes pensées nous y ont été présentées ; d’abord, la vocation de Dieu, puis 
l’héritage qui doit encore être manifesté dans l’éclatant déploiement de gloire, quand Christ prendra possession 
de tout ce que Dieu a fait, et en sera le Chef reconnu et glorifié (toutes choses, soit dans les cieux, soit sur la 
terre, lui étant assujetties) ; et quand nous qui avons cru en lui, nous serons appelés à cette position d’avoir part à 
l’héritage avec lui notre Seigneur et notre Époux. En troisième lieu, nous avons vu qu’il est ajouté un point de la 
plus haute importance – que la même puissance de Dieu qui a ressuscité Christ d’entre les morts, opère mainte-
nant envers ceux qui croient. Il n’y avait qu’une allusion à cela, en passant, dans la prière de l’apôtre, à la fin du 
chapitre 1. Ce que nous avons ici en est, jusqu’à un certain point, une sorte de développement. Le chapitre 2 est 
principalement basé sur sa puissance en résurrection ; bien plus, ce n’est pas seulement cela, mais, si je puis le 
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dire, sa puissance en ascension. La puissance de sa force qui a ressuscité Christ et l’a placé à la droite de Dieu, 
est maintenant déployée en faveur de ceux qui croient et agit en eux. Nous en verrons les conséquences. Mais 
maintenant, pesons pour un instant ce qui le Saint Esprit présente ici. C’est l’application au croyant de cette puis-
sance de la force de Dieu. Ce n’est donc pas simplement le dessein de la grâce, ni l’exécution de ce dessein en 
gloire bientôt, mais c’est l’exercice de sa puissance, selon le modèle de Christ ressuscité et glorifié, et son appli-
cation dès maintenant même au croyant.

Dès lors, nécessairement, nous trouvons d’abord présentée devant nous la condition de ceux en qui cette puis-
sance opère, ce qu’ils étaient lorsqu’elle commença à agir en eux. D’après cela, c’est seulement dans le chapitre 
2 que nous commençons à trouver un développement de la condition actuelle de ceux avec lesquels Dieu est si 
étroitement lié. Le chapitre 1 est principalement occupé de ce qui était dans la pensée de Dieu, et de ce qu’il ac-
complira un jour. Maintenant nous voyons la question soulevée. Qui sont ces personnes, et quel était leur état, 
quand Dieu a pu ainsi agir à leur égard ? – et la réponse à cette question. Et c’est la chose la plus merveilleuse, 
que, quand nous venons à entendre sa Parole, nous ne trouvons dans aucune autre épître une position quel-
conque qui nous donne un tableau si profond, si pénétrant, si humiliant de l’état désespéré et dégradé dans le-
quel étaient ceux que Dieu a destinés à être cohéritiers avec Christ. Nous trouvons dans l’Épître aux Romains ce 
qui met à nu la corruption morale, prouvant pleinement ce qu’est l’homme, s’il veut se fonder sur quelque chose 
qui soit en lui-même. Qu’il s’agisse du Juif, favorisé de Dieu, sous la loi ou du Gentil, quant à sa conscience, tout 
y est discuté à fond, et toute prétention de l’homme est réduite en poussière. Mais dans l’Épître aux Éphésiens, la 
preuve de la culpabilité est inutile. L’homme est envisagé comme étant si complètement mort, que ce n’est que 
l’enlèvement du drap qui recouvre le cadavre. C’est pourquoi l’apôtre dit : Il vous a vivifiés lorsque vous étiez 
morts dans vos offenses et dans vos péchés. Ce n’est pas seulement : Comment un pécheur peut-il être pardon-
né, justifié ? Mais : Il vous a vivifiés lorsque vous étiez morts dans vos offenses et dans vos péchés ! Il est vrai 
que nous ajoutons ici en expliquant le passage, les mots : « Il vous a vivifiés » ; mais il est vrai que c’est là néces-
sairement le sens ; sans cela, pour un lecteur ordinaire, la phrase serait embrouillée. Ce n’est qu’aux versets 4 et 
5 que nous avons ce qui complète la pensée. Il est clair que l’action de vivifier affecte ceux qui sont appelés 
« vous », aussi bien que ceux qui sont désignés par le mot « nous ». J’espère montrer tout à l’heure ce que signi-
fie cette distinction, mais j’y fais seulement allusion maintenant, afin de mettre le lecteur en garde contre l’idée 
qu’il n’y a pas de raison suffisante pour insérer dans l’explication l’expression : « Il vous a vivifiés » ; tandis qu’elle 
se trouve impliquée dans le langage que le Saint Esprit a employé, ou tout au moins dans le sens.

Le grand fait  demeure. Il  ne s’agit  pas seulement d’un mal existant dans l’état moral de l’homme, mais ils 
étaient « morts ». Quel coup porté à toutes les pensées de l’homme – à l’idée qu’il est dans un état de probation – 
qu’il est seulement dans un état d’âme maladif, et que, si seulement vous le soulagez, le consolez et l’instruisez, il 
ne se trouvera pas si mauvais après tout ! Il y a des personnes qui pensent qu’il y a une différence entre ceux qui 
croient et ceux qui ne croient pas dans leur état d’inconversion : c’est ce que je nie. Quant à la pensée que parmi 
les hommes, les uns sont nés plus dignes de recevoir miséricorde que d’autres, elle est contraire à tous les pas-
sages de la Parole de Dieu qui traitent de ce sujet. Au contraire, la chose sur laquelle le Saint Esprit insiste, c’est 
la mort réelle de tous et la ruine commune à tous également. Dans l’Épître aux Romains, il est dit que nous étions 
« sans force », mais ici, nous étions « morts ». La seule manière dont il soit parlé de la mort dans l’Épître aux Ro-
mains, c’est comme un privilège, l’heureuse condition dans laquelle la foi nous introduit, lorsque nous avons été 
baptisés pour la mort de Christ. Nous sommes ainsi envisagés comme « morts au péché, mais vivants à Dieu ».

Dans l’Épître aux Éphésiens, au contraire, la mort était notre misère. C’est l’expression de la pensée de Dieu 
touchant l’extrême ruine dans laquelle nous étions plongés. Nous avons et les Juifs et les Gentils (ni les uns ni les 
autres, ne sont maintenant les premiers ou les derniers) – l’homme comme tel – présentés comme étant morale-
ment morts ; en sorte qu’il s’agit en conséquence de ce que Dieu peut faire. Dieu là-haut et l’homme ici-bas, sont 
en présence l’un de l’autre ; et si l’homme est mort, Dieu ressuscite les morts ; et il peut vivifier les âmes et il le 
fait : Grâces lui en soient rendues ! L’immortalité de l’âme est certaine. Néanmoins, ce que l’Écriture appelle « la 
vie », n’est pas sa simple existence, mais une nature spirituelle et bénie, qui est donnée à un homme qui par na-
ture ne l’avait pas, et qui ne faisait que sentir et agir d’après une nature qui était sous le péché. Telle est la condi-
tion de toute personne, jusqu’à ce que l’Esprit de Dieu ait accompli cette bonne œuvre en son âme.

Notre Seigneur reproche à Nicodème de ne pas comprendre ces choses. Même comme Juif, il aurait dû le 
faire ; mais pour lui, « le docteur d’Israël », n’était-ce pas une honte qu’il ne connut pas ces choses ? Quand il en-
tendit parler de la nécessité d’être « né de nouveau » – ou sur un principe tout entièrement nouveau, il s’imagina 
que le Sauveur parlait peut-être d’une certaine répétition de sa naissance naturelle, ce qui, si la chose eût été 
possible, n’aurait été que recommencer ce qui avait eu lieu auparavant. Mais le mot « de nouveau » (xxx) est ex-
cessivement emphatique ; et il en est de même de cette présentation de la vérité. Écoutez bien ceci : « Ce qui est 
né de la chair, est chair ; et ce qui est né de l’Esprit, est esprit ». La chair ne peut jamais devenir esprit. Il n’y a 
pas une telle chose que de rendre la vieille nature spirituelle, de la rendre nouvelle et sainte. Ce dont l’âme non 
régénérée a besoin, c’est une nouvelle nature, ou, comme le Seigneur l’explique, d’être « né d’eau et de l’Es-
prit ». Ce que ce passage signifie, c’est la Parole de Dieu, présentée sous cette figure, et appliquée à l’âme par la 
puissance du Saint Esprit. Le baptême peut bien mettre en évidence la chose qui y est exprimée ; mais c’est la fi-
gure d’une réalité. Notre Seigneur montre qu’il faut qu’il y ait la communication d’une nouvelle vie ; et, comme il 
nous est dit ailleurs : « Il nous a de sa propre volonté engendrés par la parole de la vérité ». Et ceci est présenté 
non seulement par Jacques, mais aussi par Pierré, lorsqu’il déclare, que nous sommes « régénérés non par une 
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semence corruptible, mais (par une semence) incorruptible par la parole de Dieu, vivante et permanente ». Nous 
savons positivement par l’apôtre Paul, que « le lavage d’eau par la parole », est l’explication que Dieu a lui-même 
donne de la figure.

De plus, que pouvait savoir Nicodème du baptême chrétien ? Il n’était pas encore institué ; et le baptême des 
disciples n’était qu’une sorte de modification du rite de Jean, c’est-à-dire la confession d’un Messie vivant devant 
venir, ou venu, sur la terre. Mais le baptême chrétien proprement dit, est fondé sur la mort et la résurrection de 
notre Seigneur. « Ignorez-vous que nous tous qui avons été baptisés pour (le) Christ Jésus, avons été baptisés 
pour sa mort ? ». Le baptême chrétien est la confession de la mort et de la résurrection de Christ, et fut institué 
par notre Seigneur après qu’il fut ressuscité d’entre les morts. Alors – et non auparavant – il leur dit d’aller et de 
baptiser toutes les nations, ou les Gentils, « au nom du Père et du Fils et du Saint Esprit ». Il présenta la grande 
et pleine révélation de la Divinité, base du christianisme, que le croyant est amené à confesser par son baptême.

Dans les passages de l’Écriture auxquels il vient d’être fait allusion, nous voyons clairement que, lorsqu’un lan-
gage non-figuré est employé, il est dit que le moyen par lequel la vie nouvelle est donnée, c’est la Parole de Dieu 
appliquée par le Saint Esprit ; et que, lorsque des figures sont employées, l’eau est celle qui est choisie. Mais la 
somme et la substance de tout l’enseignement, c’est que le témoignage de Dieu est le moyen divin pour commu-
niquer la vie à l’âme quand il est appliqué par le Saint Esprit – c’est-à-dire par la foi. Et si nous désirons savoir en 
outre quelle portion spéciale de la vérité de Dieu est employée pour vivifier ceux qui sont morts dans leurs pé-
chés, c’est toujours, plus ou moins, la révélation de Christ. Le fait que je crois que les créatures furent créées par 
Dieu, ne vivifiera pas mon âme. Je pourrais croire des faits quelconques dans l’Ancien Testament, et avoir toute 
certitude quant à tous les miracles, tous les discours, et toutes les voies de Jésus dans le Nouveau, et pourtant 
mon âme pourrait encore rester sans être vivifié. Mais croire en Christ lui-même, est une chose bien différente 
que de ne pas douter des choses qui le concernent. Cela suppose que je suis arrivé plus ou moins à ce point, 
d’en avoir fini avec moi-même ; que je me suis incliné devant la sentence humiliante de l’Écriture sur ma nature, 
et que je confesse que je ne suis qu’une pauvre créature, perdue et morte, aux yeux de Dieu.

Tout cela est au-delà de la nature. Il est des hommes qui sont fiers des affections que nous avons en commun 
avec les bêtes brutes, et d’autres vont jusqu’à se déifier à cause de la conscience ; mais la conscience elle-même 
fut acquise par le moyen du péché. Adam, avant la chute, n’aurait pas pu dire ce qu’était le bien ou le mal. S’il 
avait évité de manger du fruit défendu, ce n’eût pas été parce qu’il aurait su que c’était mauvais en soi ; et en ef-
fet, dans la nature même de la chose, il n’y avait pas de mal à manger du fruit de cet arbre. Mais par le moyen du 
commandement de Dieu la chose devint une pierre de touche – une pierre de touche moralement, à l’égard de la-
quelle Adam n’aurait rien connu, si Dieu ne lui eût dit : « Tu n’en mangeras point ». C’est ainsi que, dans le but 
d’exercer l’obéissance dans un enfant, on pourrait lui dire : Il ne faut pas que tu sortes de cette chambre ; avant 
cette défense, il n’y aurait pas du mal à le faire. Ce ne fut qu’après avoir mangé du fruit défendu, qu’Adam acquit 
la connaissance pour distinguer et discerner le bien et le mal. Ainsi il ne connut le mal qu’on tombant sous le pou-
voir du mal. Si on avait dit à Adam avant la chute : « Tu ne convoiteras point », il aurait pu dire : Qu’est-ce que ce-
la signifie ? Je ne comprends pas. Mais du moment qu’il eut écouté le diable et qu’il eut pris le fruit que Dieu avait 
défendu, il y eut un autre élément qui pénétra la nature d’Adam, et qui ne s’y trouvait pas auparavant. Avant sa 
chute, Adam avait le corps, l’âme et l’esprit ; après qu’il eut tombé, il acquit ce que l’Écriture appelle « la chair ». 
Ce n’est pas seulement « la chair et le sang » ; notre Seigneur avait cela (autrement il n’aurait pas été réellement 
un homme), mais il n’avait pas « la chair » qui est le principe de la propre volonté – ou aimer nos propres voies, et 
non celles de Dieu. C’est là le péché, et ce que l’Écriture veut dire par le mot péché, ce grand désir, ce désir in-
quiet qui ne cesse de soupirer après ce que nous souhaitons, que ce soit ou non selon la volonté de Dieu. Satan 
aveugle l’âme quant à de qui est la volonté de Dieu, la pensée de Dieu. L’amour de sa propre volonté n’existait 
pas dans la nature primitive de l’homme. « La chair » fut acquise par la chute, et elle se montre dans l’amour de 
notre propre volonté et l’indépendance à l’égard de Dieu. Paul insiste constamment sur cela, et c’est aussi ce que 
Jean (1 Jn. 3:21) appelle « l’iniquité » littéralement : « une marche sans loi », et non comme on le traduit souvent : 
« la transgression de la loi ». C’est le désir de suivre notre propre voie, en dépit de la volonté et de la voie de 
Dieu ; soit exprimées, soit impliquées. C’est là l’essence du péché, le triste héritage des pécheurs dont, grâces à 
Dieu, le croyant est délivré. Ainsi donc, lorsqu’un homme a reçu Christ, il a encore sa vieille nature ; non seule-
ment le corps, l’âme et l’esprit, mais même « la chair » – car il y a encore cette, dernière aussi, et elle peut deve-
nir, hélas ! l’occasion de bien des fautes et de bien des chagrins s’il ne veille pas constamment. En dehors de tout 
cela, il y a pour le croyant une nouvelle nature qu’il n’avait pas auparavant.

Dieu nous a donné une nouvelle vie, et celle-ci est aussi distincte dans ses mouvements que la vieille dans les 
siens. Mais Dieu nous a vivifiés, et nous a donné une nouvelle vie. Considérez un homme : qu’y a-t-il en lui ? 
L’amour-propre ; un peu d’orgueil ici, un peu de vanité là ; partout l’amour de sa propre volonté – ce qui est la 
marque caractéristique du pécheur dans toutes les circonstances. Cherchez et voyez ; et vous n’aurez pas à 
chercher longtemps avant de trouver ce qui décèle non pas Christ mais Adam. Considérez l’histoire de l’homme, 
comme elle nous est donnée dans la Genèse ; et voyez là ce qu’il est. Il pouvait être attiré par ses affections ; 
mais pourquoi permettre à ces affections d’agir de manière l’entraîner à la désobéissance à l’égard de Dieu ? 
Dieu lui avait-il dit d’écouter sa femme ? Il aurait dû agir comme le chef, et rappeler à la femme ce que Dieu leur 
avait dit. L’on n’oublie jamais impunément l’ordre établi de Dieu. Ainsi l’homme, ayant permis à la femme de 
prendre la direction en moissonna bientôt les tristes conséquences. Mais en Christ ; je trouve précisément le 
contraire. Quel trait plus remarquable, moralement, peut-il y avoir que celui-ci ? Un homme qui, tandis qu’il était 
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tout, était content de n’être rien ; qui, tandis qu’il était homme ici-bas, n’agissait jamais d’après le droit indépen-
dant qui lui était propre ; qui, toujours, dans toutes les circonstances, importantes ou non, recherchait la volonté 
de son Père et y était soumis. « Ne saviez-vous pas qu’il me faut être aux affaires de mon Père ? – c’est ce qu’il 
dit quand il n’était qu’un enfant (Luc 2). Ce n’était pas seulement lorsqu’il se présentait pour agir publiquement ; 
mais il en avait toujours la conscience. Et si je désire savoir ce qu’était notre Seigneur lorsqu’il eut atteint un âge 
mûr, je trouve encore là la même chose. Et partout où je Le contemple, ce trait qui couronne tout se montre dans 
tous les temps et dans toutes les circonstances – celui qui ne chercha jamais et ne fit jamais sa propre volonté.

Ne voyez-vous pas qu’il y a là un homme tout entièrement d’une autre sorte ? Il n’es pas étonnant que le Saint 
Esprit dise de lui, et de lui seul, « le second homme ». Tous les autres hommes ne furent absolument qu’autant 
de reproductions d’Adam, autant de fils à sa propre ressemblance, d’après sa propre image. En tant qu’ils étaient 
hommes, envisagés simplement comme tels, ils portaient un seul et même caractère, celui d’Adam. Mais mainte-
nant se présente un autre homme, et par cet homme, mort et ressuscité, une nouvelle souche ; et en lui, nous de-
venons de nouvelles créatures, recevant la communication de sa vie, par la foi en lui. Comme par la naissance 
naturelle, nous avons la vie d’Adam, il en résulte que nous avons ce qui doit naturellement découler d’un si af-
freux commencement – la même volonté propre, la même faiblesse, la même disposition à se glorifier, la même 
frayeur de Dieu, le même manque de droiture et la même insolence à son égard, etc. Tel est l’homme ; tel est 
aussi précisément ce que je trouve en moi-même ; et si je lis la Bible comme il convient, Dieu me forcera de le re-
connaître. Lorsqu’il vivifie une âme, il l’oblige toujours à prendre le tableau et à dire : c’est moi-même, quelque 
noir que soit le tableau. Alors, lorsqu’une personne est brisée sous la terrible découverte du péché au dedans, et 
qu’elle se juge selon Dieu, c’est là ce que l’Écriture appelle la repentance. C’est reconnaître non seulement ce 
que nous avons fait, mais aussi ce que nous sommes. Comment y porter remède ? « Ce qui est né de la chair, 
est chair ; et ce qui est né de l’Esprit est esprit ». L’Esprit a donné une nouvelle vie, et cela dans ce monde, par le 
moyen de la connaissance de Christ. Ainsi donc, c’est par la Parole de Dieu (« la foi est de ce qu’on entend », 
etc.), et non par le baptême, ni par aucune autre institution du Seigneur, quelques précieuses qu’elles soient. 
Nous devons être attentifs à mettre toutes choses à leur propre place. C’est la Parole, appliquée à l’âme par le 
Saint Esprit, qui produit la foi, et cela, non en raccommodant le premier Adam, mais en révélant le dernier Adam. 
Dieu est descendu du ciel pour accomplir ce grand dessein – pour me donner cette nouvelle vie – pour me déli-
vrer du péché et du moi : et comment la chose est-elle effectuée ? C’est le Saint Esprit qui le fait par la Parole de 
Dieu, laquelle fait connaître Christ à l’âme. Mais ici l’Apôtre n’entre pas dans le détail  de la chose ; il  ne fait 
qu’énoncer les grands faits : « Et vous », il vous a vivifiés, « lorsque vous étiez morts dans vos offenses et dans 
vos péchés » – la pire de toutes les morts ; – « dans lesquels vous avez marché autrefois, selon le train de ce 
monde, selon le prince de l’autorité de l’air, de l’esprit qui opère maintenant dans les fils de la désobéissance ». 
Cela ne montre-t-il pas combien cette sorte de mort était active dans le mal ? Ceux qui étaient ainsi morts, vi-
vaient en même temps selon le train (litt. Siècle) de ce monde, ce qui était en effet la preuve de leur mort morale. 
Ils n’avaient aucun désir de former leur marche d’après la Parole de Dieu. Comme le dit Job (chap.21:14) : « Ce-
pendant ils ont dit au (Dieu) fort : Retire-toi de nous ; car nous ne nous soucions pas de la science de tes voies ». 
Et n’était-ce pas là la condition de notre propre âme ? Ne pouvons-nous pas nous rappeler le temps où c’était une 
chose pénible de nous trouver en face de Dieu au sujet de nos péchés ? Il faut que j’aie affaire à Dieu. Or voici ce 
qu’il y a de solennel dans la chose. Si je ne vais pas trouver Dieu maintenant au sujet du Sauveur, j’aurai à me 
trouver en face de Lui au sujet de mes péchés. Et si je dédaigne d’aller trouver le Sauveur au sujet de mes pé-
chés, il faudra nécessairement que je me trouve en face de Dieu dans mes péchés – pour être à jamais perdu. 
Vous honorez en quelque sorte un ennemi en ayant de l’attention pour lui ; mais vous ne sauriez faire à un ami 
une insulte plus profonde que de n’avoir pour lui ni attentions ni égards. Il en est de même de l’indifférence à 
l’égard de Christ. Nous essayons peut-être de régler nos comptes avec Dieu une fois ou deux par jour – quelle in-
jure faite à Dieu, et une injure aussi à ma propre âme ? Si j’ai mes péchés sur moi – et c’est dans cette position 
que nous sommes tous naturellement, ou que nous avons été – qu’y a-t-il à faire ? Il est facile de dire ce que 
nous avons fait – marchant « selon le train de ce monde ». Il ne s’agit pas ici seulement de choses grossièrement 
mauvaises. Supposez que les hommes fussent tous aussi aimables et bienveillants que possible – qu’il n’existât 
point de telles choses que des prisons et des juges, ni des condamnés subissant leur peine ; supposez qu’on pût 
retirer les hommes de leur méchanceté en raisonnant avec eux, quelle serait pourtant encore la condition des 
hommes ? « Ce qui est né de la chair, est chair ». L’homme, comme tel, ne peut jamais « voir le royaume de 
Dieu ». Le seul moyen par lequel je puis être introduit dans son royaume, c’est en étant né de nouveau, et en 
ayant une nouvelle nature qui est de Christ et non d’Adam. Le baptême en est le signe. Paul avait déjà cru au 
Seigneur, lorsque Ananias lui dit : « Lève-toi et sois baptisé, et te lave de tes péchés ». Il y a la figure du lavage ; 
mais le seul moyen efficace ou instrument efficace aux yeux de Dieu, c’est le sang de Christ. « À lui qui nous 
aime, et qui nous a lavés de nos péchés dans son sang ».

Ainsi donc la pensée que Dieu les a vivifiés, conduit l’apôtre à exposer la condition de laquelle ils avaient été 
délivrés. Ils marchaient selon le train (litt. Siècle) de ce monde ; et non seulement cela, mais selon l’ennemi en 
chef. Le titre « prince de l’autorité de l’air », a pour but de montrer son influence qui pénètre partout. De même 
que l’air environne et pénètre toutes choses, ainsi fait le diable quant au règne de la nature – « l’esprit qui opère 
maintenant dans les fils de la désobéissance ». C’était la manière dont ils montraient qu’ils étaient sous sa puis-
sance – savoir, leur désobéissance. « Entre lesquels nous aussi avons tous conversé autrefois ». Pourquoi dit-il 
« nous ? » Pourquoi ce changement du « vous » en « nous ? » Quand il s’adresse aux Éphésiens, qui avaient été 
des Gentils, il se sert du mot « vous » ; mais maintenant il comprend dans cette sentence morale – morts dans 
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les offenses et dans les péchés, les Juifs aussi bien que les Gentils. Lorsque Dieu mesurait l’homme par Christ, 
tel était leur état – pas un seul être qui ne fût mort. Et dans la mort, il ne peut y avoir différents degrés. Si un 
homme est mort, c’en est fait de lui. Ainsi donc, si vous considérez les hommes moralement, quoique vous puis-
siez établir des distinctions, et dire : Voilà un homme qui va plus loin et plus vite, dans le sentier de la ruine, que 
d’autres, toutefois si vous entrez plus profondément au fond des choses, ces distinctions disparaissent, et ils sont 
tous ruinés, sans qu’il y ait de différence, et même morts aux yeux de Dieu. Il dit donc, pour le prouver : « entre 
lesquels nous aussi avons tous conversé autrefois dans les convoitises de notre chair, accomplissant les volontés 
de la chair et des pensées ». Il importe peu qui nous étions, ou ce que nous étions, il appelle tout cela « les 
convoitises de notre chair ». Or il se peut que quelques-uns d’entre eux eussent été des philosophes, d’autres 
des hommes moraux et pleins de bonté, d’autres enfin des gens grossiers vivant ouvertement dans le mal le plus 
affreux. Mais prenez les meilleurs d’entre eux, et jugez-les d’après cette pierre de touche : – était-ce la vie de leur 
âme et le motif qui les gouvernait de faire la volonté de Dieu ? Nullement. Il se peut qu’ils aient satisfait leur 
propre nature bienveillante ;  mais Dieu n’était  pas dans leurs pensées ;  ou bien s’ils  pensaient  à Lui,  c’était 
comme pour le gagner, afin qu’Il les tînt quittes. Car dans le paganisme il y avait une tradition qu’un sacrifice était  
nécessaire ; mais elle fut corrompue, affaiblie et pervertie de toutes sortes de manières. Nous avons donc ici la 
condition commune dans laquelle tous, Juifs et Gentils, se trouvaient par nature. Toutefois il distingue les désirs 
ou « volontés de la chair et des pensées » ; il veut par là désigner les tendances grossières, et l’activité plus raffi-
née – intellectuelle. Supposons qu’un homme se consacre à la science, et qu’il en fasse son objet, est-ce là faire 
la volonté de Dieu ? Loin de là ; c’est plutôt donner satisfaction aux volontés des pensées, et c’est aussi complè-
tement le moi que lorsqu’il s’agit de ceux qui peuvent se livrer aux appétits plus grossiers de la nature. Voici la 
grande chose, c’est que je n’ai aucun droit sur moi-même – j’appartiens à un autre. Suis-je occupé à faire sa vo-
lonté ? Puis, quand nous entrons dans les relations de la foi, nous ne sommes plus les créatures de Dieu, seule-
ment, responsables quant à l’accomplissement de ce qu’il prescrit comme un devoir naturel, mais achetés par le 
sang de Christ, et, en lui, étant faits vivants d’entre les morts, afin que nous ne vivions plus pour nous-mêmes, 
mais pour celui qui est mort et ressuscité pour nous. Qu’il s’agisse des meilleurs hommes dont le monde puisse 
se vanter ; voici leur état : « Enfants de colère comme les autres ». Quelle parole ! Même les Juifs, qui avaient la 
lumière de Dieu en tant qu’il s’agissait de lumière extérieure, étaient par nature, « enfants de colère », tout autant 
que les Gentils – dégradés, idolâtres, qui adoraient la pierre et le bois. Ainsi donc, il ne saurait y avoir une plus 
complète annihilation de tous les privilèges religieux de l’homme, aussi bien que de la position de la créature, que 
ce que nous trouvons dans ce verset. Ce n’est pas seulement que les hommes ont fait le mal, mais ils sont par 
nature des enfants de colère. Dieu n’avait pas créé l’homme ainsi : c’est l’homme qui choisit le sentier de la déso-
béissance, qui abandonna Dieu pour le diable. Ce n’était pas, sans doute, son intention car Satan se présente 
comme un ange de justice ; mais de quelque manière qu’il agisse, il y a un seul résultat auquel tous sont réduits, 
sans exception – « par nature des enfants de colère ». Or que fait Dieu ? Car il y a une nécessité absolue que 
Dieu agisse, afin d’introduire un seul rayon de lumière au milieu de cette scène sans espoir, de ruine et de perdi-
tion, Mais les hommes ne veulent pas croire qu’ils sont ruinés ; ils s’obstinent à penser qu’après tout, ce monde 
est bon, et que c’est un état de choses que Dieu a donné à l’homme pour le cultiver ; ils oublient que Dieu « chas-
sa l’homme », et que toutes les inventions de l’homme ne sont que des expédients pour couvrir sa nudité, et pour 
le conduire à oublier qu’il est exilé du Paradis. Nous pouvons sans doute user de ces inventions, pourvu que nous 
n’en abusions pas ; mais rappelons-nous bien que, comme chrétiens, notre vie et notre demeure ne sont point 
ici ; nous appartenons à une autre scène, où Christ se trouve. Nous ne sommes pas du monde, nous sommes 
achetés à prix pour faire la volonté de Dieu, sanctifiés pour l’obéissance, pour la même sorte d’obéissance que 
celle de notre Seigneur. Pesons-nous ces choses, les appliquons-nous, au sein même de la famille de Dieu, et 
partout  où nous pouvons être  placés ?  le  faisons-nous sérieusement,  assidûment,  consciencieusement ?  En 
notre Seigneur était la vie, et Il était toujours heureux dans la conscience de l’amour de son Père. Le croyant aus-
si, a la vie en Lui, et est aimé comme Lui fut aimé. Dieu peut se servir des dix commandements pour écraser 
l’homme dans la chair ; mais comme chrétien il est appelé à obéir comme Christ a obéi ; à « marcher comme lui a 
marché », car Il nous a laissé un modèle, afin que nous suivions ses traces.

Ici donc nous avons cette puissante intervention de Dieu, qui, étant « riche en miséricorde, à cause de son 
grand amour dont il nous a aimés, alors même que nous étions morts dans nos fautes, nous a vivifiés avec le 
Christ (vous, êtes sauvés par (la) grâce), et nous a ressuscités ensemble, et nous a fait asseoir ensemble dans 
les lieux célestes dans (le) Christ Jésus, afin qu’il montrât dans les siècles à venir les immenses richesses de sa 
grâce, par sa bonté envers nous dans (le) Christ Jésus ». Ce n’est pas seulement que nous sommes vivifiés – ce 
qui aurait été vrai, en considérant tous les saints qui aient jamais existé sur la face de la terre. Mais auriez-vous 
pu dire que tous avaient été ressuscités avec Christ – que Dieu les avait fait asseoir dans les lieux célestes dans 
le Christ Jésus ? N’est-ce pas là une déclaration plus complète de la bénédiction qui nous appartient comme 
chrétiens maintenant, et qui n’aurait pu être affirmée à l’égard de qui que ce soit avant que la résurrection et l’as-
cension de Christ fussent devenues des faits accomplis ? Notre Seigneur dit : « Moi, je suis venu afin qu’elles » – 
les brebis – « aient (la) vie, et qu’elles (l’)aient en abondance ». Pourquoi pose-t-il la distinction entre la vie, et la 
vie « en abondance ? »

Sur quel principe est-ce donc que le Seigneur vivifie, à quelque degré que ce soit ? C’est qu’en lui, le Fils, est la 
vie ; et cette vie devient la portion de ceux qui croient en lui. « En vérité, en vérité je vous dis que l’heure vient, et 
elle est maintenant, que les morts entendront la voix du Fils de Dieu, et (l’)ayant entendue, ils vivront ». Il fut tou-
jours la source de vie pour l’âme, n’importe, à quelle époque ou en quel lieu, bien que, nécessairement, ce fût 
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seulement en vertu de la prévision de la rédemption que des hommes pécheurs pussent la recevoir. Toutefois, 
avant sa mort et sa résurrection, c’était simplement la vie. Mais notre Seigneur ajouta qu’il la donnerait « en abon-
dance ». Les disciples qui l’entouraient avaient déjà la vie, parce qu’ils croyaient en lui. Mais après que notre Sei-
gneur fut ressuscité d’entre les morts, la première fois qu’il apparut parmi ses disciples, « il souffla en eux, et leur 
dit : Recevez l’Esprit Saint ». Qu’est-ce que cela ? L’Esprit comme la puissance de la vie en abondance – non en-
core comme don. Il leur donna la vie pendant qu’il était ici-bas, et quand il fut ressuscité, il la leur donna en abon-
dance, la vie en résurrection.

Quelle est clone la différence pour nous, pourra-t-on demander ? Elle est immense. Mais la différence, dans les 
pensées de Dieu, est la grande chose, et la manière dont cette différence porte sur sa gloire. C’est pourquoi, que 
je le comprenne ou non, je désire m’incliner et bénir Dieu, étant parfaitement assuré qu’il existe bonne et sage rai-
son pour tout ce qu’il fait et tout ce qu’il dit. Nous serons bientôt ressuscités d’entre les morts : nos corps n’ont 
point encore été transmués. Le corps du croyant se décompose et tombe en poussière comme celui de l’incré-
dule, et pourtant il possède la vie de Christ, la vie de résurrection, cette vie « en abondance ». « Comme mon 
Père m’a envoyé, ainsi moi je vous envoie » ; ce n’était pas une parole pour les douze seulement. Sans doute ils 
avaient une mission que nul d’entre nous n’a reçue. Mais, tandis que cela est vrai, tandis que nul aujourd’hui ne 
peut être mis sur le même niveau qu’eux comme apôtres, toutefois je soutiens en même temps qu’ils avaient aus-
si des fonctions administratives, indépendamment de leur caractère spécial et apostolique, et que dans ces fonc-
tions, mais non dans ce caractère, ils ont des successeurs. Notre Seigneur, au jour où il ressuscita, se présenta 
« au milieu des disciples », ce qui embrasse une pensée bien plus étendue. C’était la compagnie chrétienne de 
ce temps-là, tous ceux qui étaient là, hommes ou femmes, s’ils étaient des disciples. Ce fut en eux qu’il souffla. Ils 
devaient tous avoir sa vie « en abondance ». L’effet de cela, c’est que tous sont introduits dans la liberté (compa-
rez Romains 8:1-2).

Je n’entre pas davantage dans les conséquences si bénies qui accompagnent cette nouvelle vie ; mais je re-
marquerai seulement que, quant au fait d’être ressuscité et d’être assis ensemble dans les lieux célestes dans le 
Christ Jésus, tout cela est dit comme étant maintenant vrai de tout croyant. Cela n’implique aucune idée mys-
tique, comme celle-ci, par exemple, que nous ne sommes pas ici sur la terre ou dans nos corps. Dans les Écri-
tures tout est absolument l’opposé de l’extravagance. Le mysticisme est l’imitation, de la part du diable, des mys-
tères de Dieu, et les simples vapeurs de l’imagination de l’homme. Le mot « mystère », dans l’Écriture, ne signifie 
pas quelque chose de vague, mais des vérités que l’intelligence humaine ne découvrirait jamais, et qui, lors-
qu’elles sont présentées par le Saint Esprit à la nouvelle nature, sont parfaitement intelligibles. Il y a des choses 
dont le caractère est plus profond que dans d’autres, et il peut y avoir aussi ce qui est au-delà toute connais-
sance, comme, par exemple, la nature du Fils de Dieu. « Personne ne connaît le Fils, sinon le Père » ; et il n’est 
pas dit du Fils : « Celui à qui le Père voudra le révéler ». Mais, à part cela, les mystères do l’Écriture sont des véri-
tés qui autrefois étaient scellées, mais qui maintenant sont révélées et destinées à être connues, et qui, de fait, 
sont la portion et la joie du croyant.

Nous avons déjà jeté un coup d’œil sur le contraste présenté avec tant de force entre la condition de l’homme 
dans les trois premiers versets, et la puissante intervention de la grâce de Dieu qui les suit. Nous avons vu le 
Gentil présenté dans le sombre tableau de la corruption morale et abjecte et de l’idolâtrie insensée, le Saint Esprit 
mettant tout à nu par quelques touches puissantes. Ils étaient « morts » dans leurs offenses et dans leurs péchés, 
entièrement assujettis au prince de ce monde. Ils ne faisaient que suivre le train de ce monde ; ils étaient des fils 
de la désobéissance, n’ayant aucun égard à Dieu dans leurs voies. Il n’y a aucune pensée de faire ressortir en 
détail les formes affreuses de l’impiété humaine, ni la dépravation et la dégradation dans lesquelles l’homme était 
tombé, a l’instigation de Satan. Néanmoins nous avons ici une vue bien plus profonde de la condition où l’homme 
était plongé – un mal qui n’offrait aucun espoir – que dans les passages qui entrent pleinement dans tous les dé-
tails de l’impureté, de la superstition et de la rébellion. Dans la Parole de Dieu, combien peu la force dépend 
d’une énergie apparente de langage ! Encore moins est-ce ce que nous trouvons chez les hommes, lorsqu’ils 
veulent exprimer une chose avec force. L’Écriture ne contient rien, en fait d’expressions violentes ou exagérées.

Ce que nous trouvons (et quel fait que celui-là !) c’est Dieu lui-même, sondant la condition de l’homme, ne re-
gardant plus à son cœur, comme s’il s’agissait d’en réprimer les désirs, ce qu’il avait fait sous la loi. Mais mainte-
nant c’est l’état complet de mort où se trouve la nature humaine dans la présence de Dieu – la puissance de Sa-
tan substituée au gouvernement de Dieu – l’homme lui-même évidemment ruiné et sans espoir. Mais c’est dans 
cette scène de ruine que Dieu entre – Dieu qui est riche en miséricorde. Et il est sérieusement fait allusion à son 
grand amour dont il nous a aimés comme étant la source de tout ce qu’il a fait. « Dieu qui est riche en miséri-
corde, à cause de son grand amour dont il nous a aimés, alors même que nous étions morts dans nos fautes » – 
« nous », soit Juifs, soit Gentils, quoique cela se rapporte ici plus particulièrement aux Juifs. Du moins il avait pré-
senté le contraste entre les deux dans les versets 2 et 3. Il se peut que dans le verset 5 il les introduise tous les 
deux ; mais s’il en est un auquel il soit fait particulièrement allusion, c’est le Juif, car il est aussi mort que le Gentil 
– il n’y a point de différence quant à cela. « Alors même que nous étions morts dans nos fautes », « Dieu », nous 
a vivifiés avec le Christ (vous êtes sauvés par [la] grâce), et nous a ressuscités ensemble, et nous a fait asseoir 
ensemble dans les lieux célestes dans [le] Christ Jésus ». Étant déjà entré dans le sujet général de la régénéra-
tion, je désire seulement ajouter que, maintenant que le christianisme est proclamé, quoique la régénération se 
poursuive au moins autant que jamais, nous voyons, de fait, que le Saint Esprit imprime un caractère plus profond 
à la régénération du temps présent. Car ce n’est pas seulement que la vie est donnée, ni que des âmes soient 
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nées de nouveau, mais elles sont vivifiées ensemble avec Christ. Un langage comme celui-ci n’aurait pu être em-
ployé avant la mort et la résurrection de Christ. Il ne peut y avoir aucune hésitation à dire que toute la vie que les 
saints, quels qu’ils soient, ont jamais reçue depuis le commencement du monde, venait de Christ et était par 
Christ. En lui « était la vie ». Il est la vie éternelle qui était avec le Père, et il n’y a pas d’autre vie pour le pécheur. 
Il y avait un arbre de vie avant la chute de l’homme ; non seulement un « arbre de la science du bien et du mal », 
mais un « arbre de vie ». Mais ce n’était la qu’une vie de créature, qui aurait pu faire subsister jusqu’à la fin une 
créature innocente. Mais si la créature est tombée, quel en est le résultat ? Qu’arriva-t-il lorsqu’Adam devint un 
homme pécheur ? L’arbre de vie pouvait-il alors lui profiter ? Pas pour un moment. « Ainsi il chassa l’homme ». 
Dieu ne voulut point permettre que l’homme touchât le simple arbre naturel de la vie. Car en supposant qu’il en 
eût mangé après avoir péché, qu’en serait-il résulté ? Uniquement une perpétuation du mal dans une condition de 
péché misérable et sans remède – une existence éternelle dans une condition d’éloignement à l’égard de Dieu à 
laquelle il n’y aurait eu aucun moyen de se soustraire. Ainsi donc, bien que la mort soit intervenue comme la se-
mence sur l’homme coupable, il y a, en un certain sens, de la miséricorde en cela, maintenant que l’homme entre 
par sa naissance dans un monde pécheur, et qu’il est sujet à toute sorte de misères qu’un ennemi a introduites, 
et qu’on peut regarder, si vous considérez la mort comme en faisant partie, comme la juste sentence de Dieu sur 
l’iniquité de l’homme. Mais Satan s’empare de tout cela, et le fait servir à ses desseins, à quoi se joint une mau-
vaise conscience sur laquelle Satan agit, en sorte qu’un homme est rempli de terreur et d’horreur par rapport à 
Dieu. C’est de cela que Dieu, en présentant Christ, délivre l’âme. Ce n’est pas seulement que l’âme trouve une 
vie qui est adaptée à tous ses besoins ; ce n’est en aucune façon une simple perpétuation de l’existence de 
l’homme dans la misère ; mais la vie en Christ assure la délivrance du mal et de tous ses effets, et de la malédic-
tion qui s’y rattache, une délivrance qui découle de Dieu en sa grâce et qui est fondée sur sa sainteté ; et une 
sainte position de bénédiction en la présence de Dieu, se trouve en ce même Christ qui introduit cette vie. Il y a 
aussi ceci – que l’âme retrouve Dieu, aussi sûrement que Dieu retrouve l’âme pour lui-même. Ce n’était pas 
seulement que l’homme par le péché avait perdu sa vie naturelle ; mais il avait perdu Dieu ; et ce n’est pas seule-
ment que Christ me donne maintenant une nouvelle vie et une vie meilleure que celle qu’aurait pu donner l’arbre 
de vie, mais il me donne Dieu ; il m’amène à Dieu et me place dans la présence de Dieu. Il fait connaître Dieu à 
mon âme, et me donne d’être assuré de son amour, de l’intérêt qu’il prend à moi, de sa profonde pitié et même de 
sa satisfaction ; car Dieu ne saurait seulement aimer d’une manière naturelle, mais il aime d’un amour qu’accom-
pagne sa satisfaction, et une relation spéciale. Voilà donc ce que nous trouvons en Christ et quoiqu’il pût être par-
lé de la vie, par rapport à tous les saints de l’Ancien Testament avant que Christ fût mort et ressuscité, toutefois je 
doute fort que l’Esprit de Dieu eut pu parler de la vie qu’ils ont reçue, comme étant la vie avec Christ. Impossible 
que ce ne fût pas la vie par Christ et en Christ ; mais vivifier avec Christ va beaucoup plus loin. Or, c’est ce que 
nous avons maintenant. Car Dieu dirige nos regards vers Christ sous le poids de nos péchés, sous toutes les 
conséquences de ce que méritait notre nature à cause de son éloignement de Dieu et de son inimitié contre lui – 
à cause de son Esprit de désobéissance et de volonté propre. Tout le mal fut placé sur lui, et il fut traité comme 
s’il eût été tout cela ; comme si lui, souffrant pour nous sur la croix, avait en sa propre personne la somme et la 
substance du mal de la nature humaine. Sans doute, s’il y en avait eu en lui la moindre parcelle, il n’aurait pu faire 
propitiation pour d’autres – le jugement de Dieu devait nécessairement frapper cette nature ; mais l’absence to-
tale de cette nature en sa propre personne, c’est ce qui indiquait qu’il était parfaitement capable d’être la victime. 
En la personne de Christ sur la croix, Dieu agissait à l’égard de toute la hauteur, et la longueur, et la profondeur et 
la largeur du péché. Mais Dieu ressuscita ce même Être béni, qui était descendu sous la colère de Dieu, et qui, 
après avoir goûté ce que c’était que d’être abandonné, et d’avoir la face de Dieu cachée arrière de lui, ne quitta 
pas cette vie – et ne pouvait la quitter – sans dire : « Père ! entre tes mains je remettrai mon esprit », montrant 
ainsi la parfaite confiance et les parfaites délices de son cœur en Dieu. « Nos pères se sont confiés en toi – ils ont 
crié vers toi, et ils ont été délivrés ». Mais il ne pouvait être exaucé avant que l’épreuve complète fût terminée. Il 
fut exaucé seulement « d’entre les cornes des licornes ». Il a dû traverser tut cela – une tristesse et une angoisse 
inexprimables, que nul que lui n’aurait pu endurer ; et pour lui, néanmoins, que n’était-ce pas ? – Toute la colère 
de Dieu, si la délivrance devait être complète et selon Dieu. Mais il l’a fait ; et il nous fait connaître, en quittant la 
scène, que, quoi qu’il souffrit, toutefois son cœur se confiait vraiment en Dieu ; et il confessa sans aucune hésita-
tion, non seulement que Dieu était toujours saint, mais que le Père était plein d’amour. « Père ! entre tes mains je 
remettrai mon esprit ».

Mais maintenant nous avons une tout autre chose – c’est Dieu qui intervient pour délivrer entièrement. L’apôtre 
ne pouvait pas dire que Dieu a vivifié Christ d’une manière absolue. L’expression est toujours modifiée d’une ma-
nière ou d’une autre, parce que Christ était lui-même la vie. Il était la vie éternelle avec le Père – au temps conve-
nable manifestée sur la terre ; et comment dire aucune chose qui supposerait qu’il dût sa vie a un autre ? Il pou-
vait être dit que, comme homme « mis à mort en chair », il fut « vivifié par l’Esprit », mais sa gloire intrinsèque et 
personnelle demeure, et c’est elle qui en effet donna à toute l’étendue de son humiliation et de ses souffrances 
jusqu’à la mort leur vraie valeur. Le Père aussi lui donna (comme homme) « d’avoir la vie en lui-même ». C’était là 
la perfection de Christ ici-bas ; il ne voulut pas s’emparer de la vie comme étant son propre droit ; il ne voulut ni 
dire une parole, ni faire une œuvre, qu’il n’eut entendue de la part de Dieu et en Dieu. Il fut l’homme parfaitement 
dépendant. Le même évangile qui insiste, comme aucun des autres ne le fait, sur sa gloire divine, nous montre 
aussi son absolue dépendance à l’égard de Dieu. D’un autre côté, qu’il est doux de voir dans les Écritures com-
ment Dieu le Père veille sur la gloire de Christ ! Il ne voulait pas dire un seul mot qui pût en aucune manière por-
ter atteinte à la gloire de son Fils.
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C’est pourquoi il est dit ici qu’il « nous a vivifiés avec Christ ». C’est nous qui avions besoin de la vie. Christ 
avait pu descendre jusque dans la mort, mais Dieu nous a vivifiés ensemble avec lui. Christ était mort d’une ma-
nière infiniment plus solennelle qu’aucun être qui serait simplement un homme ne pourrait mourir. Il était emphati-
quement le saint de Dieu, le seul homme qui fût saint, et pourtant ce fut même ainsi qu’il mourut. Sans doute au-
cun être qui n’eût pas été saint n’aurait pu mourir comme il mourut. Il sut ce que c’était que de goûter la mort dans 
toute son amertume, le jugement et la colère de Dieu, comme nul autre ne l’aurait pu ; et pourtant il était celui qui 
le sentit d’autant plus, parce qu’il était essentiellement au sein du Père. Mais ce Sauveur béni étant descendu 
complètement sous la mort, comme étant le jugement de Dieu sur notre nature et sur nos péchés, c’est alors 
qu’intervient la puissance de la force de Dieu, qui nous a vivifiés ensemble avec Christ. En un mot, cette vie est 
dans l’association la plus intime avec Christ, et nous sommes dans l’union avec Christ lui-même, avec Christ 
« mis a mort en chair », mais maintenant « vivifié par l’Esprit ». Quant à la vie qu’il avait ici-bas, elle fut laissée et 
quittée ; et maintenant il ressuscite dans une nouvelle condition de vie, en résurrection. C’est pourquoi il est ajou-
té immédiatement après, que Dieu nous a non seulement vivifiés ensemble avec Christ, mais ressuscités en-
semble ; et plus encore que cela, qu’il nous a fait asseoir ensemble dans les lieux célestes dans le Christ Jésus. 
Ainsi la pleine valeur qui appartient à la vie, telle qu’elle est maintenant en Christ, nous est aussi donnée ; en 
sorte qu’il peut être parlé de nous, même pendant que nous sommes dans ce monde, selon la complète béatitude 
de vie telle qu’elle est maintenant vue en Christ à la droite de Dieu.

Considérons quelles sont les choses comprises dans une si merveilleuse pensée – quelles sont celles avec les-
quelles elle nous met en association. Nous savons ce qu’est notre vieille nature ce qu’elle aime et fait ; nous sa-
vons trop bien quelles sont les choses dans lesquelles nous a plongés la vie ou plutôt la mort d’Adam. Qu’avons-
nous reçu de notre premier père – qu’avons-nous mérité et attiré sur nous-mêmes, sinon le péché, la tristesse, la 
souffrance, la maladie, la mort, une mauvaise conscience et une attente terrible de jugement ? Nous avons toutes 
ces choses comme les mouvements et les effets de cette existence que nous avons héritée, le triste héritage que 
nous a laissé le premier homme. Mais maintenant vient la source de vie – nouvelle et surnaturelle – dans le se-
cond homme ; et où apprendrons-nous le mieux à en connaître le caractère ? Portons nos yeux en haut, sur 
Christ. Comment Dieu le Père le regarde-t-il ? Trouve-t-il ses délices en lui ? Il en fut toujours ainsi ; et jamais plus 
assurément, que lorsqu’il contemplait la vie de Christ, lorsqu’il marchait comme Homme parmi les hommes. Mais 
il y avait la terrible question du péché – de notre péché. Est-ce maintenant là une question encore à régler ? ou 
bien, est-ce que Christ y a réellement répondu de fait et pour toujours en la croix ? Oui ; il l’a fait ; et c’est la chose 
même qui a fourni à Dieu l’occasion de nous montrer son amour, comme nulle autre ne le pouvait. Comment au-
rais-je pu savoir combien Dieu m’aime, si je ne m’étais trouvé dans un tel abîme de détresse, comme ennemi de 
Dieu, abîme insondable sinon pour sa miséricorde en Christ, qui apporte le salut ? Je ne dis pas cela pour atté-
nuer le péché de mon inimitié contre Dieu, ni pour laisser subsister l’idée qu’il y avait ou qu’il pouvait y avoir le 
moindre titre à la faveur de Dieu. Mais mon mal sans ressource détient la mesure de la profondeur de son amour, 
et cela, parce que c’est ce qui amène Christ sur la scène ? et même Christ comme Rédempteur et Sauveur de la 
part de Dieu – Christ, le don infini de la grâce de Dieu – Christ, que rien ne pouvait détourner – Christ, qui souffrit 
tout de la main de l’homme et de Satan, et du juste jugement de Dieu, afin que nous fussions sauvés selon un 
mode divin. Et en réalité nous le sommes ainsi. Et que ne devons-nous pas au Sauveur et au dieu qui l’a donné ? 
Mais qu’est-ce que Christ n’a pas porté ? Notre affreuse ruine et notre horrible péché ont précisément manifesté 
ce que Dieu est dans son grand amour envers nous, et ce que Christ est en sa valeur aux yeux de Dieu, et la 
puissance de la force de la vie, dans laquelle il est ressuscité et monté en haut, et est assis – et nous-mêmes en 
lui – dans les lieux célestes. Demandez-vous encore quel est le caractère de la vie que le chrétien possède main-
tenant ? Regardez Christ, et voyez combien il est précieux à Dieu – combien il est impossible à Dieu de ne pas 
avoir ce Sauveur béni, qui est la pleine expression de cette vie, placé tout près de lui-même ! Il l’a ressuscité, et 
« l’a fait asseoir à sa droite dans les lieux célestes ». Dans Éphésiens 2 c’est simplement : « Il nous a fait asseoir 
ensemble dans les lieux célestes dans [le] Christ Jésus ». Il n’est pas ajouté ici, comme dans Éphésiens 1, « à sa 
droite ». De telles paroles ne sont jamais, que je sache, employées à l’égard des enfants de Dieu ; et je ne crois 
pas non plus qu’elles pourraient l’être. Ne semblent-elles pas plutôt indiquer la place personnelle de Christ ? Mais 
il est dit : « Dans les lieux célestes », parce que c’est à eux, et non à la terre, que nous appartenons. Israël, 
comme tel, dans ses meilleurs jours, appartenait à la terre (comme nous appartenions – loin de Dieu – dans nos 
plus mauvais jours) ; mais maintenant, ce n’est pas seulement que nos « noms sont écrits dans les cieux », bien 
que cette expression même montre le merveilleux amour de Dieu qui nous destine à être en haut et nous enre-
gistre pour cela – qui nous lie avec le ciel pendant que nous sommes sur la terre : tout cela est vrai ; mais nous 
avons beaucoup plus dans l’Épître aux Éphésiens. Là nous trouvons qu’en vertu de notre union avec Christ, il est 
dit de nous, non seulement que nous sommes ressuscités avec lui, mais assis avec lui dans les lieux célestes. En 
un mot, tout ce qui est dit de Christ lui-même, est (par la grâce) vrai de nous, à la seule exception de ce qui peut  
être personnel en lui, comme Dieu le Fils, ou exprimé à l’égard du Seigneur à un degré prééminent. Car après 
tout, il y a une distinction entre la tête et le corps, même comme tel ; quoique d’un autre côté, cette différence 
elle-même montre l’association la plus étroite possible : nous sommes sa plénitude ou son complément.

Nous apprenons donc par là, que nous possédons le titre même de Christ, pendant que nous sommes dans ce 
monde – il y a même plus que cela : la vie même de Christ est la nôtre, en vertu de quoi il est dit de nous que 
nous sommes vivifiés avec lui, et même ressuscités, et assis dans les lieux célestes en lui. Mais rappelons-nous 
soigneusement que tout cela n’est jamais dit de personne, par rapport au dessein et à l’élection de Dieu, mais 
seulement où existe la foi. Cela ne nous est pas applicable avant que nous croyions : cela ne serait vrai de per-
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sonne, avant qu’il y ait une association positive et vivante avec Christ. Ce qu’on appelle vulgairement théologie 
calviniste, quoiqu’elle renferme bien des vérités, est totalement fausse sur ce chef. Un de ses principaux traits, ce 
sont les efforts pour établir que, l’amour de Dieu demeurant d’âge en âge, notre relation est toujours précisément 
la même ; que Dieu, parce qu’il a le dessein de faire de nous ses enfants, nous regarde toujours comme ses en-
fants ; qu’en supposant qu’un homme est un élu s’il est encore un incrédule ou un blasphémateur, il est tout au-
tant un enfant de Dieu, que s’il était régénéré par le Saint Esprit, et marchant dans les voies de Dieu. Elle soutient 
que Dieu l’aime exactement du même amour (tandis qu’il est par exemple, un buveur ou un jureur) qu’après. Que 
peut-on imaginer, parmi des croyants, de plus déshonorant pour Dieu, de plus destructeur pour l’homme que 
cette doctrine-là ? Il est évident que l’apôtre parle ici, non de personnes simplement élues, bien que, naturelle-
ment,  elles fussent élues, mais de personnes vivifiées.  C’est-à-dire qu’elles avaient actuellement la vie.  Non 
seulement il y avait un dessein de Dieu à leur égard, mais elles étaient alors vivantes à Dieu, comme étant ceux 
qui avaient foi en Christ : vous ne pourriez pas dire qu’un homme a la vie, avant qu’il ait la foi. C’est la réception 
de Christ par le Saint Esprit, qui est appelée d’une part la foi, et de l’autre la vie. Vous ne pourriez pas avec raison 
mettre l’une de ces deux choses avant l’autre. S’il est vrai que vous ne pourriez guère dire que la foi existait avant 
la vie, il est certain que la vie n’existe pas avant la foi. Le premier exercice de la foi, est aussi le premier exercice 
de la vie. C’est la puissance de l’Esprit de Dieu, présentant Christ à l’âme ; c’est pourquoi il est dit : « L’heure 
vient, et elle est maintenant, que les morts entendront la voix du Fils de Dieu, et [l’]ayant entendue, ils vivront ». 
Le fait de vivre, ici, est plutôt, s’il y a aucune différence, l’effet de l’ouïe, que l’ouïe ne serait l’effet de la vie. Cela 
est bien important, parce que nul ne peut affirmer que des personnes sont vivifiées avec Christ, avant qu’elles 
soient ici pour être appelées ; et il est impossible de dire qu’elles ont la vie, avant qu’elles aient entendu la voix du 
Fils de Dieu. La première preuve qu’un homme est une brebis du Seigneur, c’est qu’il entend la voix du bon Ber-
ger. Il n’est pas laissé à certaines indications (ou plutôt à des indications incertaines) de la vie au dedans de lui-
même, mais ce qui est placé devant lui, c’est la grande pierre de touche objective, la grande preuve objective, 
que Dieu demande ; – non pas simplement ce que je fais, ou ce que je ne fais pas (c’est ce que la loi demandait), 
mais si je reçois le Fils de Dieu, et si je me repose sur lui. Suis-je arraché à tous les vains sens qui se font en-
tendre dans le monde ? Et la voix de Christ attire-t-elle mon âme ? S’il en est réellement ainsi, vous avez assuré-
ment la vie. « Qui croit au Fils a la vie éternelle ». « Celui qui a le Fils a la vie ». Je prouve que je l’ai par le fait 
bien simple, bien certain, et béni, que j’entends la voix du Fils de Dieu. Ce n’est qu’ainsi que j’ai la vie – ce n’est 
qu’alors que je suis assuré d’être vivifié et ressuscite avec Christ. Remarquez-le bien : ce qui constitue le carac-
tère chrétien du fait d’être vivifié, c’est l’association avec Christ après qu’il a enduré la mort pour nos péchés. Il  
est dit aussi de nous que nous sommes assis dans les lieux célestes, parce que nous avons la vie de Christ qui 
est là, et il est parlé de nous selon la place dans laquelle est entré celui qui est notre vie. Ainsi donc l’Écriture ne 
veut pas seulement dire que nous sommes tels selon le décret ou la pensée de Dieu, lorsqu’elle dit que Dieu 
nous a ressuscités et nous a fait asseoir ensemble dans les lieux célestes. Cela ne se réfère pas à notre résur-
rection future, mais expressément à l’association présente du croyant en vertu de son union avec Christ, qui est 
en la présence de Dieu. Et en faisant allusion à la première chose, le fait d’être vivifiés, l’apôtre dit : « Vous êtes 
sauvés par [la] grâce ». C’est là la source de toute la bénédiction. En conséquence l’expression est très forte. Car 
ce qu’implique la forme de l’expression, c’est que le salut était complet, et qu’ils jouissaient maintenant de son ré-
sultat actuel. Il n’est pas toujours parlé ainsi du salut dans l’Écriture ; il y a des épîtres entières où le sujet n’est ja-
mais traité de cette manière. Ainsi, particulièrement dans l’Épître aux Philippiens, le salut est envisagé comme 
une chose future – comme n’étant pas complète jusqu’à ce que nous voyions Christ en gloire. Dans cette épître le 
salut est une chose solennelle qui se poursuit maintenant (quoiqu’elle ne soit nullement précaire), parce qu’il est 
clair que nous ne sommes pas avec Christ dans la gloire, mais dans nos corps naturels. D’après cela, Christ y est 
présenté comme un Sauveur, non seulement par ce qu’il est mort et ressuscité, mais parce qu’il va revenir pour 
ma pleine délivrance et pour ma parfaite joie. C’est ce qui explique la signification de ce texte qui a tant embarras-
sé quelques personnes. – « Travaillez à votre propre salut avec crainte et tremblement » ; parce que dans le sens 
que la Parole a en vue ici, nous ne posséderons le salut que lorsque nous serons glorifiés avec Christ. En atten-
dant, nous y travaillons avec crainte et tremblement, nous rappelant que Satan nous hait parce que nous devons 
être en gloire avec Christ. Nous sommes envisagés comme des personnes en ce monde, qui savons que nous 
devons avoir le prix, mais nous avons à combattre et à courir pour l’avoir, quoique nous devions retenir ferme 
l’assurance que nous l’aurons quand nous verrons Christ venir d’en haut pour nous.

Mais quand nous examinons le langage de l’Épître aux Éphésiens, tout est différent. Là le salut est regardé 
comme une chose absolument passée : « Vous êtes sauvés par [la] grâce » – ce n’est pas seulement que la 
chose se poursuit, et doit bientôt être complétée ; mais nous sommes sauvés et, en Christ, nous ne pouvons être 
plus que nous ne le sommes. Tandis que d’après l’Épître aux Philippiens, Paul ne possédait pas encore son sa-
lut : « Non que j’aie déjà atteint [le but], ou que je sois déjà parfait ». La perfection dont il est parlé se rapporte en-
tièrement et uniquement au temps où nous serons transformés à la glorieuse ressemblance de Christ. Alors nous 
serons sauvés, et non auparavant. Si vous appliquez le même sens du mot salut aux deux épîtres, vous rendez la 
doctrine contradictoire. Prenez encore l’Épître aux Hébreux. Là aussi, le salut est toujours représenté comme une 
chose future. « C’est pourquoi aussi », est-il dit, « il peut sauver entièrement ceux qui s’approchent de Dieu par 
lui ». Il s’agit ici du peuple de Dieu, et non des inconvertis, quand il est dit qu’ils s’approchent de Dieu par Christ. 
Pour qui est-il Sacrificateur ? Pour le croyant seulement. Ainsi donc c’est le saint qui a besoin d’être sauvé dans 
l’Épître aux Hébreux ; parce que le salut dans cette épître s’applique à toutes les difficultés de notre voyage à tra-
vers le désert. Toute la doctrine est fondée sur ce type, que nous, maintenant, comme Israël jadis, nous traver-
sons le désert, et que nous ne sommes pas encore entrés dans Canaan ; tandis que l’enseignement caractéris-
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tique de l’Épître aux Éphésiens c’est que Christ est entré en Canaan, et que nous sommes là en lui. C’est parce 
que nous sommes occupés d’une portion de la Parole de Dieu, et non de toute la Parole, parce que nous saisis-
sons fortement une certaine vérité, et non la vérité généralement, que nous parvenons à des vues confuses et 
fautives qui mènent à une pratique vicieuse.

La raison de ces différences est extrêmement intéressante. Vous avez dans chaque épître précisément ce qui 
convient à son caractère propre. Dans celle aux Éphésiens ce n’est pas la révélation de Christ comme celui qui 
intercède pour nous devant Dieu : c’est ce que nous avons dans les Hébreux. Pourquoi est-il Sacrificateur ? Afin 
qu’il ait « de l’indulgence pour les ignorants et les errants ». C’est là exactement notre danger, pendant que nous 
sommes voyageurs ici-bas : nous sommes ignorants, et toujours exposés à la tentation de nous détourner, par le 
moyen d’un méchant cœur d’incrédulité, c’est pourquoi nous avons besoin de l’Épître aux Hébreux. La doctrine 
de celle aux Éphésiens ne suffirait pas à elle seule pour répondre à ma faiblesse, à mes difficultés, à mes tris-
tesses. Supposons que je me sois égaré, que trouvé-je dans les Éphésiens pour rappeler et consoler mon âme ? 
J’y lis : « Afin que nous fussions saints et irréprochables devant lui en amour ». Mais alors je me suis égaré, et je 
ne peux trouver là aucun soulagement pour mon angoisse. Je puis essayer d’affermir mon cœur en m’appuyant 
sur l’élection de Dieu et sur ses conseils si élevés, mais, si j’ai une conscience tendre, ces choses, si elles sont 
seules, me rendront plus misérable. Mon cœur raisonnera et dira : Si Dieu m’a réellement tant aimé, comment se 
fait-il que je le déshonore ainsi ? Dans l’Épître aux Hébreux, je ne trouve pas un mot sur le fait que je suis assis 
dans les lieux célestes, mais je trouve Christ à la droite de Dieu, et plaidant pour moi, après avoir fait par lui-
même la purification de mes péchés. Le premier chapitre même a pour point de départ cette glorieuse vérité – 
que Christ ne s’est assis dans les hauts lieux que lorsqu’il put prendre cette place sur le fondement qu’il avait 
complètement effacé nos péchés, et cela « par lui-même » c’est-à-dire à l’exclusion de tout autre moyen de se-
cours. Ce fut sa propre tâche, et il l’a accomplie, et il ne pouvait trouver du repos même dans cette gloire qui lui 
était familière, à lui, sinon sur ce fondement-là. En cela nous avons un fondement bien ferme. Mais tout en ayant 
la purification de nos péchés par Christ, nous sommes dans un lieu de tentation, où, par le moyen de l’ignorance, 
de la faiblesse, et de mille autres choses qui peuvent survenir, nous sommes constamment en danger de nous 
écarter et de glisser. Que deviendrons-nous donc alors ? Qu’est-ce qui nous soutiendra et nous conduira à tra-
vers cette  scène ? Dieu révèle le  Sacrificateur  béni  qui  prend soin de l’âme.  – Celui  qui  possède la  pleine 
confiance de Dieu le Père qui lui a donné la plus entière satisfaction – Celui qui est assis à la droite de Dieu, et 
qui y est occupé sans cesse de nos besoins, sur cette base, que nous appartenons à Dieu et que nous sommes 
déjà rachetés, et que nous n’avons plus aucune conscience de péché. Il se peut que nous ne nous rendions 
guère compte comment il se fait que des personnes, qui sont si bénies de Dieu, soient si faibles et misérables, si 
peu semblables à celui qui, à ses propres dépens, a acquis et nous a assuré notre bénédiction. Mais la foi reçoit 
de Dieu et lui demande ce qu’il destine à être notre force et notre consolation au milieu de notre faiblesse et de 
nos dangers. Sa réponse est, que Christ est là pour plaider notre cause, aussi certainement que l’Esprit est ici 
pour nous en donner la conscience. Et c’est par le moyen de l’intercession de Christ à la droite de Dieu, que nous 
sommes amenés à sentir nos besoins et nos manquements Car nous ne jugeons jamais ces choses sans rece-
voir par le moyen de ce jugement une bénédiction morale. Toute la puissance de Christ, en tant que reposant sur 
nous, se réalise en raison de la profondeur de l’appréciation morale produite dans notre âme par l’Esprit de Dieu 
en réponse à l’intercession de Christ ; et c’est une partie de l’effet de l’intercession de Christ pour nous que nous 
soyons amenés à sentir les choses, quand nous nous sommes égarés dans nos pensées et de fait. Dans l’Épître 
aux Hébreux, il ne pouvait être parlé du salut comme d’une chose passée. Nous savons que nous serons pleine-
ment sauvés, et que Christ doit venir pour cela. Mais quoiqu’il soit réservé aux hommes de mourir, il n’en est pas 
nécessairement ainsi pour le saint. Nous savons qu’il peut se faire qu’ils ne s’endorment jamais, comme nous sa-
vons que certainement ils ne seront jamais jugés, quoique tout ce qu’ils ont fait doive assurément être manifesté 
devant le tribunal de Christ. Mais il est passé par la mort pour eux, et par conséquent il n’y a aucune nécessité 
qu’ils meurent ; et il a enduré le jugement comme nul autre ne le pouvait, et nous avons sa propre Parole pour 
nous assurer que, dans tous les cas, nous ne viendrons jamais en jugement. Celui qui croit au Fils de Dieu « a 
[la] vie éternelle et ne viendra pas en jugement » (Jean 5:24). La conséquence en est, que, quoique nous atten-
dions qu’il vienne, nous savons que quand il apparaîtra une seconde fois, ce sera sans péché, à salut. Il a si par-
faitement aboli le péché par le sacrifice de lui-même, que, quand il sera ainsi vu une seconde fois par ceux qui 
l’attendent, ce sera « sans péché » (à part toute question de péché, du moins pour ce qui les concerne), « à sa-
lut » et non pour le jugement. Le salut et le jugement sont les deux choses qui, par-dessus toutes autres, pré-
sentent le plus complet contraste. Vous ne pouvez avoir le jugement et le salut comme appliqués au même indivi-
du. Ainsi donc dans l’Épître aux Hébreux, vous avez le salut lié avec l’apparition de notre Seigneur une seconde 
fois.

Dans l’Épître aux Éphésiens, au contraire, nous sommes déjà sauvés, et dans cette épître, il n’est jamais fait al-
lusion au retour de Christ pour recevoir son peuple. Dans les épîtres où le salut est présenté comme devant être 
complété bientôt, là nous trouvons la venue de Christ pour l’accomplir. Dans l’Épître aux Philippiens, il est dit : 
« Notre conversation est dans les cieux, d’où aussi nous attendrons le Seigneur Jésus Christ [comme] Sauveur ; 
qui transformera le corps de notre abaissement [afin qu’il soit rendu] conforme au corps de sa gloire, selon l’opé-
ration de cette puissance par laquelle il peut même s’assujettir toutes choses ». Là nous trouvons notre Seigneur 
transformant ce corps d’abaissement, afin qu’il soit rendu conforme au corps de sa gloire, prouvant qu’il est le 
Sauveur ; parce que ce n’est pas une délivrance partielle, mais un salut complet pour l’homme entier. Mais dans 
l’Épître aux Éphésiens, où la venue de notre Seigneur n’est jamais introduite, ceci se lie avec le fait que le salut 
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est déjà regardé comme étant un fait accompli, dont nous jouissons maintenant. C’est là une manière d’envisager 
le salut, qui se trouve rarement dans l’Écriture : il est généralement envisagé comme quelque chose que nous 
avons devant nous. Les gens confondent le salut avec la justification ou la réconciliation avec Dieu ; mais dans 
l’Épître aux Romains la distinction est présentée d’une manière évidente : « Si étant ennemis, nous avons été ré-
conciliés avec Dieu par la mort de son Fils, beaucoup plutôt, ayant été réconciliés, serons-nous sauvés par sa 
vie ». Ainsi nous avons la réconciliation, mais non le salut, dans le sens où il est parlé ici. « Serons-nous sau-
vés ». Il est vivant pour nous ; et, comme conséquence, nous sommes en voie d’être sauvés. Le salut se pour-
suit ; et quand Christ reviendra en gloire, alors le salut sera complet. D’après cela, dans Romains 13, nous avons 
la doctrine encore appliquée : « Maintenant le salut est plus près de nous que lorsque nous avons cru ». Nous ne 
l’avons pas encore ; mais il est plus près ; et nous l’aurons bientôt entièrement et parfaitement. Avant d’avoir cru, 
nous étions ennemis, et perdus ; puis, ayant cru, nous avons été réconciliés avec Dieu par la mort de son fils. 
Maintenant il vit pour nous ; et bientôt il reviendra pour nous, et alors tout sera complet.

De plus, prenez les épîtres aux Corinthiens, et vous y trouverez le même enseignement. Le salut n’y est pas 
envisagé comme complet. Dès lors l’apôtre dit qu’il mortifie son corps et l’asservit. Il ne veut pas permettre qu’au-
cune mauvaise convoitise ait de l’empire sur lui. Il pourrait prêcher au monde entier ; mais si le mal avait le des-
sus sur lui, comment pourrait-il lui-même être sauvé ? Il présente la chose de la manière la plus forte possible par 
rapport à lui-même ; et il montre que la prédication (dont quelques-uns paraissaient occupés plutôt que de Christ) 
n’a rien à faire avec la question de savoir si un homme sera sauvé, mais qu’il s’agit de la vie en Christ ; car la 
grâce de Christ se manifeste dans une sainte soumission à Dieu et dans le jugement de soi-même quant au mal. 
Ce sont là les conséquences inséparables du fait que l’on a la vie de Christ par la puissance du Saint Esprit dans 
l’âme. « Je mortifie mon corps », dit-il, « et je l’asservis, de peur qu’après avoir prêché à d’autres, je ne sois moi-
même réprouve ». Je prends le dernier mot dans le sens le plus fort, ce qui est même le seul sens scripturaire, 
c’est-à-dire celui de réprouvé. Ce mot, dans le Nouveau Testament, ne signifie pas simplement qu’un homme va 
perdre quelque chose, mais qu’il va perdre sa propre âme et perdre Christ.  Il  n’y a aucun exemple dans les 
épîtres où le mot soit employé dans un sens modifié : il signifie invariablement perdre pour toujours ; et il n’y a ni 
foi ni intelligence à en modifier la force. Ce n’est pas que Paul eût aucune crainte d’être perdu ; mais il rapporte 
ce cas à lui-même, pour rendre la chose plus forte, en supposant qu’il en vint à renoncer à Christ et à sa sainteté. 
Quelle est la conséquence ? Il aurait pu être alors le prédicateur le plus actif, et pourtant se trouver être un ré-
prouvé ; mais nul homme qui a jamais été régénéré ne pourrait devenir un réprouvé ; aussi ne dit-il pas : Quoique 
je sois né de Dieu, je pourrais être un réprouvé. Une telle chose ne pourrait ni ne devrait être supposée. Mais il 
donne un exemple bien sérieux de ce qui, hélas ! n’a été que trop commun, savoir, qu’un homme pourrait prêcher 
à d’autres et être un réprouvé. Nous savons que l’un des apôtres prêchait et faisait des miracles ; mais le Sei-
gneur ne l’avait jamais connu.

Ceci montrera l’importance qu’il y a à laisser à la doctrine du salut la place que l’Écriture lui donne, selon toutes 
les manières dont elle l’envisage. Dans la plus grande partie de l’Écriture, elle n’est pas envisagée de la même 
manière que dans l’Épître aux Éphésiens, mais de la manière que je viens de décrire, dans l’Épître aux Romains, 
etc. On ne peut légitimement élever aucune question quant à la possibilité de retomber, quand l’apôtre parle du 
salut dans ce sens ; mais le fait est que tout le résultat de la bénédiction – toute la plénitude de la délivrance, 
n’est pas encore notre portion. Et qui pourrait dire qu’elle l’est ? Ici, nous souffrons encore : alors nous serons tout 
entièrement en dehors de la scène de la tentation. Dans l’Épître aux Éphésiens, l’apôtre dit, en considérant le ca-
ractère de notre vie, qu’elle est entièrement en dehors de tout danger, de toute tentation, et de toute chose de 
cette nature. « Vous êtes sauvés par [la] grâce ». Il veut dire par là que nous avons été et que nous sommes sau-
vés ; c’est-à-dire que nous avons la jouissance actuelle de ce qui est déjà passé et complet devant Dieu. C’est un 
fait accompli, parce que c’est en Christ, et toutes choses sont ici considérées comme étant en Christ, comme, par 
exemple, notre paix. En conséquence, plus loin, il est lui-même appelé notre paix. Dès lors aussi, tant il est vrai 
que le salut est envisagé comme étant en Christ, il est dit de nous, le Sauveur étant assis dans les lieux hauts, 
que nous sommes, non pas en voie d’être sauvés, mais complètement sauvés, tellement qu’il ne nous faut rien 
de plus quant à ce qui concerne ce point. Et il est ajouté, en parfaite harmonie avec ce que nous venons de voir, 
que Dieu « nous a ressuscités ensemble, et nous a fait asseoir ensemble dans les lieux célestes dans [le] Christ 
Jésus ; afin qu’il montrât dans les siècles à venir les immenses richesses de sa grâce, par la bonté envers nous 
dans [le] Christ Jésus ». Que peut-il y avoir de plus clair que la nature complète de ce salut ? Combien il est mani-
feste qu’il a un caractère d’association avec Christ, qui est tout à fait au-delà de toute conception humaine ! Il est 
facile de concevoir qu’une telle béatitude puisse exister bientôt ; mais voici la chose merveilleuse, c’est que cela 
soit déclaré comme la portion actuelle de pauvres et faibles chrétiens, maintenant de ce monde. Si nous nous ar-
rêtons beaucoup sur des choses humaines, elles deviennent communes et sans valeur, et nous cessons de nous 
émerveiller ; mais quand il s’agit de cette œuvre glorieuse de Dieu en son Fils Bien-Aimé, plus nous y pensons, 
plus nous demeurons frappés d’étonnement devant elle ! Remarquez aussi que c’est dans ce but même : « Afin 
qu’il montrât dans les siècles à venir les immenses richesses de sa grâce, par sa bonté envers nous dans [le] 
Christ Jésus ». C’est-à-dire que ce n’est pas seulement Dieu qui a ses yeux sur nous, et qui nous donne ce dont 
nous avons besoin, mais Dieu qui agit pour satisfaire ses propres affections, par le moyen de son Fils. Dieu dit, 
en quelque sorte : Je désire montrer ce que je suis, et non pas simplement pourvoir à ce dont vous avez besoin. 
Ainsi, c’est Dieu, s’élevant à la hauteur de sa propre bonté, et agissant d’après ce qu’il est, d’une manière com-
plètement indépendante de ce que nous sommes, sinon que nous devenons l’occasion pour Dieu de montrer son 
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amour sans égal ; et cela, non pas simplement maintenant, mais « dans des siècles à venir », ou comme je le 
suppose, pour un temps illimité.

Mais ce n’est pas tout. L’apôtre nous met encore en garde contre certaines conceptions erronées, en reprenant 
ou répétant l’expression : « Car vous êtes sauvés par la grâce », avec cette addition : « par la foi », ce qui est une 
forte confirmation de ce qui a été déjà dit. Nous ne sommes pas sauvés par le dessein et l’élection de Dieu, 
quelque vraie et bénie que soit la chose, mais par le moyen de la foi dans nos cœurs, par le moyen de cette per-
suasion divine que le Saint Esprit opère dans le cœur d’un homme qui était auparavant un incrédule. « Vous êtes 
sauvés par la grâce, par la foi ». Il n’y a pas une telle chose que Dieu introduisant quelqu’un dans la relation d’en-
fant sans l’action de son cœur et de sa conscience. Le Saint Esprit donne à un tel homme de sentir sa propre 
condition telle qu’elle est vue de Dieu et pourtant de connaître ce que Dieu est envers lui en Christ. Il ne s’agit pas 
d’un simple contrat, d’un froid parchemin, d’un salut mécanique, pas plus que d’un tel changement de la vieille 
nature, qu’il pourrait être un fondement d’espérance à l’égard de Dieu. Mais si on ne peut se fier au sentiment hu-
main, on ne peut se fier non plus à l’assentiment donné aux décrets de Dieu, quelque orthodoxe qu’il soit. Quand 
Dieu parle en son Fils, et de son Fils, c’est une chose réelle, et celui qui écoute doit avoir, d’une manière plus ou 
moins profonde, la conscience de la solennité de ce qu’il a dit. Il n’est plus rebelle ni indifférent quant à Christ. Il 
peut sentir le péché et se haïr lui-même comme jamais il ne le fit, précisément parce qu’il est sous la main de 
Dieu et sous l’enseignement de Dieu. Ainsi la chose même que vous alléguez pour prouver que vous n’êtes pas 
de ceux qui appartiennent à Dieu, est plutôt la preuve que vous en êtes un. Si vous étiez mort quant à Dieu, senti-
riez-vous ce qui l’attriste ? C’est quand Christ a commencé à reluire sur votre âme, que vous commencez à réali-
ser que vous aviez été plongé dans tout ce qui est ténébreux et dégoûtant, quoiqu’une lueur d’espérance puisse 
percer à travers les nuages. Vous avez sérieusement la conscience des choses qui sont mauvaises, auxquelles 
vous étiez insensible auparavant. C’est là un effet de la puissante opération de Dieu dans sa grâce ; mais il n’y a 
pas une telle chose que la vie sans la foi ou sans que l’âme ait la conscience de ce qui est. Il y aura toujours 
quelque chose qui réveille de nouvelles pensées et de nouveaux sentiments à l’égard de Dieu, une crainte et un 
désir à l’égard de Dieu, une horreur du péché, et une haine de soi-même. Toutes ces choses, et d’autres encore, 
se passeront dans l’esprit de celui qui est né de Dieu ; et ce qui produit tous ces sentiments par l’Esprit de Dieu, 
c’est Christ – rien d’autre ne le fera. S’il n’en est pas ainsi, c’est en vain qu’un homme fréquente une église ou 
une chapelle – se joigne au meilleur ou au plus mauvais témoignage ; mais voici le principe d’après lequel il est là 
– il pense que c’est son devoir d’y assister peut-être tous les jours – c’est l’idée d’un service religieux qu’il croit 
devoir rendre à Dieu, et il pense que s’il le fait diligemment, Dieu se souviendra de lui à son lit de mort et au jour 
du jugement. Telle est une partie des devoirs que l’homme accomplit dans l’espoir d’échapper à l’enfer. Mais tout 
cela se fait  sur  ce fondement,  que l’homme place Dieu en quelque sorte sous une obligation à son égard. 
L’homme fait quelque chose, et il pense qu’à cause de cela Dieu doit lui faire miséricorde. Qu’est-ce qui peut nier 
d’une manière plus flagrante et le péché de l’homme et la grâce de Dieu ? Or, voici ce qui est dit : « Vous êtes 
sauvés par la grâce, par la foi ». Et l’expression, être sauvé par la grâce, veut dire que c’est par le moyen de ce 
que Dieu est pour moi en son Fils, sans qu’il y ait en moi une seule chose qui le mérite. Consentez-vous a vous 
confier pour votre salut à Dieu seul, en son Fils Bien-Aimé ? C’est là la foi. « Vous êtes sauvés par la grâce, par la 
foi ». Si j’y mêle une parcelle de ce qui vient de moi, ce n’est à proprement dire ni grâce ni foi ; car la foi renonce 
à soi-même pour Christ, et la grâce est la pure faveur de Dieu envers moi, pécheur, à la croix. Quand j’écoute 
Christ, alors la parole de Dieu commence à agir à l’égard de tout ce qui en moi est égoïste et opposé à Dieu, et il 
ne faut pas que j’essaie de modifier la Parole de Dieu, ni de l’accommoder à mes propres pensées, ménageant 
ainsi un moyen d’accorder un peu d’indulgence à la chair.

Je maintiens donc que le salut dont il est parlé dans l’Épître aux Éphésiens est déjà complet pour celui qui croit 
– si absolu même, que nul ne peut rien y ajouter, parce que ce serait ajouter quelque chose à Christ, et à ce que 
Christ a fait. Et c’est ce qui ne doit pas être, ce qui ne peut pas être, voyant que tout vient de la miséricorde gra-
tuite de Dieu, non méritée, sans mélange. Or c’est là la grande chose pour l’âme. Puis-je, sans aucune question 
de ce que je suis ou de ce que j’espère être, ou de ce que je devrais faire pour Dieu, me confier en lui mainte-
nant ? Puis-je me reposer sur Christ, quant à tout ce que j’ai été et tout ce que je suis, sans aucune promesse ni 
aucun gage de ma part – sans aucune espérance ni aucune pensée quant à ce que je puis faire, parce que Dieu 
pourrait m’enlever en un moment ? Puis-je me reposer en lui entièrement, avec une confiance absolue ? Pensez 
au cas du brigand mourant, qui est un témoignage vivant et notable quant au salut par grâce dans tous les âges. 
D’autres peuvent avoir une œuvre à accomplir ensuite ; mais là nous voyons un homme qui fut l’objet de la grâce 
dans les dernières heures de sa vie. Et il n’y a aucun autre moyen. Eût-il vécu pendant mille ans après, il n’aurait 
pas été le moindrement plus en sûreté, par grâce, qu’il ne l’était alors. Il est d’une haute importance de soumettre 
nos âmes à la pierre de touche de temps en temps – de voir si nous nous reposons uniquement sur la grâce de 
Dieu envers nous, et non sur ce que les gens appellent la grâce en nous, c’est-à-dire notre fidélité envers lui. Car 
c’est là une idée de la grâce qui est bien commune. On veut parler d’un grand changement qui a eu lieu dans le 
cœur par rapport à Dieu. Ce n’est pourtant pas là ce que Dieu appelle grâce ; mais ce qui la constitue, c’est ce 
qu’il nous a donné gratuitement dans l’œuvre que Christ a accomplie pour le péché. « Vous êtes sauvés par la 
grâce, par la foi ». L’Esprit exclut toute pensée que l’homme, en venant à Christ, contribue par sa foi à la chose, 
ou se procure quelque crédit ; car l’apôtre dit immédiatement après : « Et cela ne vient pas de vous, c’est le don 
de Dieu ». Ceci se rapporte probablement, non seulement au salut, mais aussi à la foi ; c’était tout le don de Dieu, 
et non la production de l’homme : « Non par des œuvres ; afin que personne ne se glorifie ». Au contraire, au lieu 
d’être une question de nos œuvres, c’est nous, qui sommes l’œuvre de la main de Dieu, la nouvelle création pour 
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sa propre louange. « Car nous sommes son ouvrage, étant créés dans le Christ Jésus pour les bonnes œuvres 
que Dieu a préparées, afin que nous marchions en elles ». Vous avez là une preuve des plus claires qu’il ne sau-
rait y avoir aucune négligence dans la marche du croyant ; mais le même verset enlève toute pensée que l’acte 
de l’homme puisse être le fondement ou le moyen de salut.

Ici donc nous voyons que le croyant est l’ouvrage de Dieu en Christ, et cela « pour les bonnes œuvres que Dieu 
a préparées, afin que nous marchions en elles ». C’est là une expression bien remarquable, une expression que 
nous ne saurions trop peser. Il ne s’agit pas des bonnes œuvres de la loi – ni de celles qui pourraient paraître 
telles au jugement de l’homme, mais d’une offrande d’un nouveau caractère, céleste et toute de grâce ; c’est là ce 
qui était dans la pensée de Dieu, et tout était déterminé par lui à notre égard, avant qu’existât la scène, dans la-
quelle nous sommes maintenant introduits. Le même Dieu qui avait le dessein de nous sauver et de nous bénir 
avec Christ, avant que le monde fût fait, avait une marche d’un certain caractère, une ligne d’action spéciale, 
dans laquelle sa pensée était que ceux qui auraient reçu une telle faveur, marchassent. Ce n’est pas la pensée 
du bien que nous devrions faire en tant qu’hommes, comme un moyen de montrer que nous désirons obéir à 
Dieu sous la loi. Ce n’est pas simplement aimer Dieu, et son prochain comme soi-même, mais tout entièrement 
un autre type et une autre manifestation de l’amour. Il découle de nos nouvelles relations, et s’il s’exerce en ai-
mant Dieu et en aimant ceux qui sont autour de nous, c’est d’après le grand amour que Dieu nous a montré en 
Christ. Ce n’est pas seulement le devoir, quand même on prendrait la forme d’obligation la plus élevée. Si un 
homme marchait uniquement de cette manière-là – aussi bien qu’on peut le supposer – il demeurerait au-dessous 
de ce qu’un chrétien devrait être, et ce ne sont pas là « les bonnes œuvres que Dieu a préparées, afin que nous 
marchions en elles ». La loi fut introduite par suite, de la présomption d’Israël et de sa confiance en lui-même ; ce 
n’était pas quelque chose que Dieu avait préparé afin que son peuple y marchât. C’est pourquoi il est dit dans 
l’Épître aux Romains que la loi intervînt (xxxxx). C’était quelque chose qui entra incidemment, comme une sorte 
de parenthèse introduite dans un but spécial, mais d’une profonde importance. Or elle a fait son œuvre, et le 
croyant, alors même qu’il a été sous la loi, est amené absolument hors de sa sphère, et est devenu vivant à Dieu. 
Il a un nouveau mari, et il est mort quant au premier. Mais ici la vérité est présentée dans une forme bien belle, en 
harmonie avec le caractère de l’épître entière. Comme la vocation et le dessein de Dieu, et toutes les pensées 
que Dieu avait à notre égard, existaient avant que le monde fût, ainsi le caractère même de la marche d’un 
croyant fut préparé avant que jamais nous vinssions dans le monde, et dans sa nature même est entièrement au-
dessus de ce monde. Il est question pour nous de manifester Dieu comme il convient, selon qu’il se manifeste lui-
même maintenant. « Soyez donc imitateurs de Dieu comme de bien-aimés enfants ».

Quelle place merveilleuse que celle où nous avons été introduits ! Nous avons été « créés dans le Christ Jésus 
pour les bonnes œuvres que Dieu a préparées, afin que nous marchions en elles ». Nous avons un caractère de 
vie tout entièrement nouveau, que la loi n’avait jamais contemplé, et nous avons pour y correspondre un nouveau 
caractère de bonnes œuvres.

Ici s’ouvre une section bien distincte de l’épître. Ce n’est pas le développement des pensées de Dieu en grâce, 
pensées qui, depuis avant la fondation du monde, s’étendent jusqu’à l’héritage de gloire, quand toutes choses se-
ront assujetties à Christ – l’Église étant une avec lui dans sa suprématie sur tout. Ce n’est pas non plus le moyen 
par lequel Dieu s’occupe d’âmes qui étaient mortes, sous la puissance de Satan, et par nature enfants de colère, 
les uns aussi bien que les autres, les vivifiant avec Christ, et les ressuscitant, et les faisant asseoir ensemble en 
lui dans les lieux célestes. Nous avons vu cela dans la première partie du chapitre 2. Mais maintenant nous avons 
la mise en exécution actuelle des plans de Dieu dans le monde. Le chapitre 1 nous a donné les conseils de Dieu 
à l’égard de ces âmes-là ; le chapitre 2:1 à 10, présente la manière dont il a agi en eux ; mais maintenant nous 
avons la manière de ses plans sur la terre. En conséquence, ceci fait ressortir d’une manière bien distincte la 
condition dans laquelle l’homme avait été auparavant. Il y avait déjà eu des voies de Dieu manifestées ici-bas. 
Après le déluge, quand le monde entier s’était éloigné de Dieu, et avait établi une forme de mal particulièrement 
pernicieuse – le culte de faux dieux – le vrai Dieu appela un homme hors de cet état de choses, et le mit dans 
une place de séparation d’avec les autres ; et il fit de lui le dépositaire de ses promesses et de son témoignage 
sur la terre. Tel fut Abraham ; telle la semence d’Abraham. En conséquence, c’est là que depuis la vocation 
d’Abraham nous trouvons la scène des opérations de la puissance, de la bonté et du gouvernement de Dieu, 
quoique le gouvernement en fût ensuite séparé, à cause du mal en Israël qui était sans remède, et transmis aux 
Gentils. Mais la croix de Christ termina toutes ces épreuves. Dieu pouvait attendre ensuite pendant quelques an-
nées, dans sa patience, comme nous le savons ; mais le sort de la nation juive fut scellé en la croix de Christ ; et 
depuis ce moment-là même, Dieu commença à manifester ces desseins plus profonds de son amour. Car tout ce 
que le peuple Juif aurait pu avoir, en supposant qu’il eût été converti et qu’il eût reçu le Messie, n’aurait pu dépas-
ser ici-bas la position d’un peuple terrestre. Ils auraient pu être régénérés ; mais ils auraient nécessairement été 
terrestres. Les promesses qui leur étaient si pleinement et si richement accordées dans l’Ancien Testament se 
rapportaient à la terre. Je ne dis pas que la foi n’avait pas quelque chose de plus profond ; je ne dis pas qu’il n’y 
avait pas quelque chose dans la pensée cachée de Dieu, qui était en dehors de cette scène présente. Mais, qu’il  
me soit permis de le répéter, ils étaient un peuple terrestre ; ils avaient les « choses terrestres » du royaume par 
un don bien positif de Dieu ; et c’est par rapport à cette circonstance même, que Dieu déclare que ses dons et sa 
vocation sont sans repentir. Il avait donné aux Juifs des bénédictions terrestres, et il les avait appelés hors des 
autres peuples pour jouir de la terre. Ils le feront dans une condition de gloire sous leur Messie. Il ne se repentira 
jamais de ses desseins, et ne retirera pas son don. Mais en attendant, toute l’histoire du rejet de Dieu par Israël 
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est survenue : le culte qu’ils ont rendu aux idoles, et finalement la crucifixion de leur propre Messie ; et pour le 
temps présent ils sont dépossédés de leur pays et dispersés, sur la face de la terre.

Mais pendant le temps de la dispersion d’Israël, et même avant qu’il commençât, depuis le moment où leur 
culpabilité fut consommée, ce dessein céleste de Dieu fut graduellement manifesté sur la terre. Mais il faut nous 
rappeler que l’Église, outre qu’elle est l’objet des conseils éternels de Dieu, et qu’elle a une glorieuse portion dans 
le ciel avec Christ – objet de notre attente, a aussi une existence sur la terre et entre dans les voies de Dieu ici-
bas. C’est là le point auquel nous sommes arrivés dans cette épître. Nous avons vu les pensées plus profondes 
de Dieu ; mais comme l’épître touche en effet aux voies de Dieu sur la terre, nous n’aurions pas eu une vue com-
plète de la place de l’Église, si elle ne nous avait pas donné la succession des choses en rapport avec les écono-
mies ici-bas. D’après cela nous avons les éléments qui composent l’Église :  « C’est pourquoi souvenez-vous 
qu’autrefois vous, les nations dans la chair, qui étiez appelés incirconcision par ce qui est appelé la circoncision, 
faite de main, dans la chair ». Ici nous sommes sur un terrain totalement différent. Il ne s’agit plus d’« enfants de 
colère », de personnes qui étaient par nature aussi mauvaises et aussi bien mortes les unes que les autres ; mais 
ici ce sont des hommes distingués les uns des autres sur la terre – la circoncision d’une part, et l’incirconcision de 
l’autre. En sorte que vous êtes sur un terrain terrestre, le terrain des voies de Dieu sous le rapport des écono-
mies, et vous y trouverez Dieu qui sépare une partie du genre humain de l’autre, par sa propre volonté ; non 
parce que l’une était meilleure que l’autre, mais pour la manifestation de sa propre sagesse et de son propre des-
sein. La grande masse des Juifs était tout aussi mauvaise aux yeux de Dieu que les Gentils ; et quelques-uns 
d’entre les Gentils étaient convertis, comme Job par exemple, tandis qu’il y en avait beaucoup parmi les Juifs qui 
périrent dans leurs péchés. Mais, malgré tout cela, Dieu mit réellement une différence entre Juif et Gentil ; et il 
dit : « Souvenez-vous qu’autrefois vous, les nations dans la chair », vous étiez parmi le reste du genre humain, 
laissés en dehors de la « vocation de Dieu », vous n’aviez pas été placés dans une position séparée de témoi-
gnage pour Dieu, comme le fut Abraham ; « vous étiez appelés incirconcision par ce qui est appelé la circonci-
sion ». « Vous étiez en ce temps-là sans Christ, sans droit de cité en Israël ». Ils n’avaient aucune part dans 
l’ordre établi de Dieu en Israël ; et ils étaient « étrangers aux alliances de la promesse ». Dieu donna de glo-
rieuses promesses en forme d’alliance, et s’engagea à les accomplir. Les Gentils n’y avaient ni part ni portion. Il y 
avait des promesses au sujet des Gentils, mais aucune faite aux Gentils. Israël était la partie qui avait un intérêt 
dans les promesses, directement – Israël, et Israël seul. Et il faut nous rappeler soigneusement ce que signifient 
ces promesses. Elles ne furent pas faites à Adam, ni à Énoch, encore moins à Adam et Ève, bien qu’il soit assez 
ordinaire de parler de la promesse faite dans le jardin d’Éden. Mais l’Écriture ne parle jamais de promesse qui ait 
été faite. Et si vous examinez Genèse 3, vous verrez toute la sagesse de Dieu qu’il y a en cela ; car ce ne pouvait 
en aucun sens être une promesse. À qui pourrait-ce être une promesse ? À qui fut-elle adressée ? À ce serpent 
ancien ? Aucun croyant ne pourrait s’imaginer qu’une promesse lui ait été faite. C’était une menace de l’extinction 
de sa puissance. Dieu jugeait le péché qui venait d’entrer dans le monde : est-ce le temps convenable où des 
promesses peuvent être faites ? C’est rigoureusement une révélation de Dieu, nullement en forme de promesse, 
mais une déclaration qui prononce une dénonciation de jugement sur le serpent, déclaration qui montrait que, la 
semence de la femme devait lui briser la tête.

« Les promesses », donc, ne remontent pas plus haut qu’Abraham : elles se rattachent aux économies de Dieu. 
On pourra demander : N’avons-nous pas des promesses ? Je réponds : Nous avons toutes les promesses de 
Dieu ; mais comment ? Et où ? En Christ « est le oui et en lui l’amen ». Si nous avons Christ, nous sommes la 
« semence d’Abraham et héritiers selon la promesse », mais d’une manière totalement différente de celle en la-
quelle les Juifs les avaient autrefois, ou les auront bientôt. Nous y entrons sur le pied de pure miséricorde, et 
comme étant entièrement en dehors de toute alliance. Il n’y a pas une telle chose qu’une alliance avec l’Église, ou 
avec nous, Gentils, je ne veux pas dire que nous ne recevrons pas les bénédictions que renferme la nouvelle al-
liance : nous avons toute la béatitude qui s’y trouve, et plus encore ; mais non comme Israël. Ils y ont part comme 
objets des promesses de Dieu ; tandis que c’est la grâce souveraine qui nous a cherchés, et atteints, et bénis – 
n’ayant aucun droit à quoi que ce soit, et pourtant ayant, quelque chose de meilleur réservé pour nous. Nous en-
trons comme remplissant la lacune entre le rejet du Messie et sa réception par Israël bientôt ; et nous faisons par-
tie, de cette parenthèse, plutôt que des voies de Dieu ici-bas, et cela d’une manière bien intéressante, comme 
j’espère le montrer.

Ici donc, la différence est d’abord présentée. Dieu veut que nous connaissions quelle était notre condition. Nous 
n’avons droit à rien ; nous n’avons pas le moindre titre à faire valoir auprès de Dieu ; nous n’avions aucune place 
qui nous fût assignée spécialement, comme Israël avait par la promesse. Ils avaient une certaine place, même 
comme hommes inconvertis dans le monde ; et le jour approche où, après avoir été convertis, ils auront dans le 
monde une position clairement marquée – une distinction terrestre et une gloire terrestre qui n’ont jamais été et 
ne seront jamais notre portion. N’allez pas supposer que nous n’aurons pas quelque chose de bien meilleur ; 
mais nous n’aurons jamais une telle place sur la terre. Nous en aurons une avec Christ sur toutes choses ; mais 
ce ne sera pas pendant que nous avons notre vie naturelle ici-bas. C’est dans l’état de résurrection que la gloire 
de l’Église est destinée à être manifestée, dans toute sa plénitude, en tant qu’elle sera manifestée au monde. Ain-
si l’Apôtre rappelle ici  aux saints d’Éphèse ce qu’avait  été leur condition comme Gentils. « Vous étiez en ce 
temps-là sans Christ, sans droit de cité en Israël, et étrangers aux alliances de la promesse, n’ayant pas d’espé-
rance, et sans Dieu dans le monde ». Ils n’avaient point d’espérance. Ils n’attendaient aucune intervention divine 
pour les délivrer sur la terre : ils pouvaient rêver à ce à quoi les gens rêvent encore – un perfectionnement de 
l’homme sur la terre. Ils n’avaient aucune connexion avec Dieu dans le monde, tandis que les Juifs avaient Dieu 
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pour diriger tous leurs mouvements – comment ils devaient vivre et comment leur héritage devait être réglé. Dieu 
entrait dans toutes leurs affaires domestiques aussi bien que dans leur culte ; tout se trouvait placé entièrement et 
d’une manière distincte sous le gouvernement de Dieu. S’ils avaient ainsi Dieu dans ce monde, les Gentils ne 
connaissaient rien de semblable. Retirés de cette misérable condition, dans quoi sommes-nous introduits ? Est-
ce dans la position d’Israël ? Cela est traité ailleurs. Dans Romains 11, le grand point est de montrer que les 
branches naturelles de l’olivier ont été arrachées, afin que nous, qui étions des branches sauvages, nous fussions 
entés. Le sujet ici n’est pas l’Église, mais simplement la possession des promesses, et la place de témoignage 
pour Dieu ici-bas. Ce sont là des choses distinctes. Toute personne baptisée – c’est-à-dire toute personne qui fait 
extérieurement profession de reconnaître Christ – appartient à l’olivier. Tous ceux qui sont tels ont une responsa-
bilité spéciale, comme n’étant pas païens (ni Juifs non plus), mais en possession des oracles de Dieu, et comme 
portant le nom de Christ d’une manière extérieure. Mais dans Éphésiens 2, il y a une chose bien plus profonde : 
l’apôtre parle du corps de Christ et de l’assemblée de Dieu. Et il faut nous rappeler qu’au commencement du 
christianisme, ces deux choses se touchaient de bien près : en d’autres termes, l’assemblée ne se composait 
guère d’autres personnes que de ceux qui étaient les membres du corps de Christ, de vrais chrétiens unis à 
Christ par le Saint Esprit. Mais bientôt des individus s’y glissèrent, qui n’étaient pas nés de Dieu, et qui naturelle-
ment n’étaient pas membres de Christ, mais qui entrèrent néanmoins dans l’assemblée de Dieu. Ainsi par le mot 
de chrétiens aujourd’hui on désigne quelqu’un qui n’est ni païen, ni Juif. D’après cela, dans Romains 11, vous li-
sez qu’il y a des branches qui sont arrachées ; dès lors il est dit que les branches qui sont entées sont debout par 
la bonté de Dieu, et sont averties et exhortées à y persévérer, puisqu’autrement, elles aussi, elles seront cou-
pées. Il est question de la profession extérieure, de ses dangers et de sa sentence assurée si elle n’est pas fidèle. 
Mais dans l’Épître aux Éphésiens il n’y a pas une telle chose que d’être coupé, parce que le sujet principal, c’est 
la condition de membres du corps de Christ. Il y en a qui parlent maintenant de ne pas déchirer le corps de 
Christ ; mais il n’y a dans l’Écriture ni une telle phrase, ni une telle idée. Vous trouverez des passages qui in-
sistent beaucoup sur la position assurée et ferme des vrais croyants, et d’autres qui contiennent l’avertissement 
qu’il y en aura de ceux qui font profession qui d’eux-mêmes seront réduits à rien ou bien jugés de Dieu. Il n’y a 
pas une telle pensée que l’excision d’un membre du corps de Christ. Il y a des avertissements solennels pour les 
chrétiens dans le but de les préserver du mal, mais rien qui ressemble à l’incertitude de leur sécurité.

En poursuivant le chapitre, le côté positif de la question apparaît. Les Gentils ne possédaient pas par nature les 
privilèges des Juifs. « Mais maintenant dans le Christ Jésus, vous qui étiez autrefois loin, vous avez été appro-
chés par le sang du Christ. Car c’est lui qui est notre paix, qui des deux en a fait un » – et Juifs et Gentils – 
« ayant détruit le mur mitoyen de clôture ». Nous trouvons ici la déclaration bien claire que les institutions mêmes 
que Dieu avait établies dans ses voies avec les Juifs sont renversées. Dieu lui-même a détruit le mur mitoyen de 
clôture. Lui seul avait le pouvoir de le faire. C’eût été un péché pour un autre, quel qu’il fût, de l’essayer. D’un 
autre côté, vous trouverez des personnes qui, dans leur ignorance de l’Écriture, soutiendront que, parce que Dieu 
a commandé ces choses autrefois, il doit les sanctionner toujours. Rien ne saurait être moins fondé. C’est entière-
ment limiter Dieu, et fermer les yeux aux déclarations les plus claires de sa Parole. Dans une grande partie du 
Nouveau Testament, Dieu met de côté les institutions juives, dans toutes leurs parties. Sans doute il y a des prin-
cipes moraux qui étaient vrais avant la loi – des voies révélées de Dieu depuis le commencement, qui doivent 
toujours régler la conduite de l’homme à l’égard de Dieu ; mais ces choses n’ont pas nécessairement quelque 
chose à faire avec la loi. Sous les institutions légales, elles pouvaient se trouver plus ou moins incorporées dans 
la loi et prendre la forme de commandements ; mais leur racine est bien plus profonde que la loi donnée à Moïse. 
Les idées dont je parle sont fondées sur une notion fausse ; quand vous dites que le chrétien est délivré de la loi, 
quelques-uns pensent que vous allez détruire toute moralité et renverser la sainte mesure du bien et du mal, qui 
vient de Dieu. Mais il ne nous sied pas de décider ce qui contribue le plus à la gloire de Dieu. L’humilité se trouve 
dans l’obéissance, et se prouve par elle ; or l’obéissance dépend de la soumission à la Parole de Dieu. Le même 
acte dans des circonstances différentes peut être un devoir ou un crime : la seule et infaillible pierre de touche 
pour le croyant, c’est la Parole de Dieu. C’était un péché pour les Juifs de ne pas détruire tous les Cananéens : 
Dieu leur avait commandé de le faire – celui qui seul était compétent pour juger, et qui seul avait le droit de com-
mander d’après sa volonté souveraine. Si un chrétien faisait maintenant la même chose, ce serait se méprendre 
quant à la pensée, de Dieu. Le monde est tenu d’agir maintenant à l’égard des meurtriers aussi rigoureusement 
que jamais : Dieu n’a nullement révoqué la parole qu’il prononça quant au caractère sacré de la vie humaine. 
C’est ce que Dieu avait établi longtemps avant la loi de Moïse, ou avant toute distinction entre Juifs et Gentils. 
Cela n’est annulé ni par la loi donnée à Israël, ni par l’évangile qui maintenant est proclamé en grâce au monde. 
Le gouvernement parmi les hommes demeure sur le fondement qui lui est propre ; il était compris dans la mission 
donnée à Noé ; mais le chrétien est en dehors de tout cela et au-dessus de tout cela. Il est appelé à une nouvelle 
vocation, et c’est ce que nous avons ici. « Mais maintenant dans le Christ Jésus vous qui étiez autrefois loin, vous 
avez été approchés par le sang du Christ ». Notre tâche n’est pas le maintien de l’ordre dans le monde ou de pu-
nir le désordre qui s’y trouve ; mais un nouvel édifice s’élève et croît, sur le fondement béni, saint et divin du sang 
de Christ, par lequel nous avons été approchés de Dieu. Et ce n’est pas seulement ce que nous serons bientôt, 
mais ce que nous sommes maintenant. Nous avons « été approchés par le sang du Christ ».

Rien ne saurait être plus clair et plus positif « Car c’est lui qui est notre paix » ; – une expression bien mer-
veilleuse. Notre paix n’est pas seulement une chose dont nous jouissons, au-dedans de nous, mais c’est Christ 
en dehors de nous ; et si les âmes se reposaient seulement sur cela, y aurait-il de l’anxiété quant à la plénitude 
de la paix ? C’est entièrement ma propre faute si je ne me repose pas sur cela et si je n’en jouis pas. Mais quand 
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même… dois-je douter que Christ soit ma paix ? Je le déshonore si je le fais. Si j’avais une caution dont les ri-
chesses ne sauraient manquer, pourquoi douterais-je quant à ma position ou à mon crédit ? La chose ne dépend 
pas de mes richesses, ni de ma pauvreté – tout dépend des ressources de celui qui s’est rendu responsable pour 
moi. Il en est ainsi quant à Christ. C’est lui qui est notre paix, et il ne saurait y avoir en lui la moindre possibilité 
que rien nous manque. Lorsque le cœur se repose sur cela, quel en est l’effet ? Alors nous trouvons du repos et 
nous jouissons. Comment puis-je jouir d’une bénédiction avant d’y croire ? Et il faut que je commence par croire 
avant que de jouir. Le Seigneur dans sa grâce, il est vrai, donne parfois a son peuple des transports de joie, mais 
la joie peut varier. La paix est ou devrait être une chose permanente : c’est ce que le chrétien a le droit de possé-
der toujours ; et cela parce que Christ est notre paix. Il n’est pas appelé notre joie ; et Dieu n’est pas appelé le 
Dieu de joie, mais de paix, parce qu’il l’a accomplie lui-même : et elle repose entièrement sur Christ, « C’est lui 
qui est notre paix, qui des deux en a fait un, ayant détruit le mur mitoyen de clôture ».

Il y a une notion qui prévaut généralement – notion inconnue dans la Bible – c’est que Christ opérait notre jus-
tice quand il était ici-bas. Or je ne mets pas en doute que la vie de Christ fût nécessaire pour répondre à ce que 
demandait Dieu lui-même et sa sainte loi, aussi bien que pour le manifester lui-même et son amour ; mais la jus-
tice que nous sommes devenus en Christ est absolument une tout autre pensée – non pas la loi accomplie par 
lui, mais la justice justifiante de Dieu, fondée sur la mort de Christ, déployée dans sa résurrection, et couronnée 
par sa gloire dans le ciel. Ce n’est pas simplement Christ accomplissant notre devoir pour nous, mais Dieu par-
donnant mes fautes, jugeant mon péché, et même trouvant une telle satisfaction dans le sang de Christ, que 
maintenant il ne saurait trop faire pour nous ; cela devient, si je puis le dire, une dette positive envers Christ, à 
cause de ce que Christ a souffert. On ne voit pas que la loi est la puissance, non de la justice, mais du péché. Si 
Christ n’avait fait que garder la loi, ni votre âme ni la mienne n’auraient pu être sauvées, encore moins bénies, 
comme nous le sommes. Quel que fût celui qui aurait gardé la loi, c’eût été la justice de la loi, et non la justice de 
Dieu, qui n’a point la moindre connexion avec l’obéissance rendue à la loi. Il n’en est jamais parlé ainsi dans la 
Parole de Dieu. Parce que Christ a obéi jusqu’à la mort, Dieu a introduit une nouvelle sorte de justice – non pas la 
nôtre, mais la sienne, à lui, en notre faveur. Christ est devenu malédiction pour nous sur le bois ; Dieu l’a fait 
« être péché pour nous, afin que nous devinssions justice de Dieu en lui ». Si la doctrine ordinaire sur ce sujet 
était vraie, nous pourrions nous attendre à ce qu’il fût dit : Il a obéi à la loi pour nous, afin que nous eussions une 
justice légale qui nous fût imputée ou transférée. Au contraire la vérité est sur tous les points en contraste avec 
de telles idées. Assurément l’obéissance de Christ à la loi n’est pas la même chose que le fait que Dieu l’a fait 
être péché. Il en est de même du passage dont on se sert si souvent : « Par l’obéissance d’un seul, plusieurs se-
ront constitués justes ». Comment son obéissance est-elle ici liée avec la loi ? L’Apôtre, il est vrai, introduit la loi 
dans le verset suivant, comme une chose nouvelle et additionnelle, qui intervient exceptionnellement. De plus, 
Adam n’aurait pas compris le sens de l’expression « la loi », bien que sans aucun doute il fût sous une loi qu’il a 
enfreinte. Qu’est-ce qu’Adam dans son innocence aurait fait par exemple des mots : « Tu ne convoiteras point » ? 
Aucun sentiment pareil ne se trouvait dans les limites de son expérience. Aussi, comme nous le voyons, ce ne fut 
qu’après la chute de l’homme que la loi fut donnée au temps convenable, pour condamner la première manifesta-
tion du péché. Mais Christ est mort pour le péché et sous le péché – notre péché. Et quelle en est la consé-
quence ? Tous les croyants maintenant, soit Juifs, soit Gentils, dans le Christ Jésus, sont introduits dans une 
place entièrement nouvelle. Le Gentil est retiré de sa position d’éloignement à l’égard de Dieu, le Juif, de la proxi-
mité ou le mettait l’économie judaïque ; les uns et les autres jouissent d’une bénédiction commune dans la pré-
sence de Dieu, que nul n’avait jamais possédée auparavant. L’ancienne séparation disparaît et fait place, par la 
grâce, à l’union dans le Christ Jésus. À quel moment cela commença-t-il ? Question importante, car nous y trou-
verons réellement la réponse à la question : – Qu’est-ce que l’Église, d’après les Écritures ? Demandez à une 
foule d’enfants de Dieu. Ne diraient-ils pas : L’ensemble de tous les croyants ? Mais est-ce là le corps de Christ 
tel qu’il nous est montré ici ? Il y avait des saints depuis le commencement – tous ceux qui étaient nés de Dieu ; 
mais furent-ils réunis pour former une assemblée sur la terre ? Y avait-il dans l’Ancien Testament quelque chose 
qui correspondît au « seul corps » ? On n’en entendit jamais parler, sinon comme une chose promise, jusqu’au 
jour de la Pentecôte. Il fallait attendre la croix de Christ. En elle Dieu abolit l’inimitié. Avant cela Dieu avait com-
mandé au Juif de demeurer séparé du Gentil ; et c’est ce que notre Seigneur maintenait bien fortement quand il 
était sur la terre. Il défendit à ses disciples d’entrer dans aucune ville des Gentils. Il dit à la femme Syrophéni-
cienne qu’il n’était envoyé qu’aux brebis perdues de la maison d’Israël. Elle s’était placée sur le terrain des pro-
messes ; mais il lui montre qu’elle n’avait ni part ni portion dans les promesses. Si elle s’était adressée à lui 
comme étant le Fils de Dieu, notre Seigneur l’aurait-il fait attendre ? Elle en appela à lui comme étant le Fils de 
David ; et en cette qualité sa relation était avec Israël. Elle dut apprendre qu’elle avait été sa méprise en se pla-
çant sur le terrain des promesses, auxquelles elle n’avait aucun droit. Et c’est là souvent la raison pour laquelle 
des personnes ne jouissent pas de la paix. Elles plaident les promesses de Dieu ; mais qu’est-ce que cela, si je 
ne puis dire que les promesses me sont faites à moi ? Faut-il que je m’étonne si la réponse tarde ? De là vient 
aussi qu’il y a en général si peu de paix solide. Qu’il était bon pour la pauvre femme, qu’il est bon pour nous tous, 
de connaître et de confesser ce que nous sommes réellement ! Elle reconnaît qu’elle n’était en aucune façon ni 
un enfant, ni une brebis. « Cependant les chiens mangent ! » Elle voit bien pourquoi elle ne pouvait obtenir ce 
qu’elle désirait sur le fondement erroné de privilèges qu’elle ne possédait pas. Elle est amenée à se reconnaître 
comme étant privée de toute promesse ; et alors il n’y a pas de limite à la bénédiction dans la grâce de Christ. « O 
femme ! ta foi est grande ; qu’il le soit fait comme tu veux ».
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Les deux exemples dans lesquels le Seigneur admire la foi de ceux qui vinrent à lui, nous présentent des Gen-
tils – le centenier et la Syrophénicienne. Notre Seigneur ne peut nier son amour, et ils le connaissaient. En consé-
quence ils insistent dans leur requête. Ce fut au milieu d’une ignorance bien grande ; mais alors, au fond, l’œil 
était simple, et l’objet sur lequel il se reposait, c’était celui qui pouvait bénir au-delà de toute pensée. En consé-
quence la bénédiction ne pouvait être perdue, et, bien qu’elle fût retardée, elle était infinie.

Ainsi dans cette épître nous voyons le Gentil dans la condition la plus déplorable d’éloignement à l’égard de 
Dieu et de séparation de tout ce que Dieu avait choisi sur la terre. Mais la croix de Christ a anéanti toutes distinc-
tions semblables. Elle a prouvé que les Juifs tant favorisés étaient,  si  possible, plus pervers encore que les 
pauvres Gentils. Ils avaient rejeté et crucifié leur propre Messie ; et s’il y en avait parmi les Juifs qui insistaient 
plus pour sa mort que d’autres, c’était les sacrificateurs ; et il en est toujours ainsi. Il n’y a rien qui soit si dépourvu 
de cœur que la religion de ce monde ; et s’il en était ainsi alors, la chose est pire encore aujourd’hui. Qu’y a-t-il de 
si mauvais sous le soleil qu’un christianisme corrompu ? Il peut employer un beau langage, et contenir un grand 
mélange de vérité ; mais il n’y a pas de conscience purifiée, point de divines affections ; et sa fin n’en sera que 
d’autant plus terrible. Nous avons besoin de prendre garde à ce que nous sanctionnons dans des jours comme 
ceux-ci : car le temps est court. Le Seigneur a mis en lumière ce qu’est son Église. La volonté de l’homme a ra-
mené du tombeau de Christ la loi des commandements, et l’impose de nouveau. C’est là ce que l’on trouve dans 
toute  la  chrétienté.  Il  est  inconcevable,  à  moins  de réaliser  la  puissance de Satan,  comment  des chrétiens 
peuvent se servir des institutions spéciales de Dieu par rapport à son peuple terrestre, malédictions et le reste, en 
face d’un chapitre tel que celui-ci, dans lequel nous trouvons que tout cela est mis de côté, même pour les Juifs 
qui croient, par l’autorité même de Dieu. C’est une dénégation pratique du sang et de la croix de Christ. Quelle 
preuve solennelle de l’état de ruine où se trouve l’Église de Dieu ! La vérité est bien claire en effet : « Ayant aboli 
dans sa chair l’inimitié, la loi des commandements, [qui consiste] en ordonnances ; afin qu’il créât les deux en lui-
même pour être un seul homme nouveau, en faisant la paix ; et qu’il les réconciliât tous les deux en un corps à 
Dieu par la croix, ayant tué en elle l’inimitié ». C’est à cette figure d’un seul homme nouveau, que les chrétiens ré-
pondent. Vous trouverez qu’un tel état de choses ne fut jamais connu pendant les temps de l’Ancien Testament, 
ni même pendant la vie de notre Seigneur sur la terre. Ce ne fut qu’après l’ascension que les Juifs et les Gentils 
furent réunis sur la terre, et adorèrent Dieu sur le même niveau. C’est là l’Église. Ce n’est pas seulement qu’ils 
sont tous des croyants, mais ils sont membres de Christ et membres les uns des autres sur la terre. Sans doute, 
lorsque nous serons dans le ciel, ce sera toujours l’Église ; mais elle commence ici-bas, et cela avec Christ cruci-
fié et monté au ciel. Quand il y a ainsi pris sa place, alors commence l’œuvre pour former le corps en union avec 
la Tête. Toutes les distinctions ont disparu, en tant qu’il s’agit de la sphère même de l’Église. La nature de l’Église 
est bien évidente d’après ces paroles : Afin « qu’il les réconciliât tous les deux en un corps à Dieu sur la croix, 
ayant tué eu elle l’inimitié » – laquelle inimitié consistait dans les commandements de la loi, qui séparait rigoureu-
sement et totalement l’un de l’autre.

Mais Christ « étant venu, il a annoncé la bonne nouvelle de la paix à vous qui étiez loin, et à ceux qui étaient 
près ». Tout est attribué à Christ, parce que tout est fondé sur la croix et c’est Christ, par le Saint Esprit, qui pro-
clame maintenant cette paix céleste aux Gentils qui autrefois étaient loin, aussi bien qu’à Israël, le peuple jus-
qu’alors si favorisé. Lorsque cette vérité est inconnue, les hommes peuvent prêcher Christ plus ou moins ; ils 
peuvent discourir beaucoup d’une manière générale, sur les promesses de Dieu, mais un Juif pourrait parler des 
promesses ; et c’est à eux spécialement qu’il sera donné bientôt de chanter en leurs cantiques, que la miséri-
corde de Jéhovah « demeure à jamais » – c’est le grand thème des Psaumes qui ont rapport au millénium. La po-
sition judaïque – en pratique – que prennent la plupart des chrétiens, les conduits a se servir des Psaumes de 
David comme le grand élément de la communion chrétienne, et comme l’expression de leur propre condition de-
vant Dieu. Il est incontestable que toute l’Écriture, a été donnée par Dieu pour le profit et pour la bénédiction du 
chrétien. Mais dois-je offrir un taureau et un bouc, par le motif que la chose était commandée autrefois ? Imiter le 
Lévitique, c’est une, chose ; le comprendre, c’est une chose toute différente. « Par la foi », « nous établissons la 
loi » ; mais nous ne sommes pas sous la loi. C’est ainsi qu’en parlant de ma marche comme chrétien, l’apôtre 
Paul dit que le péché n’aura pas l’empire sur moi, parce que je ne suis pas sous la loi, mais sous la grâce. Qu’il 
est triste de voir que ceux qu’on appelle Évangéliques, comme corps, prêchent maintenant avec diligence le 
contraire ! Ils peuvent prêcher une certaine mesure de vérité sur d’autres choses ; mais ils ne peuvent pas prê-
cher l’évangile, et ils nient l’Église de Dieu. Il n’y a aucune chose pour laquelle le chrétien est sous la loi, parce 
qu’il est sous Christ – mort et ressuscité. Christ était une fois sous la loi ; mais alors je n’avais rien à faire avec lui. 
Il est sorti de cette position à la croix ; et mon association avec Christ commence là quant à son point de départ. 
Je suis uni à Christ dans le ciel, et non sur la terre. Qu’y a-t-il de commun entre Christ dans le ciel et la loi ? Ainsi 
il est dit que nous sommes sous la grâce et non sous la loi. De plus, cette doctrine est éminemment pratique. Le 
niveau de la marche est abaissé d’une manière étonnante, lorsqu’il y a une erreur à cet égard ; et Satan tâche 
d’introduire la loi, après qu’une âme a cru, s’il n’a pu pervertir la loi afin de l’empêcher de croire. Ici donc, c’est la 
bonne nouvelle de la paix qui est annoncée « à vous qui étiez loin, et à ceux qui étaient près ; car par lui nous 
avons, les uns et les autres, accès auprès du Père par un seul Esprit ». Par là, au lieu de la loi qui établissait une 
distinction entre le Juif et le Gentil, le Saint Esprit les unit, sur un terrain commun, et les place dans une relation 
commune, comme fils ayant affaire au Père. C’est là notre position. Lorsque Dieu agissait comme gouverneur, il 
choisit  une nation ;  il  avait  ses propres serviteurs.  Mais maintenant,  lorsqu’il  a une famille,  tout cet ordre de 
choses là disparaît. Il a ses enfants, et il veut les avoir près de lui. Le terme de toutes les formes judaïques, quant 
à des lieux saints, des jours consacrés, la sacrificature et les sacrifices, ce fut la croix de Christ. Dieu a pleine-
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ment éprouvé toute action sur les hommes par une religion qui est visible, ou par ce qui frappe la vue, ou par des 
sons qui agissent sur les sens. Le Saint Esprit envoyé du ciel conduit les enfants de Dieu à s’approcher du Père. 
Comment un chrétien peut-il reconnaître que c’est là ce que Dieu lui a donné pour le guider, et néanmoins se 
trouver prendre part, ne fût-ce que par sa présence, à ce qui est positivement judaïque ? Ce que Dieu a ordonné 
pour le Juif, et ce qu’il enjoint au chrétien, sont des choses bien différentes. Nous ne sommes pas des Juifs, mais 
des chrétiens. Ce sur quoi il insiste auprès des Chrétiens, porte un coup bien plus fort à la nature, et honore 
beaucoup plus Christ, qu’aucune des choses qu’il ait jamais données ou qu’il donnera jamais à Israël. Il nous a 
amenés comme sa famille, près de lui-même, et par Christ nous avons « accès auprès du Père par un seul Es-
prit » – nous, « les uns et les autres », Juifs et Gentils. Jusqu’à quel point le réalisons-nous en pratique ? Devons-
nous sanctionner cette incrédulité qui retourne aux faibles et misérables éléments du monde ? Ou bien demeu-
rons-nous uniquement attachés à Christ, rendant culte à Dieu dans l’Esprit ? Nous pourrons avoir à souffrir, si 
nous demeurons fidèles à la grâce et à la vérité ; mais bienheureux sommes-nous, s’il en est ainsi.

Il ajoute encore : « Ainsi donc vous », Gentils, « n’êtes plus étrangers, ni forains, mais concitoyens des saints, 
et gens de la maison de Dieu ». Ils avaient été retirés de cette condition d’éloignement, et étaient devenus partie 
de la maison de Dieu, « ayant été édifiés sur le fondement des apôtres et prophètes » – non pas sur celui de la 
loi. Quels prophètes ? Ceux du Nouveau Testament, seulement. Dieu ne se servait pas d’un ancien fondement, 
mais en posait un nouveau ; et ce nouveau fondement, il se commence en Christ mort et ressuscité. C’est le fon-
dement, non pas des prophètes et des apôtres, mais « des apôtres et prophètes ». La phrase, dans le Grec, si-
gnifie que ces deux classes, les apôtres et prophètes, étaient réunies dans cette œuvre commune. Ils étaient em-
ployés ensemble à poser cette base commune. Il nous est parlé (chap.3:5) du « mystère du Christ », « lequel n’a 
pas été donné à connaître aux fils des hommes dans d’autres générations comme il a été révélé maintenant par 
l’Esprit à ses saints apôtres et prophètes ». Ces paroles écartent toute controverse ; car elles prouvent qu’il n’est 
question que du temps présent. De même au chapitre 4:11 : « Et lui, a donné les uns apôtres, les autres pro-
phètes ». Quelques-uns des écrivains du Nouveau Testament n’étaient pas apôtres, et pourtant ils étaient tout 
autant inspirés. Il est donc dit de nous, que nous sommes édifiés sur ce « fondement des apôtres et prophètes, 
Jésus Christ lui-même étant la maîtresse pierre du coin ». Ce n’est pas seulement la prophétie ou la promesse, 
mais « Jésus Christ lui-même » – sa Personne. C’est ce que l’apôtre Pierre avait appris des lèvres de notre Sei-
gneur : « Sur ce rocher je bâtirai mon assemblée », c’est-à-dire, sur la confession de Christ comme, le Fils du 
Dieu vivant. Et de même ici, vous avez Jésus Christ comme la maîtresse pierre du coin. Mais ce n’est pas ici, 
comme dans Matthieu, Christ qui édifie ; mais ces apôtres et prophètes sont employés (d’une manière subordon-
née sans doute), parce qu’ils étaient les instruments pour révéler l’Église. Ainsi l’Écriture limite l’Église à ce qui 
suivit la mort et la résurrection de Christ, et le fait dépendre du Saint Esprit envoyé du ciel pour les réunir afin de 
former un seul corps sur la terre. « En qui tout l’édifice, bien ajusté ensemble, croît pour [être] un temple saint 
dans le Seigneur ». La chose n’est pas encore complète. « En qui aussi vous êtes édifiés ensemble, pour [être] 
une habitation de Dieu par l’Esprit ». Dieu avait autrefois une habitation sur la terre – le temple ; et il y habitait, 
non par l’Esprit, mais d’une manière visible. Maintenant, Dieu habite sur la terre d’une manière encore plus bénie, 
savoir par l’Esprit. Le Saint Esprit rend les saints l’habitation divine, et les unit comme un seul corps. Il habite 
dans l’Église, et en fait ainsi le temple de Dieu. Ce n’est pas son habitation dans les individus que nous avons ici. 
Cette vérité-là est aussi bien positive et bien importante ; mais, en outre, il habite dans l’Église : il fait de l’Église 
l’habitation de Dieu. Quelle vérité ! Il est clair que ce que Dieu demande, c’est que nous marchions fidèlement 
dans la vérité, et selon Christ.

Chapitre 3
Nous avons ici un cas remarquable du style parenthétique de cette épître ; car tout le chapitre dans lequel nous 

entrons en est un exemple. Nous trouverons une parenthèse dans une autre parenthèse ; faute de le voir, on 
augmente les causes qui font mal comprendre cette épître ; mais une fois qu’on l’a remarqué, tout est facile ; et la 
propriété morale qu’il y a à décrire, en une telle forme, ce qui est en soi-même une sorte de parenthèse dans les 
voies de Dieu, a été, et doit être remarquée en passant. Nous pouvons chercher, par la grâce de Dieu, à ap-
prendre et à considérer la raison de ces digressions, qui forment un épisode d’une longueur peu ordinaire. Tout le 
Chapitre 3 trouve place entre la doctrine de la fin du Chapitre 2 et l’exhortation au commencement du Chapitre 4, 
qui est fondée sur cette doctrine. Que veut dire cette diversion ?

Le Saint Esprit s’arrête tout à coup au milieu du développement de la doctrine : où veut-Il nous conduire ? La 
réponse, je crois, est très claire. Il a seulement touché à ce qui a dû paraître une grande pierre d’achoppement au 
Juif ; savoir, la formation, par Dieu, d’un corps dans lequel il n’y a ni Juif ni Gentil. Parmi bien des chrétiens, main-
tenant, je suis fâché de le dire, la difficulté n’est pas même sentie, encore moins la vérité est-elle comprise. La rai-
son est qu’ils ont saisi si peu soit la fidélité, soit les desseins de Dieu. Car c’est une épreuve réelle de la foi pour 
un esprit pieux, lorsqu’une partie de la vérité de Dieu semble en contredire une autre. Il ne peut y avoir aucune 
discorde réelle ; tout est nécessairement d’une harmonie et d’un accord parfaits. Mais nous ne pouvons pas tou-
jours comprendre comment les différentes parties de la vérité se lient ensemble. Pendant que nous sommes ainsi 
ignorants, nous devrions attendre avec foi, ne doutant point, d’un côté, et n’étant pas indifférents, de l’autre.

Tâchons pour un moment, de nous mettre à la place des croyants juifs, qui héritaient des pensées, des senti-
ments, et des préjugés des saints de l’Ancien Testament. Or si on présente clairement à de telles personnes, en y 
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insistant, des expressions de cette nature – un corps – ni Juif ni Gentil – l’inimitié tuée – le mur mitoyen de clôture 
détruit – quelles vérités pour un Juif ! Qu’il semble extraordinaire que Dieu détruise ce qu’il avait lui-même édifié, 
et qu’il avait si longtemps sanctionné ; que Dieu, qui avait formé les distinctions entre les Juifs et les Gentils, et y 
avait insisté, même avec menace de mort pour ceux qui les méprisaient – que Dieu lui-même les réduise à néant 
et introduise ce qui est totalement différent de l’ordre ancien, et même irréconciliable avec cet ordre de choses ! il 
n’est pas étonnant que toutes ces choses soient une difficulté, si on les lie ensemble comme la pensée de Dieu 
pour la même époque. Mais il y a une clef pour toute l’énigme : Dieu ne les a pas instituées pour le même temps. 
Ainsi toute la difficulté se réduit à ceci, que Dieu, qui, à une époque, établit les distinctions entre Israël et les Gen-
tils, trouve bon à présent, pour un temps, de les abolir et d’introduire une chose entièrement nouvelle. Or la pre-
mière partie du chapitre 3 est consacrée à l’explication de cette partie spéciale du mystère de Christ, par laquelle 
les Gentils sont introduits et placés exactement sur le même niveau que les Juifs croyants, qui maintenant ont re-
çu Christ, en sorte que, dans ce monde, ils ne forment qu’un seul et même corps. Mais plus un homme s’attachait 
à la vérité de la loi et des prophètes, plus la difficulté devenait insurmontable, parce que l’Ancien Testament ne 
parle jamais d’un tel état de choses. De fait, pour une personne qui ne connaissait que l’ancienne révélation hé-
braïque, c’était un renversement sans exemple et pour lequel elle ne devait être nullement préparée. Il y avait 
cette difficulté d’agir, en apparence, contre la Parole expresse de Dieu. C’est donc cela que le Saint Esprit écarte 
ici. Et, avant tout, remarquez la sagesse de Dieu posant un fondement admirable pour l’introduction de la nou-
velle doctrine. Nous avons vu que les conseils de Dieu, de toute éternité, se concentrant sur Christ, et embras-
sant la pensée glorieuse d’âmes rassemblées, hors de ce monde d’où elles sont tirées, pour partager le même 
amour et la même gloire, dans lesquels Christ se trouve maintenant en la présence de Dieu (chap.1). Ensuite, 
nous avons les moyens employés pour répondre au besoin des âmes dans leur état de ruine sur la terre : nous 
avons eu cela dans le chapitre 2. Et maintenant, dans le chapitre 3, nous avons une digression dans le but d’ex-
pliquer pleinement la nature de cette partie du mystère en relation spéciale avec les Gentils.

Néanmoins il faut nous garder de la notion que « le mystère » ou le secret signifie l’évangile. L’évangile en lui-
même ne signifie pas, et ne peut jamais signifier un mystère. C’est ce qui, quant à ses fondements, était toujours 
devant l’esprit du peuple de Dieu en forme de promesse, ou d’une révélation de grâce non encore accomplie. 
Mais nulle part, dans l’Écriture, l’évangile n’est appelé un mystère. Ce n’était pas un mystère, qu’un Sauveur de-
vait être donné ; c’était la toute première révélation de la grâce, après que l’homme fut devenu pécheur. La se-
mence de la femme devait briser la tête du serpent. Un mystère est quelque chose qui n’était pas autrefois révélé, 
et qui ne pouvait pas être connu sans une révélation. De plus, vous avez dans les prophètes une pleine déclara-
tion que la justice de Dieu était sur le point de venir ; la déclaration la plus claire possible que Dieu allait se mani-
fester comme un Dieu Sauveur. Ainsi vous trouvez encore qu’il abolira le péché, et qu’il introduira la propitiation et 
la justice éternelle. Toutes ces choses n’étaient, en aucun sens, le mystère. Le mystère veut dire ce qui était ca-
ché, non pas ce qui ne pouvait être compris ; c’est là une idée humaine du mystère ; mais un secret qui n’avait 
point été révélé – un secret non encore dévoilé, dans l’Ancien Testament, mais pleinement révélé dans le Nou-
veau. Qu’est-ce donc que ce mystère ? C’est, premièrement, que le Christ, au lieu de prendre le royaume prédit 
par les prophètes, disparaîtrait complètement de la scène de ce monde, et que Dieu le ferait asseoir dans le ciel à 
sa droite, comme le Chef de toute gloire, céleste et terrestre, et qu’il placerait tout l’univers entre les mains du 
Christ, afin qu’il administrât le royaume et qu’il y maintint la gloire de Dieu le Père. C’est là la première partie, et la 
partie la plus essentielle du mystère ; la seconde partie, en la portion de l’Église, n’en étant que la conséquence. 
La suprématie universelle du Christ n’est point le thème de l’Ancien Testament. Vous l’y voyez comme Fils de Da-
vid, Fils de l’homme, Fils de Dieu – comme le Roi : mais vous ne voyez nulle part tout l’univers de Dieu (mais plu-
tôt le royaume qui est sous tous les cieux) qui lui est assujetti. Dans cette suprématie sur toutes choses, Christ 
partagera tout avec son épouse. Christ veut avoir son Église associée à sa propre domination illimitée, quand ce 
jour de gloire commence à briller sur le monde.

Ainsi donc, comme nous le savons, le mystère se compose de deux grandes parties, que nous trouvons résu-
mées dans Éphésiens 5:32 : « Ce mystère est grand ; mais moi je le dis par rapport à Christ et à l’assemblée. » 
Ainsi le mystère ne signifie ni Christ seul, ni l’Église seule, mais Christ et l’Église unis dans la béatitude céleste, et 
dans la domination sur toutes les choses que Dieu a faites. Ainsi donc, comme nous l’avons vu dans le chapitre 
1, quand Christ fut ressuscité d’entre les morts, Dieu le fit asseoir « à sa droite dans les lieux célestes, au-dessus 
de toute principauté, et autorité, et puissance, et domination ; » « et il a assujetti toutes choses sous ses pieds, et 
l’a donné pour être chef sur toutes choses à l’Église. » il n’est pas dit « sur l’Église ; » ce qui renverserait le mys-
tère, bien loin de l’enseigner. Il  sera chef sur Israël et sur les Gentils, mais jamais il  n’est dit qu’il  règne sur 
l’Église. L’Église est son corps. J’admets que c’est une figure, mais une figure qui donne l’idée d’une profonde in-
timité, pleine de la consolation la plus riche, et de l’espérance la plus élevée. Les saints que Dieu appelle mainte-
nant, partageront toutes choses avec Christ dans ce jour de gloire. Ainsi cela devient une chose du plus grand in-
térêt, que de savoir quelle est la nature de l’Église. Quand sa vocation a-t-elle commencé ? Quel est le caractère 
de cette vocation ? et quelles sont les responsabilités qui en découlent ?

L’Épître aux Éphésiens est la place spéciale où se trouve la doctrine de l’église ; et si l’Esprit de Dieu s’écarte 
ici de l’enchaînement de la doctrine, c’est pour nous donner une vue de ce qui était une des difficultés principales 
qui s’y rattachaient ; savoir, que les croyants d’entre les Gentils étaient introduits, avec les croyants d’entre les 
Juifs, dans l’unité du corps de Christ. Un Juif, selon ses pensées, n’aurait pas trouvé si étrange que Dieu bénît un 
Gentil : mais il supposerait que la bénédiction devrait être inférieure à celle d’un Juif – qu’une place plus élevée 
devrait être réservée pour Israël, et une place inférieure pour les Gentils. La doctrine manifestée maintenant ren-
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verse tout cela. Pour un esprit nourri des pensées de l’Ancien Testament, c’était en apparence saper la Parole 
expresse de Dieu. Comment une objection si naturelle et si forte pouvait-elle être écartée ? C’était une chose 
nouvelle en rapport avec le ciel, pendant le rejet d’Israël quant à la terre. De plus, c’est parce qu’on ne comprend 
pas « le mystère », et ce qu’est vraiment l’Église, que le système papiste ou opposé à l’Église, a surgi. Mais ce 
n’est pas tout ; les Protestants aussi se sont écartés de la Parole de Dieu sur ce sujet, en conséquence de l’incré-
dulité par rapport à notre relation céleste avec Christ, et par suite de l’amour de ce monde – l’amour de l’honneur 
de ce siècle, et de la grandeur mondaine. Ils n’ont ni la foi, ni la patience, pour attendre le jour de Christ. Un chré-
tien est appelé à souffrir maintenant, jusqu’à être rejeté comme mauvais, en attendant d’être glorifié avec Christ, 
non pas seulement par Christ, mais avec Christ, d’être avec Christ Lui-même où il est. Ceci suppose que notre 
place est « hors du camp », c’est-à-dire hors de toutes les formes de la religion mondaine. Le monde ne s’arroge-
t-Il pas maintenant d’être l’Église de Dieu, C’est la part de Babylone ; et quoique l’expression la plus forte de Ba-
bylone et son centre, si vous voulez, soient trouvés dans le Papisme, ce système de confusion n’est pas limité à 
Rome. Nous faisons bien de regarder plus près de chez nous – d’examiner ce que nous faisons nous-mêmes, de 
voir si nous ne sommes pas entraînés dans une idée extrêmement fausse du but en vue duquel Dieu nous a sau-
vés. Les chrétiens en général réalisent-ils en aucune façon qu’ils sont sauvés ? Sont-ils simplement, entièrement, 
constamment heureux, dans la conscience d’avoir part au salut de Dieu ? Regardez les hymnes que l’on chante – 
pensez aux prières qui sont offertes. Ce sont les aspirations d’âmes inquiètes et troublées, qui prennent le nom 
de misérables pécheurs, parce qu’ils n’ont pas la conscience de posséder la bénédiction, mais seulement le désir 
de la posséder. Est-Il possible que l’on en vienne là ; que les âmes regardent comme de l’humilité de douter de 
Dieu ? que c’est une partie convenable du culte de Dieu, et même une chose dont on peut se vanter, d’exprimer 
la misère et l’esclavage d’âmes rachetées, le jour même qui proclame que leurs péchés sont effacés et que leur 
paix est faite ? Où est, dans tout ceci, le repos simple et heureux de l’âme dans la connaissance de la rédemp-
tion, comme une chose accomplie, dans la connaissance que les péchés sont entièrement effacés pour le chré-
tien en tant qu’il s’agit du jugement de Dieu ? Assurément il reste toujours pour nous la nécessité de confesser 
nos péchés, et de nous juger nous-mêmes ; mais c’est tout à fait une autre sorte de jugement et de confession – 
la confession d’âmes qui se condamnent d’autant plus qu’ils n’ont aucun doute qu’ils soient Fils de Dieu – de 
cœurs qui sont parfaitement en paix, et qui expriment leur bonheur dans les chants de louanges, et d’actions de 
grâces au Dieu qui les a sauvés pour toujours.

Sur le fondement du salut, comme une chose complète, le Saint Esprit nous amène à comprendre l’Église. Si 
vous ne connaissez pas la rédemption de Christ  comme accomplie,  et  même si  vous ne la connaissez pas 
comme une chose acceptée de Dieu pour nous, et si vous ne vous reposez pas sur cette rédemption, vous ne 
pouvez pas avoir une seule idée vraie de l’église. Ceci montre la sagesse infinie de l’Esprit de Dieu en introdui-
sant ici la doctrine de l’Église, après que la question du salut a été pleinement réglée et arrêtée. « C’est pour cela 
que moi, Paul, le prisonnier du Christ Jésus pour vous nations. » il souffrait même jusqu’à être lié de chaînes à 
cause des Gentils. Toutes les fois qu’une personne prend vraiment sa place comme membre du corps du Christ, 
comment peut-elle recevoir de l’honneur dans le monde, ou y échapper à l’opprobre et à l’épreuve ? La vraie de-
meure de l’Église est dans le ciel ; mais sur la terre, celui qui présentait cette vérité bénie, est content d’être un 
prisonnier. « Si du moins vous avez entendu parler de l’administration de la grâce de Dieu qui m’a été donnée 
pour vous. » Ici le mot administration signifie le service à l’égard duquel il était tenu pour responsable envers 
Dieu. L’apôtre Paul était l’instrument choisi de Dieu pour faire connaître la nature, la vocation, le caractère et les 
espérances de 1’Église. Remarquez bien les voies de Dieu. Il ne voulait pas développer cela parmi les Juifs, ni le 
révéler par Pierre ou par Jacques. Cela leur fut révélé sans doute, mais non pas par eux. L’apôtre Paul était le 
seul des écrivains inspirés, par lequel Dieu le fit connaître. Ainsi donc, s’il y avait la moindre vérité dans la suc-
cession apostolique, Paul devrait être la source ou le canal par où la succession se continue, et non pas Pierre 
qui était expressément un apôtre de la circoncision. L’apostolat de Paul venait directement du Seigneur, et l’incir-
concision en était la sphère. Il était le grand témoin de cette vérité que tout vrai ministère doit venir directement de 
Christ. Le Seigneur peut se servir de moyens. Il peut appeler une personne à prêcher, et il peut y avoir des per-
sonnes dont le don soit développé par le moyen de l’enseignement. Le même apôtre qui avait reçu son don du 
Seigneur, et qui insista là-dessus si fortement, avait l’habitude l’enseigner les autres. Il communiqua la vérité à Ti-
mothée, auquel il fut ensuite ordonné d’enseigner aux autres ce qu’il avait lui-même reçu. I.e Seigneur opère par 
ceux qui comprennent bien la vérité, pour communiquer la vérité à ceux qui la comprennent moins. Mais encore 
le principe reste, que tout don vient immédiatement de Christ, et ne dérive pas de l’homme. Il y avait des charges 
extérieures et locales comme les « anciens » et les « serviteurs » ou « diacres », mais c’était là tout à fait une 
autre chose. L’ancien pouvait enseigner ou non, et il pouvait le faire formellement et publiquement, s’il était doc-
teur ; mais sa position d’ancien était simplement une certaine charge qui était communiquée par l’autorité des 
apôtres, chose distincte de la question des dons. Je ne fais allusion qu’au caractère immédiat du don, proprement 
dit, que l’Esprit distribue dans l’Église. Il vient directement de Christ qui est en haut, (Éph. 4), et non par le moyen 
d’un canal humain, excepté dans un exemple exceptionnel et miraculeux, comme lorsque l’apôtre imposa les 
mains à Timothée, et lui donna un « xx xxx xx » selon la prophétie.

Dans ce nouvel exposé, l’apôtre Paul dit : « Comment, par révélation, le mystère m’a été donné à connaître 
(ainsi que je l’ai déjà écrit en peu de mots ; d’où vous pouvez comprendre en le lisant, quelle est mon intelligence 
dans le mystère du Christ). » il y avait touché dans le chapitre 2, mais maintenant il entre plus pleinement dans le 
sujet. « Lequel n’a pas été donné à connaître aux fils des hommes dans d’autres générations. » Ici vous avez une 
déclaration positive que le secret était quelque chose qui n’avait pas été révélé dans d’autres générations – non 
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pas, qu’il était obscurément donné à entendre, ou mal compris, mais il n’avait pas été révélé du tout. C’était un 
secret à l’égard duquel le silence avait été gardé, comme l’apôtre nous le fait connaître dans Romains 16. « Or à 
celui qui est puissant pour vous affermir selon mon évangile et la prédication de Jésus Christ, selon [la] révélation 
du mystère à l’égard duquel le silence a été gardé dès les temps éternels, mais qui a été manifesté maintenant. » 
C’était maintenant seulement qu’il était dévoilé. Ce n’était pas que la chose avait été prédite par les prophètes, et 
que maintenant seulement elle était saisie par la foi. En réalité, il était maintenant manifesté, maintenant publié et 
enseigné ; il ne l’avait jamais été auparavant. « Mais qui a été manifesté maintenant ; et qui, par des écrits pro-
phétiques, a été donné à connaître à toutes les nations, selon le commandement du Dieu Éternel pour (1’) obéis-
sance de (la) foi. » il n’y a aucun doute que les « écrits prophétiques », auquel il est fait allusion ici, soient les 
Écritures du Nouveau Testament. C’est à proprement parler a des écrits prophétiques » sans allusion aucune aux 
prophètes de l’Ancien Testament ; et pour cette raison : « Maintenant a été manifesté et par des écrits prophé-
tiques… a été donné a connaître à toutes les nations. » Si la signification avait été, les prophètes de l’Ancien Tes-
tament, qu’est-ce qui aurait pu être plus extraordinaire qu’une telle expression ? il aurait pu dire que cela avait été 
révélé aux prophètes, mais maintenant la chose est comprise. Mais il dit : Qui a été « manifesté » maintenant ? 
« Lequel n’a pas été donné à connaître aux fils des hommes dans d’autres générations, comme il a été révélé 
maintenant par l’Esprit  à ses saints apôtres et prophètes. » il  y avait  des hommes inspirés qui n’étaient pas 
apôtres, mais qui étaient prophètes. Cela était maintenant révélé à ces deux classes de personnes : mais nous 
ne pouvons pas dire que les mots : « des écrits prophétiques », dans Romains 16, s’étendent au-delà des écrits 
de Paul, qui dévoilent ce précieux secret de Dieu. Le développement de l’Église eut lieu lorsque le Saint Esprit fut 
donné d’une manière nouvelle. « L’Esprit Saint n’était pas encore, parce que Jésus n’avait pas encore été glori-
fié. » Le Saint Esprit avait opéré auparavant, mais il allait être répandu personnellement ; et cela s’identifie avec 
la vocation de 1’Église. À la Pentecôte, pour la première fois, nous avons une assemblée qui est appelée l’Église 
de Dieu. « Le Seigneur ajoutait tous les jours à l’assemblée ceux qui devaient être sauvés. » Ici nous trouvons ce 
qui est appelé l’Église ou l’assemblée : un corps dans lequel Dieu s’est proposé d’avoir et Juif et Gentil sans dis-
tinction ; or un tel état de choses n’exista jamais avant le jour de la Pentecôte. Et maintenant nous avons et Juifs 
et Gentils introduits dans ce nouvel ordre de choses, nouveau pour tous les deux – un ordre auquel les précé-
dentes révélations de Dieu ne s’appliquaient plus comme une description directe de leurs privilèges.

Et ici, permettez-moi de vous avertir, afin que vous vous gardiez d’interpréter les Écritures comme si tout ce que 
Dieu y dit, était dit de vous, de moi, ou de l’Église. L’Église est comparativement une chose nouvelle sur la terre ; 
c’est un sujet propre au Nouveau Testament exclusivement. Si je disais que les  saints  étaient une chose nou-
velle, ce serait faux ; mais si vous dites que l’Église embrasse les saints de l’Ancien Testament, vous négligez la 
Parole de Dieu et vous vous y opposez : car elle limite l’Église de Dieu à ce qui commença par Christ assis à la 
droite de Dieu, et par le Saint Esprit envoyé du ciel, pour baptiser tous ceux qui maintenant croient pour être un 
seul corps. Que signifie « l’Église » ? L’assemblée des âmes rassemblées par la connaissance de Christ mort et 
ressuscité, et qui par le Saint Esprit sont unies à Christ en sa qualité d’homme glorifié à la droite de Dieu. Un tel 
état de choses n’existait point avant la Pentecôte. Il n’y avait pas de rédemption accomplie avant la croix. Christ 
demeure seul, comme Fils de Dieu de toute éternité – une personne divine, égale au Père. Mais il devint homme 
afin de mourir pour les hommes sur la croix ; et étant ressuscité d’entre les morts, il prend sa nouvelle place, 
comme Chef pour l’Église, qui est son corps, comme 1’Époux de l’Épouse. L’expiation a été accomplie, et le pé-
ché a été ôté par le sacrifice de Lui-même ; et il ne pouvait y avoir une telle chose, que de devenir membre du 
corps de Christ, jusqu’à ce que cela fût accompli. L’Église est fondée sur la rémission des péchés par le sang de 
Christ déjà répandu, et elle se compose de ceux qui sont unis à Christ pour partager toute sa gloire, excepté celle 
qui est essentiellement et éternellement la sienne, en sa qualité de Fils unique du Père.

Alors vient cette partie spéciale du mystère : « Que les nations seraient cohéritières, et d’un même corps, et co-
participantes de sa promesse dans le Christ par l’évangile. » Les promesses de Dieu à Abraham, et cette pro-
messe de Dieu dans le Christ, sont deux choses non seulement différentes, mais même mises en contraste. Car 
si je considère la promesse à Abraham dans Genèse 12 : « Je te ferai devenir une grande nation », est-ce là l’at-
tente de l’Église ? Quand les Chrétiens deviennent grands sur la terre, c’est lorsqu’ils ont quitté leur propre place 
de bénédiction en communion avec Christ : mais lorsqu’Israël sera fait une grande nation, dans la vraie significa-
tion du mot, ils seront bénis, et ils deviendront une bénédiction, comme ils ne l’ont jamais été auparavant. La pro-
messe fut donnée à Abraham, et sera accomplie dans sa semence sur la terre bientôt. « Je te ferai devenir une 
grande nation et toutes les familles de la terre seront bénies en toi. » Ici il est laissé de la place pour que la béné-
diction parvienne jusqu’aux nations ; mais remarquez-le bien, elles doivent être bénies en Abraham, et ensuite en 
sa semence. En Genèse 22, la promesse est renouvelée à Isaac ; et c’est à cela qu’il est fait allusion dans l’Épître 
aux Hébreux. « J’ai juré par moi-même, dit l’Éternel certainement Je te bénirai, et Je multiplierai très abondam-
ment ta postérité comme les étoiles des cieux et comme le sable qui est sur le bord de la mer : et ta postérité pos-
sédera la porte de ses ennemis. » Est-ce là ce que nous attendons ? Je crois que non. Nous désirons être dans 
le ciel avec Christ, et nous y serons par le moyen de son amour, et par la faveur de notre Dieu. Mais Israël doit 
posséder la porte de ses ennemis, et être élevé au-dessus de tous les peuples de la terre. Dans les Psaumes 
nous trouvons une sorte de commentaire sur cette attente des hommes pieux en Israël. Ainsi dans le Psaume 67 
nous avons la prière : « Que Dieu ait pitié de nous, et nous bénisse, et qu’il fasse luire sa face sur nous ! Sélah. 
Afin que ta voie soit connue en la terre, et ta délivrance parmi toutes les nations. » La chose préliminaire de la bé-
nédiction pour les autres nations, c’est la réponse au cri d’Israël : « Que Dieu ait pitié de nous, et nous bénisse. » 
Toute espérance pour le monde, comme monde, dépend de la bénédiction des Juifs.
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IL n’en est pas ainsi quant à l’Église, que Dieu appelle maintenant. Sa bénédiction ne repose point sur les pro-
messes ou sur la bénédiction d’aucun peuple. Dès lors ces psaumes ne la concernent point ; et pourtant il y a des 
personnes qui persistent à les détourner de leur vrai sens, pour les appliquer aux circonstances présentes. Il n’est 
pas étonnant qu’elles s’embrouillent. La faute est en ceci, qu’elles pervertissent la Parole de Dieu. « Les peuples 
te célébreront, ô Dieu ! tous les peuples te célébreront. » Maintenant la chose s’étend aussi aux autres peuples. 
« Les peuples se réjouiront et chanteront de joie ; parce que tu jugeras les peuples en équité, et que tu conduiras 
les nations sur la terre. » Quand ce jour-là poindra, au lieu de soupirer et d’être en travail, ce qui dure encore, « la 
terre produira son fruit ; Dieu, notre Dieu, nous bénira. » De telles choses sont bien loin d’avoir lieu maintenant. 
C’est l’état millénial qu’on attend ici, quand la puissance de Dieu sera exercée triomphalement, et que Dieu re-
connaîtra son peuple d’Israël, et que les autres nations seront bénies en eux. Maintenant les nations sont « cohé-
ritières et du même corps. » Avec qui sont-elles cohéritières ? Avec Christ, et avec tous ceux qui sont en Christ. 
Soit Juifs, soit Gentils, ils sont cohéritiers. La grâce les a mis sur un terrain commun. Ce n’est pas maintenant que 
les Juifs sont élevés au faîte de la bénédiction terrestre. Au contraire, comme nation, il sont dispersés, et Dieu les 
juge, n’usant pas de miséricorde envers eux ; il y a une oblitération complète des vieilles limites. Et voici pour-
quoi : les Juifs étaient réellement les conducteurs dans l’inimitié du monde contre Christ, et dans la crucifixion de 
leur propre Messie. La croix de Christ mit fin aux distinctions entre Juif et Gentil ; et sur le fondement de cette 
croix, Dieu édifie l’Église. Les plus vils pécheurs sur la face de la terre, soit Juifs, soit Gentils, Dieu les prend et 
les tirant hors de leur condition de péché, et d’éloignement de Dieu, il les met sur un niveau commun et céleste, 
comme membres du corps de Christ. C’est ce que Dieu fait maintenant, et il est d’une importance immense qu’on 
le comprenne, afin de jouir de la communion avec ses voies. Outre cela, toute la Bible devient pratiquement un 
livre nouveau, et encore plus précieux, lorsque cela est compris. La vérité ne peut admettre aucun compromis, 
quelque convenable qu’il soit que nous cherchions à être patients ; la pensée révélée de Dieu exclut nécessaire-
ment l’idée qu’on puisse suivre son jugement propre et particulier. Ni vous, ni moi, nous n’avons droit à une opi-
nion sur des matières de foi – Dieu seul a le droit de parler à l’égard de ces choses ; et il en a parlé si clairement, 
que c’est notre péché si nous ne l’écoutons pas. Mais vous ne pouvez pas séparer la vérité d’avec les affections 
spirituelles. Dés lors si on ne maintient pas en pratique la vérité, de l’Église, on la perd et on s’aigrit contre elle. La 
pensée de Dieu à l’égard de l’Église, attire toujours l’inimitié du monde sur celui qui la connaît, et spécialement 
l’inimitié des Chrétiens qui ne la comprennent pas. – Il en était ainsi de Paul, d’une manière prééminente, et de-
puis ce temps-là, c’est toujours la même histoire, lorsque les âmes ont saisi son témoignage : et il faut qu’il en soit 
ainsi. La doctrine que tenait Paul, si elle est enseignée par l’Esprit de Dieu, ne peut jamais admettre de parti, 
parce que son centre même, c’est Christ dans le ciel.

L’apôtre poursuit son exposé ; et voici la phase particulière du mystère qu’il dévoile ici : « Que les nations se-
raient cohéritières et d’un même corps, et coparticipantes de sa promesse dans le Christ par l’évangile ; duquel je 
suis devenu serviteur, selon le don de la grâce de Dieu, qui m’a été donné selon l’opération de sa puissance. » 
Quel est l’effet de cette vérité ? l’effet le plus humiliant possible. « Cette grâce m’a été donnée, à moi qui suis 
moins que le moindre de tous les saints, d’annoncer parmi les nations les richesses insondables du Christ. » Cela 
fait ressortir la valeur de Christ, comme rien autre ne le fait. Il ajoute encore : « Et de mettre en lumière devant 
tous, quelle est l’administration » (non pas « la communication ») « du mystère. » il montre ainsi qu’outre l’aspect 
du mystère en ce qui regarde les saints, il a aussi son application à tous les hommes, sans distinction – à ceux 
qui sont en dehors de l’Église. Les personnes qui prêchent l’évangile, nécessairement prêchent Christ : mais il y 
en a peu qui comprennent le caractère de la grâce qui unit l’âme à Christ dans la relation de membre de son 
corps, de sa chair et de ses os. C’était là une partie principale de l’œuvre de Paul ; et c’est pourquoi il ajoute : 
« L’administration du mystère, qui était caché dès les siècles en Dieu, qui a créé toutes choses. » Remarquez-le 
bien ; il n’est pas dit, caché dans les Écritures, mais, « caché en Dieu. » « Afin que la sagesse de Dieu, si diversi-
fiée dans ses formes, soit maintenant donnée à connaître aux principautés et aux autorités, dans les lieux cé-
lestes, par l’assemblée. »

Considérons quelle place merveilleuse est celle-ci ; savoir, que Dieu fait maintenant connaître aux anges en 
haut, une nouvelle sorte de sagesse, par ses voies envers nous ; et quand je dis : nous, j’entends tous les saints 
de Dieu maintenant sur la terre. Car, de quelque nom qu’il soit appelé, tout saint de Dieu est un membre du corps 
de Christ : tous appartiennent réellement et également à l’Église de Dieu. On ne peut qu’être affligé en voyant 
que si peu de gens comprennent ce qu’est l’Église de Dieu, ou même se soucient de le savoir, ou d’agir d’après 
cette connaissance. Nous devrions connaître ce que Dieu veut, et comment il veut que son Église marche. Christ 
est également possédé par tous : mais tous ne comprennent pas également quelle est la volonté de Dieu à 
l’égard de son Église ; comment il veut que nous l’adorions, et que nous agissions ensemble d’après la Parole ; 
comment il veut que nous nous aidions l’un l’autre à manifester pratiquement cette vérité glorieuse, que Dieu 
donne à connaître par l’Église « la sagesse de Dieu si diversifiée dans ses formes. » Est-ce que nous marchons 
d’une manière si conforme à la volonté de Dieu pour son Église, que Dieu puisse nous signaler comme une leçon 
aux anges de Dieu ? C’est là (rien au-dessous de cela) l’intention de Dieu. Vous ne pouvez pas assurément vous 
dégager de la responsabilité qui y est attachée, en vous refusant à agir selon cette intention ! Ce n’est pas bien-
tôt, quand nous serons arrivés au ciel, que Dieu fera connaître par l’Église, sa sagesse si diversifiée dans ses 
formes, aux armées célestes ; mais maintenant sur la terre, pendant que les membres de l’Église sont appelés. 
« Afin que la sagesse de Dieu, si diversifiée dans ses formes, soit maintenant donnée à connaître aux principau-
tés et aux autorités, dans les lieux célestes, par l’assemblée. » Est-ce que cela ne produit pas de sérieuses consi-
dérations ? il n’est pas question de ce que les hommes pensent de nous, ou si nous sommes aimés ou non ici-
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bas.  Je suis bien sûr que si  nous marchons selon Christ,  nous ne pouvons être autrement que haïs par le 
monde : et cela montre que nous estimons le monde, si nous voulons qu’il en soit autrement. C’est une chose des 
plus pénibles, que de sentir qu’il doit en être ainsi ; mais, si je crois Christ, il faut que je croie cela, et je dois me 
réjouir d’être estimé digne de souffrir au moindre degré. Mais en outre, l’Église est appelée à être comme un livre 
d’enseignement pour les anges de Dieu. Lorsque nous considérons que Dieu a l’œil sur nous avec les anges qui 
l’entourent ; qu’il est occupé avec des objets tels que nous sommes ; qu’il avait en eux les objets les plus chers de 
ses affections ; qu’il leur a donné Christ pour être leur vie ; et qu’il a envoyé le Saint Esprit, cette Personne bénie 
de la Trinité, pour faire sa demeure en eux, et les former pour être son temple, pendant qu’ils sont dans ce 
monde, quelle vocation que celle-là ! Si un ange veut savoir où est son grand amour, il faut qu’il regarde en bas, 
dans ce monde, et qu’il voie les choses ainsi. Vous ne pouvez pas séparer Christ de l’Église. Mais la chose mer-
veilleuse, c’est que, devant les anges de Dieu, le conflit étonnant continue – Satan et toutes ses armées tâchent 
de les détourner, en les mettant sur un faux terrain, en prêchant la justice sous mille formes, afin de les détourner 
de la grâce et de la croix de Christ. D’un autre côté, vous avez Dieu qui opère par sa Parole et par l’Esprit pour 
produire dans son peuple la conscience de leurs privilèges. Mais que les enfants de Dieu soient fidèles ou non, 
l’amour parfait repose sur eux et agit envers eux (peut-être en discipline) ; Dieu est occupé d’eux ; il a soin d’eux ; 
et il a toujours dans sa pensée, qu’il veut les avoir parfaitement semblables à Christ. Rien ne peut jeter un nuage 
là-dessus. La faiblesse peut pour un temps déshonorer le Seigneur, et détruire notre propre consolation, et aider 
à l’illusion du monde. Tout cela peut être ; mais quant au dessein de Dieu, il demeurera ferme : ce que Dieu a dit, 
doit nécessairement être accompli. Notre faiblesse peut être manifestée, mais Dieu, dans son puissant amour, 
accomplira son dessein. Et c’est par ce moyen qu’il fait connaître aux principautés et aux autorités, dans les lieux 
célestes, une nouvelle sorte de sagesse, qui n’avait jamais été vue dans ce monde auparavant. On avait vu les 
voies de Dieu dans la création, et au temps du déluge, et en Israël. Mais voici quelque chose à quoi même les 
Écritures données de Dieu n’avaient fait aucune allusion, une chose qui n’avait pas été promise à l’homme – une 
chose entièrement cachée entre le Père et le Fils.

Maintenant elle est dévoilée. Le Saint Esprit est la personne qui dévoile cette vérité glorieuse de l’Église de 
Dieu, et qui la réalise. Jusqu’à quel point nos âmes y sont-elles entrées ? Jusqu’à quel point nous contentons-
nous de faire de vagues conjectures à ce sujet, pensant que ce n’est pas d’une grande importance ? Une igno-
rance volontaire de cette vérité procède d’un amour secret pour le monde. Il y a ce sentiment dans celui qui la 
laisse de côté, que vous ne pouvez pas l’accepter dans le cœur et marcher avec le monde. Il vous faut rompre 
tout à fait avec tout ce que la chair estime sous le soleil. Vous avez une place au-dessus du soleil avec Christ, et 
la conséquence en est que vous êtes appelés à vous soumettre à la sentence de mort qui frappe toutes choses 
ici-bas, à glorifier 1e nom de Christ, à vous réjouir en lui, quelle que soit la volonté de Dieu à notre égard. Car 
nulle circonstance ne peut nous soustraire à la responsabilité d’être les témoins d’une gloire qui est au-dessus de 
ce monde. Le monde devrait voir dans l’Église le reflet de Christ. Vous pouvez trouver un moine ou une religieuse 
qui soit moralement convenable, mais tout cela peut n’être que la nature, et non Christ. Je ne dis pas que Christ  
ne puisse s’y trouver également, dans des cas isolés, en dépit d’un système excessivement pernicieux. Cepen-
dant pour la foi, il s’agit de faire la volonté de Dieu et de glorifier Christ dans le lieu où l’opprobre abonde sur la  
terre. Dieu attend de nous la confession du nom de son Fils, aux dépens de tout ce qui nous est cher. Si le 
monde n’y fait pas attention, est-ce en vain pour les principautés et les autorités dans les lieux célestes ?

Sur un ou deux des derniers versets de la portion que nous avons maintenant devant nous, je n’ai pas fait de 
remarque. Nous dirons donc maintenant quelques mots sur les versets 12 et 13. L’apôtre ayant fait allusion à 
Christ, comme celui dans lequel (élevé en haut), le propos arrêté de Dieu a maintenant été révélé par l’Esprit, 
ajoute, que dans cette même personne « nous avons hardiesse et accès en confiance, par la foi en lui. C’est 
pourquoi je vous prie de ne pas perdre courage à cause de mes afflictions pour vous, ce qui est votre gloire. » Or, 
il est très doux de trouver comment, même dans un sujet aussi vaste que celui qui occupait son cœur, et sur le-
quel il désirait insister auprès des saints, il peut lier avec les conseils de Dieu les plus élevés et les plus profonds, 
la plus simple des vérités fondamentales sur laquelle le croyant se repose. Cela est très instructif : parce que, 
pendant que, d’un côté, nous avons déjà vu que c’est tout à fait en vain que l’on cherche à entrer dans la nature 
de l’Église si on n’a pas une conception simple, claire et entière, de la paix que Christ a faite, et  qu’il est  pour 
nous dans la puissance de Dieu ; d’un autre côté, lorsque nous saisissons en quelque mesure le caractère de 
l’Église, lorsque nous voyons les privilèges étonnants qui sont à nous, comme étant faits un avec Christ, nous re-
gardons avec une jouissance plus profonde, les premiers éléments, et nous réalisons la stabilité étonnante des 
fondements sur lesquels nous avons le privilège d’être établis. Ainsi nous voyons que Dieu veut prendre garde 
que la paix de la conscience, et celle du cœur aussi, soit maintenue – il n’y a rien qui soit donné seulement pour 
remplir notre esprit d’admiration. Je ne dis pas qu’il n’y a pas un sujet perpétuel d’admiration, ou qu’il n’y a pas 
une infinité de choses à apprendre ; mais chaque pas que nous faisons, et même les plus grands progrès dans la 
connaissance des voies de Dieu en Christ, est intimement lié avec la confiance de nos âmes dans son amour. 
Ainsi, tandis que nous ne pouvons pas saisir comme il faut la nature de l’Église, jusqu’à ce que nous ayons connu 
la simple paix avec Dieu, une fois que nous y entrons, cette paix brille d’autant plus dans la lumière céleste des 
privilèges dans lesquels le Saint Esprit a conduit nos âmes. Nous revenons avec une intelligence renouvelée et 
une jouissance plus profonde de la grâce illimitée qui est à nous en Christ. C’est pourquoi après nous avoir intro-
duits dans cette merveilleuse sphère de l’amour et des desseins de Dieu, il jette un coup d’œil sur certaines 
conséquences pratiques en nous. « En qui » dit-il, « nous avons hardiesse et accès en confiance, par la foi en 
Lui. » Ce n’est pas seulement la paix, mais « nous avons hardiesse », ce qui a rapport plus particulièrement à 
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notre langage, lorsque nous nous adressons à Dieu ; pouvant, en quelque sorte, lui dire tout, à cause de notre 
confiance en son amour. Et « accès en confiance », ce qui n’est pas seulement ce que nous exprimons, mais 
nous nous approchons de lui, même lorsqu’il n’y a aucune expression du cœur sous la forme d’une prière for-
melle ; mais il y a une jouissance de notre proximité, « accès en confiance par la foi en lui. » « C’est pourquoi je 
vous prie de ne pas perdre courage à cause de mes afflictions pour vous, ce qui est votre gloire. » Voici un autre 
fruit pratique de cette vérité bénie. Nous avons vu auparavant comment il introduit le développement de l’Église, 
en même temps que le fait qu’il était prisonnier de Jésus Christ. Au moment même où il était sous la main de la 
puissance de ce monde, et avec la possibilité de la mort devant lui, le Seigneur trouve bon de dévoiler, par le 
moyen de l’apôtre, la glorieuse vocation de l’Église. Et il le leur rappelle encore une fois. Ils avaient pu être décou-
ragés par ses afflictions ; il dit, au contraire, vous ne devez pas perdre courage ; la tribulation doit plutôt être ce 
qui exercera et fortifiera votre foi. Dans 2 Corinthiens 1, l’apôtre parle d’être « chargés excessivement, au-delà de 
[notre] force, de sorte que nous avons désespéré même de vivre. » Mais lorsque les Corinthiens avaient besoin 
de consolation, il l’avait reçue de Dieu, et pouvait la leur communiquer. – Maintenant il était sous la puissance du 
monde et en prison, et là Dieu dévoile la gloire de l’Église. Ils seraient, sans doute, appelés à souffrir aussi ; et ils 
auraient à apprendre ce qu’était la tribulation. De sorte que l’apôtre, dans la plénitude de sa propre jouissance de 
la vérité, laquelle le rendait capable de se réjouir même dans ses afflictions, les exhorte à ne pas perdre courage. 
L’Esprit de Dieu a uni si complètement les saints, non seulement avec Christ, mais aussi les uns avec les autres, 
que ce que Paul souffrait, était leur gloire, et non la sienne seulement. Ils y avaient un intérêt commun, comme 
étant membres du même corps.

Maintenant l’esprit de Dieu dirige toujours nos pensées et nos affections vers le ciel, à cause du rejet de Christ. 
Ici-bas tout est ruiné et sous le jugement ; mais ce n’est pas seulement comme serviteur que je regarde en haut 
(voir le Psaume 123) mais comme un membre, comme quelqu’un uni à Celui qui est là.

« C’est pour cela que je fléchis mes genoux devant le Père de notre Seigneur Jésus Christ, duquel toute famille 
dans les cieux et sur la terre est nommée ; afin que, selon les richesses de sa gloire, il vous donne d’être fortifiés 
en puissance par son Esprit dans l’homme intérieur » (v. 14-16). Ici nous sommes sur un terrain sensiblement dif-
férent, et je puis dire, un terrain plus élevé que celui du chapitre 1. C’est une des deux grandes relations dans les-
quelles Dieu est placé envers Christ, et par conséquent, envers nous. Car Dieu agit maintenant envers Christ, 
non seulement en vue de sa personne, mais aussi en vue de son œuvre. La conséquence en est que l’œuvre 
nous met efficacement, devant Dieu, dans la place qui appartient à Christ comme homme ; oui, à Christ comme 
homme ressuscité d’entre les morts et glorifié dans le ciel. Je me garde soigneusement de dire que nous sommes 
tout ce que Christ est, car cela ne serait pas vrai. Nous ne pouvons pas partager ce qui lui appartient comme le 
Fils du Père, de toute éternité. Ce serait impossible ; la conception même d’une telle chose serait irrévérente. 
Nulle créature ne peut dépasser les bornes qui la sépare de Dieu ; et une créature renouvelée ne le désirerait 
même pas. Car en vérité, c’est la joie de la créature la plus élevée de rendre l’hommage le plus humble à celui 
qui est au-dessus d’elle. C’est pourquoi je ne doute point que, dans le ciel, parmi les anges de Dieu, le plus élevé 
est celui qui montre la révérence la plus profonde. De même, dans les choses terrestres, c’est entièrement le de-
voir de chacun de porter du respect au souverain ; mais celui qui a la place la plus rapprochée du souverain, a la 
plus fréquente occasion et la plus forte obligation de montrer ce que le souverain est à ses yeux. Il en est ainsi de 
nous maintenant dans les choses spirituelles.

Dans cette portion donc, nous avons le second des deux grands titres de Dieu en relation avec Christ et avec 
nous. Ce n’est pas ici, comme dans le chapitre 1, « le Dieu », mais « le Père de notre Seigneur Jésus Christ ». Le 
Dieu de Christ présente davantage Christ comme l’homme glorieux, comme il l’est, l’homme glorifié dans la pré-
sence de Dieu, le centre de tous les conseils de la puissance de Dieu, qui est dès maintenant élevé a la place la 
plus haute dans le ciel, et toutes choses sont assujetties sous ses pieds – mais il est clair que Christ a ce qu’il es-
time plus que tout ce qui est assujetti à sa domination – l’amour de son Père, et la satisfaction de son Père en lui.  
Nos cœurs mêmes sont capables de comprendre cela, et d’en jouir dans le Saint Esprit. Et même le temps arrive 
dans l’histoire de la plupart des hommes, même lorsque le monde les a regardés comme arrivés à un haut degré 
de grandeur et d’honneur, qu’ils trouvent un vide que rien ne peut satisfaire. Mais dans le cas de Christ, la gloire 
ne sera pas la plante prête à se faner que la main de l’homme l’a rendue. Nous savons que dans ses mains elle 
sera également éclatante et sainte, parce que Dieu en sera entièrement l’objet ; et tout contribuera conséquem-
ment à sa louange ; comme il est dit, que tout genou se ploie… « et que toute langue confesse que Jésus Christ 
est Seigneur à la gloire de Dieu le Père ». Mais alors aucune possession de l’univers, aucune expression du mal, 
ni jugements justes, ni le gouvernement béni de toute la création pour la gloire de Dieu, ne pourraient jamais sa-
tisfaire le cœur. Il y aura le sel de l’alliance éternelle de Dieu : le maintien continuel de la volonté et de la gloire de 
Dieu sera senti. Mais il y a quelque chose de plus doux que toute la puissance, quelque glorieuse qu’elle soit, et 
de quelque manière qu’elle soit administrée ; et c’est ce que nous avons ici. C’est l’amour du Père qui est au-des-
sus de tout. L’effet de la première prière est, que vous abaissez vos regards sur la scène immense qui est assu-
jettie à Christ ; et Dieu veut que vous le fassiez. Mais l’effet de la seconde est plutôt que vous regardiez en haut, 
dans la jouissance de l’amour qui est le secret de la gloire ; la gloire étant l’effet et le fruit de l’amour, et ce qui 
prouve ce que l’amour a dû être pour avoir donné une telle gloire. Mais quelque bénie que soit la gloire, l’amour 
qui donne la gloire est encore meilleur et plus profond. C’est ainsi, quand notre Seigneur (dans Jean 17) prie pour 
les saints, quand il dit : « La gloire que tu m’as donnée, je la leur ai donnée », quel est son but ? « Afin que le 
monde connaisse que tu m’as envoyé, et que tu les as aimés comme tu m’as aimé ». C’est là le but de sa de-
mande. Tous sont consommés en un dans cette gloire ; mais le but de cette manifestation de gloire c’est afin que 
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le monde connaisse combien le Père les a aimés. Ainsi la gloire qui est vue, quelque bénie qu’elle doive être, 
n’est pas ce qui couronne tout. L’amour existait avant qu’il y eût de la gloire. Et quoique je ne voudrais pas affir-
mer que l’amour existera après qu’il y aura eu gloire, néanmoins je dis que, ce qui produit, donne, et maintient la 
gloire, est meilleur que la gloire elle-même. De plus, il n’y a rien dans les pensées de Dieu de plus étonnant que 
ceci, que Dieu puisse aimer de telles créatures, que nous soyons aimés du même amour dont il aime son Fils. Et 
c’est en effet ainsi qu’il nous aime ; je le sais pour moi-même, et je déshonore sa Parole si je ne le sais pas. S’il le 
dit, n’est-ce pas pour que je le croie, que je le reçoive dans mon cœur, et que j’en jouisse maintenant dans ce 
monde ? – pour que je m’en serve comme de mon bouclier constant contre tout ce que la chair, le monde et Sa-
tan peuvent insinuer contre moi ? Il nous aime comme il l’a aimé. Ne dites pas que c’est là une pensée trop élevé. 
Je ne connais rien de si humiliant – rien qui nous convainque si fortement que nous ne sommes rien – que ce fait, 
qu’étant tellement aimés, nous le sentions si peu ; qu’étant tellement aimés, notre retour soit si faible ; qu’étant 
tellement aimés, nous cédions aux soucis, aux vanités, aux pensées, aux occupations, en un mot, à une chose 
quelconque, qui n’est pas selon un tel amour. C’est la satisfaction, et, si nous pouvons ainsi dire, le désir de Dieu, 
que ceux qui sont à lui, entrent dans la grandeur de son amour ; car nulle gloire, ni aucun sentiment de cette 
gloire, ni confiance en elle, ni l’attente de cette gloire, ne devrait même suffire pour des cœurs comme les nôtres. 
C’est une chose étonnante, de penser que nous devons partager la gloire de Christ ; mais il est encore plus éton-
nant que nous ayons le même amour. Le même Dieu qui nous donne la gloire de Christ, veut que nos âmes 
entrent même maintenant, par le Saint Esprit, dans la communion du même amour – et telle est la grande pensée 
centrale de cette prière. « C’est pour cela que je fléchis mes genoux devant le Père de notre Seigneur Jésus 
Christ ».

L’expression le Père de Christ indique cette relation qui manifeste l’amour, précisément comme le royaume de 
Christ se lie avec sa gloire conférée ou humaine. Dans un cas, c’est ce qu’il va faire pour nous. Si nous considé-
rons ce que Dieu fit pour Adam, quel était son dessein à l’égard de l’homme, que ne fera-t-il pas pour le dernier 
Adam, savoir Christ ? Et tout ce qu’il fait pour lui, comme étant cet homme béni et glorieux, il veut nous le faire 
partager. Mais plus que cela. L’amour que le Père de notre Seigneur Jésus Christ lui porte, il nous le porte aussi. 
Nous savons comment il l’exprima lorsque son Fils était ici-bas – dans quels moments frappants il manifesta son 
amour – combien il prenait soin que l’homme ne put s’imaginer qu’il était indifférent à l’égard de son Fils bien-ai-
mé. Que La souffrance soit permise, ce n’est point une preuve qu’il n’aime pas, mais c’est plutôt le contraire : cela 
prouve non seulement combien il se fie à notre amour, mais combien aussi il veut que nous nous fiions au sien, 
ayant cette confiance en Lui, que, en dépit de toutes les apparences, il nous aime comme il aime son Fils. Nous 
pouvons être exposés à tout ce que Satan peut déployer contre nous ; mais nous sommes seulement dans la 
même scène que le Fils de son amour a traversé avant nous. Mais quand les hommes auraient pu penser, à 
cause de ceci ou de cela, que Jésus n’était pas plus qu’aucun autre homme, voyez comment Dieu le justifie. Ain-
si, ce n’était pas seulement que Jean le bâptiseur cherchait à empêcher le Seigneur Jésus d’être baptisé, comme 
s’il avait quelque chose à confesser – car ce baptéme-là était une confession de péchés ; et pour cette raison 
même, Jean montrait son étonnement qu’il put y avoir même l’apparence d’une confession de la part d’un être tel 
que Jésus. Mais Dieu avait des pensées plus profondes, et il permet qu’il y ait ce que l’incrédulité peut tordre jus-
qu’à y trouver l’insinuation du mal, mais ce que la foi saisit, et ce qui nous fait adorer encore plus et Dieu et 
l’Agneau. Ce fut ainsi que le Père, lorsque son Fils bien-aimé sortit du Jourdain où tous les autres confessaient 
leur iniquité – où il accomplissait toute justice – où Lui, qui n’avait aucune iniquité à confesser, ne voulait pas être 
séparé de ceux qui faisaient ce qui était en rapport avec leur iniquité, qui reconnaissaient le Dieu dont les droits 
avaient été oubliés – lorsque, sympathisant avec le sentiment de sainteté qui les y conduisait, il voulait y être 
avec eux ; ce fut alors que le Père déclara : « celui-ci est mon Fils bien-aimé, en qui j’ai trouvé mon plaisir ». 
C’était justement au moment convenable, et avec la sagesse la plus parfaite ; mais avec quel amour le Père pro-
nonça ces mots !… Celui qui le servit comme il n’avait jamais été servi auparavant – celui qui le glorifia comme 
Dieu n’avait jamais été glorifié sur cette terre – celui qui acheva l’œuvre que Dieu lui avait donnée à faire… était-il  
probable que Dieu manifestât quelque chose qui supposât qu’il détournait en aucune façon son cœur de Lui ? 
Mais pourtant, nous savons qu’au moment même où il en avait le plus besoin, quand tout le reste était contre Lui, 
alors, pour couronner tout, Dieu l’abandonna. Si le péché devait être jugé, châtié pour toujours, il fallait qu’il fût ju-
gé dans toute sa réalité. Il fallait qu’il n’y eût rien qui tendit à empêcher ou atténuer la colère de Dieu à l’égard du 
péché. Tout le jugement de Dieu tomba sur Lui. L’œuvre était accomplie ; le péché avait été ôté par le sacrifice de 
lui-même.

Et maintenant, tout l’amour que le Père avait pour ce Sauveur béni, peut découler jusqu’à nous, à cause de 
cette œuvre. C’est là que l’apôtre nous place, introduits dans la position de fils avec le Père : et il fléchit les ge-
noux devant « le Père de notre Seigneur Jésus Christ, duquel toute famille dans les cieux et sur la terre est nom-
mée ». L’expression « toute famille », est souvent changée en « toute la famille », et mêlée avec les notions de 
bien des personnes à l’égard de l’Église, comme si une partie était regardée comme étant dans les cieux, et une 
partie sur la terre. Mais la vraie force est « toute famille ». Il  n’y a pas d’allusion ici  à l’unité de l’Église. Au 
contraire, il veut dire que, quand nous regardons au Père de notre Seigneur Jésus Christ. Nous nous élevons as-
sez haut pour embrasser toutes les classes des créatures que Dieu a faites. Supposons que vous considériez 
Dieu comme il se faisait connaître anciennement ; c’était comme Jéhovah envers Israël. « Toute famille dans les 
cieux et sur la terre », est-elle comprise sous ce titre ? Pas une seule famille dans les cieux, et une famille seule-
ment sur la terre. Sous ce titre de Jéhovah, il y a une relation spéciale dans laquelle Dieu se révèle aux Juifs. Il 
était leur Dieu dans un sens où il n’était pas le Dieu d’aucun autre peuple. Comme Créateur, il est le Dieu de 
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tous : et ainsi, dans quelques parties de 1’Écriture, c’est le terme « Dieu », qui est employé, et non « Jéhovah », à 
cause de certaines voies de Dieu envers les Gentils. Mais lorsqu’Il s’agit de l’ancien peuple de Dieu, il emploie le 
terme Jéhovah. Il y a plus : dans le second livre des Psaumes, lorsque le Saint Esprit contemple le Juif pieux s’at-
tachant à Dieu loin de son temple, nous ne voyons pas que « Jéhovah » soit le mot saillant, mais « Dieu », car ils 
ne pouvaient jouir de ce qui est spécialement donné à Israël. Il ne cessera jamais d’être Dieu ; et ils y trouvent 
leur bénédiction – quoiqu’il arrive – Dieu ne peut se renier lui-même. Ils sont en dehors de la place spéciale dans 
laquelle il avait promis de les bénir ; mais Dieu était Dieu partout. De sorte que, s’ils étaient chassés hors de la 
terre sainte et ne pouvaient aller au temple pour adorer selon la loi, Dieu ne pouvait jamais cesser d’être Dieu. 
C’est le même principe de grâce, auquel Christ voulut abaisser la pauvre femme Syrophénicienne : car il nous 
faut toujours en venir à notre vraie position ; et la même chose, en substance, se vérifie dans toute vraie conver-
sion. Il me faut toujours être abaissé jusqu’à la vérité de ce que je suis, aussi bien que recevoir la vérité de ce que 
Dieu est : et alors il n’y a pas de limite à la bénédiction.

J’ai seulement fait allusion à ceci, en passant, pour expliquer par le contraste la phrase, « toute famille dans les 
cieux et sur la terre ». Lorsque Dieu se révélait dans une relation spéciale avec Israël, c’était comme Jéhovah. En 
Daniel, nous n’entendons pas parler de Jéhovah, mais du Dieu des cieux, évidemment par opposition à Dieu se 
révélant sur la terre à un peuple particulier auquel il donna une terre et des privilèges particuliers, qu’aucune autre 
nation ne partageait avec eux. Ils s’en vont après de faux dieux : il prend sa place dans les cieux, et se prévaut de 
ce qui ne pouvait jamais être nié ; et comme « le Dieu des cieux », il dit : Je choisirai maintenant ceux que je 
veux ; je prendrai le peuple qui est le pire dans le monde entier, et je lui donnerai l’empire de la terre. Ainsi il choi-
sit l’ennemi des Juifs – les Babyloniens. Si Dieu agit ainsi souverainement comme le Dieu des cieux, les plus vils 
peuvent posséder le pouvoir ici-bas. Mais « il y a un Dieu qui juge en la terre » ; et lorsque arrivera le jour pour 
démontrer cela, c’est au milieu de son peuple qu’il agira comme Jéhovah. Quand on envisage la chose de cette 
manière, Dieu n’a qu’une seule famille, qui est placée en vertu de son alliance dans une relation avec lui-même 
(Am. 3:2).  « Je vous ai  connus,  vous seuls,  d’entre  toutes les familles  de la  terre ».  Mais  ici  nous avons le 
contraste. Il n’est pas révélé seulement comme Jéhovah, ayant Israël, son peuple, sur la terre, mais comme « le 
Père de notre Seigneur Jésus Christ ». Du moment qu’il parle selon une relation telle que celle-ci, c’est expressé-
ment en association avec celui qui a fait toutes choses, comme il est dit auparavant : « Qui a créé toutes choses 
par Jésus Christ ». En conséquence, toutes les créatures sont présentées et trouvent leur vraie place avec lui 
comme le Père, parce que le Seigneur Jésus est celui qui a créé toutes choses, et pour la gloire duquel tout fut 
créé. Ainsi, « toute famille dans les cieux et sur la terre », qu’il s’agisse de principautés et d’autorités, d’anges, de 
Juifs ou de Gentils, aussi bien que de l’Église de Dieu, toutes sont placées sous « le Père de notre Seigneur Jé-
sus Christ ». Le titre de Jéhovah est limité à une race particulière ; celui de Père de notre Seigneur Jésus Christ 
est un titre illimité dans sa portée, et embrasse toutes les classes d’êtres que Dieu a faites.

Cela donne à l’Église une position bien remarquable, nous séparant de tout ce qui est local ou temporaire. Nous 
pouvons, nous-mêmes, avoir la place la plus spéciale dans ce déploiement de la gloire divine, mais pourtant nous 
avons affaire à un Dieu et Père qui est proclamé comme la source suprême d’autres choses aussi. Nous pouvons 
être, et nous sommes, si nous comprenons la vocation de l’Église, près de Lui, dans une place que nul autre ne 
peut partager, dans une proximité dont nul ange ne jouit. J’entends par « nous », tous les membres de l’Église de 
Dieu. Nous avons, par la grâce, une place devant Dieu dans laquelle nul autre n’entre. Mais comme il se révèle 
en connexion avec Christ comme le Père de notre Seigneur Jésus Christ, de même il introduit d’autres classes 
d’êtres qu’il a créés, dans le dessein de leur donner des bénédictions dans la mesure qui leur est convenable. Il a 
manifesté l’Héritier et le Centre de tous ses desseins, et il n’y a pas une seule classe d’êtres qu’il a faits pour sa 
louange,  qui  ne soient  mis dans leur propre place devant le Père de notre Seigneur Jésus Christ.  C’est  en 
contraste  avec la  portion  spéciale  des Juifs,  comme seuls  possesseurs  des privilèges que Dieu leur  donna 
comme Jéhovah. Le Père est Jéhovah, et Jésus l’est aussi ; mais ce n’est pas ainsi que nous avons affaire à lui ; 
et même ce n’est pas ce qui caractérise la manière dont nous nous adressons à Lui, si nous en avons l’intelli-
gence. C’est devant le Père de notre Seigneur Jésus Christ que l’apôtre ici fléchit les genoux. Et nous devrions 
avoir le sentiment que nous nous approchons de lui dans toute la proximité qu’un tel titre implique. Il embrasse 
sous son œil et dans son cœur toute la création, comme ce qu’il se propose de bénir avec Christ. Mais il y a ceux 
qui ont rejeté Christ ; et souvenez-vous que ce même amour de Dieu envers Christ, qui se propose de bénir la 
création par Christ, maintiendra sa gloire contre ceux qui le méprisent. C’est là une vérité solennelle. Il n’y a rien 
de plus intolérant quant au mal que l’amour, et l’évangile de Dieu présente, comme fond du tableau, la condam-
nation éternelle de toute âme qui méprise Jésus le Fils de Dieu. Il doit en être ainsi. Le même disciple à qui Dieu 
accorda le privilège de présenter l’amour comme nul autre ne le fit, est le même qui présente la mort éternelle de 
ceux qui refusent son amour. Ainsi, la révélation de la ruine sans fin de ceux qui méprisent Christ, est liée de la 
manière la plus étroite possible avec l’amour qui présente la bénédiction éternelle de ceux qui s’attachent à Lui. 
C’est ainsi que nous voyons cette universalité introduite : « Duquel toute famille dans les cieux et sur la terre est 
nommée ».

Mais il y a, par la grâce, ceux qui auront ce qui est le plus spécial, ce qui est le plus près de son cœur, au milieu 
de cette scène d’amour et de gloire. Pour eux, la prière est, « que selon les richesses de sa gloire, il vous donne 
d’être fortifiés en puissance par son esprit dans l’homme intérieur ; de sorte que le Christ habite dans vos cœurs 
par la foi, [et que vous soyez] enracinés et fondés dans l’amour, afin que vous soyez capables de comprendre, 
avec tous les saints, quelle est la largeur et la longueur, et la profondeur et la hauteur ! » La prière, dans le cha-
pitre 1, était en vue d’une intelligence profonde et vraie de leur position devant Dieu ; ici c’est plutôt en vue d’une 
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puissance pratique et intérieure par le Saint Esprit. La première était, pour qu’ils puissent connaître mieux leur 
place en Christ, quant à la vocation de la grâce et l’héritage de la gloire. La seconde, que Christ eut sa place dans 
leur cœur par la foi. En un mot, il est ici question d’un état actuel, des affections occupées de Christ au dedans, 
d’être enracinés et fondés dans l’amour, afin qu’ils soient parfaitement capables (car il veut dire cela) de com-
prendre ce qui est en réalité sans mesure. L’apôtre ne dit pas à quoi – la largeur, la longueur, la profondeur et la 
hauteur se rapportent ; il vous laisse là sans finir la sentence. Il vous conduit jusque dans l’infini. Je ne crois pas 
que cela veuille dire, la largeur, la longueur, la profondeur et la hauteur de l’amour de Christ. Le passage est sou-
vent cité ainsi ; et plus souvent encore il est ainsi compris. Mais le « et » du verset suivant indique distinctement 
un autre sens : – « et de connaître l’amour du Christ, lequel surpasse toute connaissance ».

L’amour du Christ est évidemment une pensée additionnelle. Quel est donc le sens ? S’il n’y avait pas trop de 
hardiesse à remplir une esquisse que l’apôtre a ainsi laissée dans le vague, je pourrais hasarder la pensée que 
ce qu’il met ici devant nous, avec des marques si spéciales de grandeur indéfinie, c’est le mystère dont il venait 
de parler, et non pas assurément l’amour du Christ, qu’il ajoute aussitôt après. Il avait montré comment toute fa-
mille dans les cieux et sur la terre est rangée sous celui qui est le Père de notre Seigneur Jésus Christ : en 
connexion avec cela, il prie qu’ils soient capables de comprendre avec tous les saints, « quelle est la largeur et la 
longueur, et la profondeur et la hauteur ». C’est en relation avec le conseil céleste de Dieu le Père, autrefois un 
secret, mais maintenant dévoilé. Toutes choses étaient pour la gloire de son Fils – toute la création, céleste et ter-
restre ; et les saints auront la place la plus élevée avec lui au-dessus de tout cela.

Mais il y avait encore quelque chose de plus profond que cela, et qui devait nécessairement être connu en 
même temps. C’est pourquoi il ajoute : « Et de connaître l’amour du Christ, lequel surpasse toute connaissance ; 
afin que vous soyez remplis jusqu’à toute la plénitude de Dieu ». Quelque glorieux que soit tout cet avenir, que 
peut-on comparer à son amour ? Le meilleur vin est gardé jusqu’à la fin. « De connaître l’amour du Christ, lequel 
surpasse toute connaissance ». Il peut sembler un paradoxe de le dire, mais un paradoxe béni. Il ne veut pas dire 
que nous le connaîtrons jamais parfaitement. Mais ce qu’il peut y avoir, c’est la connaissance de plus en plus 
grande de ce qui surpasse toute connaissance. Il suppose que nous sommes lances sur cette mer où il n’y a pas 
de rivage : nous ne pouvons jamais atteindre jusqu’à la fin de son amour. Cependant il  parle de « connaître 
l’amour de Christ, lequel surpasse toute connaissance » ; « afin que vous soyez remplis jusqu’à toute la plénitude 
de Dieu ». Vous ne pourriez pas plus arriver à la fin de l’amour, que vous ne pourriez arriver à la fin de Dieu lui-
même. Rien ne peut être plus merveilleux qu’un tel désir a notre égard, faibles créatures que nous sommes, 
« afin que vous soyez remplis jusqu’à toute la plénitude de Dieu ». Et cependant, c’est pour les saints maintenant, 
que l’apôtre a ainsi prié ; ce n’est pas afin que nous puissions savoir que nous sommes le corps de Christ, « la 
plénitude de celui qui remplit tout en tous », mais pratiquement une pleine entrée par la puissance de l’Esprit, 
dans la plénitude de Dieu. C’est la condition du cœur, et le vrai progrès dans la communion avec Dieu, qui sont ici 
devant nous ; et cela se présente de la manière la mieux appropriée, après qu’il a été question de la position, et 
avant les exhortations quant à la marche et quant à la conduite.

Ainsi encore : « Or à celui qui, selon la puissance qui opère en nous, peut faire infiniment plus que tout ce que 
nous demandons et pensons » ; il ne dit pas plus que nous pouvons demander et penser. Le Saint Esprit a parti-
culièrement soin de ne pas le dire. Il y a quelque différence à remarquer entre ce que nous demandons et pen-
sons, et ce que nous pouvons demander et penser. Il n’y a pas de limite à ce que nous pouvons demander, sinon 
que Dieu est au-dessus de tout ce qui peut lui être demandé ; cependant il aime à nous entendre demander tou-
jours plus. Il voudrait nous habituer à demander plus abondamment.

Ainsi il y a une dépendance à l’égard de Dieu, « selon la puissance qui opère en nous ». De qui cette puissance 
est-elle ? Celle de Dieu, qui lui-même demeure en chaque chrétien. C’est Dieu lui-même qui fait maintenant que 
tout saint, tout chrétien devient son temple. Ainsi quelque faible et pauvre que soit le croyant, envisagé comme il 
est, cependant quel est l’état dans lequel Dieu ne puisse pas l’amener ? Il est le temple de Dieu. Dieu sera tou-
jours au-dessus de lui, élevé au-dessus de tout ce que l’homme, quel qu’il soit, peut attendre, à l’égard de son 
amour ; mais il est tenu compte de ceci, savoir, qu’il y a une puissance qui opère en nous maintenant, aussi bien 
qu’une puissance qui a opéré pour nous, puissance à laquelle nous ne pouvons mettre aucune limite. Quant à la 
puissance qui a opéré pour nous, nous la trouvons dans le chapitre 1. C’est la puissance qui ressuscita Christ 
d’entre les morts. Oui, c’est la même puissance qui a opéré à notre égard, qui nous a ressuscités de notre état de 
mort, et qui ressuscita Christ d’entre les morts. Mais maintenant il va plus loin, et il signale la puissance qui opère 
en nous pour nous donner entrée dans son amour et dans la plénitude de Dieu. Nous souvenons-nous que c’est 
précisément la chose dans laquelle nous manquons le plus, car il y a bien des âmes qui prouvent constamment, 
combien elles pensent peu à cette puissance ; combien elles sont sujettes à murmurer et à être éprouvées par les 
choses mêmes pour lesquelles, si elles avaient seulement eu le sentiment de Son amour, elles le béniraient. « Or 
à celui qui selon la puissance qui opère en nous, peut faire infiniment plus que tout ce que nous demandons et 
pensons, à lui soit gloire dans l’assemblée, dans [le] Christ Jésus, pour tous les âges du siècle des siècles ! 
Amen ! » Sous quel aspect spécial l’Église paraît ici ! Il donne à entendre qu’il n’y aura jamais aucun temps où 
l’Église n’aura pas sa place particulière. Mais il n’est pas seulement vrai, que les saints devraient avoir une intro-
duction merveilleuse dans l’amour de Christ et la plénitude de Dieu, par sa puissance qui opère maintenant en 
nous : mais il parait aussi, qu’il n’y aura jamais aucun temps, dans tous les siècles à venir, où il n’y aura pas un 
caractère de relation unique et bénie, entre l’Église comme Église, et Dieu lui-même – « le Dieu et Père de notre 
Seigneur Jésus Christ ». Et cela est conforme par la belle scène dans Apocalypse 21, où nous n’avons plus ni na-
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tions, ni rois, mais Dieu avec les hommes. Il n’y est pas simplement dit : « Voici, Dieu est venu habiter avec les 
hommes », mais son habitation. Ce n’est pas seulement que Dieu daignera alors demeurer avec les hommes, 
mais : « l’habitation de Dieu est avec les hommes ». Il semble que c’est exactement la même chose que ce qui 
est ici appelé l’Église. Dieu habitant dans l’Église, prendra sa place avec les hommes ; de sorte que l’habitation 
particulière de Dieu dans l’Église continuera, même quand la scène sera éternelle. Ainsi, lorsque les cieux et la 
terre s’en seront allés, après le grand trône blanc, et lorsque tous les saints seront dans leurs corps ressuscités, 
alors non seulement Dieu sera en face des hommes, mais « l’habitation de Dieu » descendra pour être avec les 
hommes – Dieu demeurant avec eux dans sa propre habitation, laquelle ne peut guère être autre chose que ce 
qui est ici  appelé l’Église. De sorte que l’Église, même dans l’éternité,  quand tous les ennemis et toutes les 
choses seront assujettis, jouira du doux et merveilleux privilège d’être l’habitation ou la demeure de Dieu. Quelles 
gens devrions-nous donc être en sainte conduite et piété !

Ainsi il y a dépendance à l’égard de Dieu, mais il s’agit de celui qui peut nous bénir d’une manière illimitée, 
« selon la puissance qui opère en nous ».

Chapitre 4
Avant d’entrer dans le sujet des dons pour l’œuvre du ministère, qui nous est présenté plus tard dans ce cha-

pitre, le Saint Esprit appuie sur l’unité qui appartient maintenant aux saints de Dieu en Christ. Il était nécessaire 
que cette unité fût présentée, comme la grande scène sur laquelle et en rapport avec laquelle le ministère pour-
suit son cours. Car le ministère met en saillie des membres de Christ individuellement, plutôt que le corps entier. 
C’est vrai que c’est une assertion commune que l’Église enseigne ; mais elle est réellement et entièrement sans 
fondement. Et même cette notion conduit à la prétention à l’infaillibilité, ce qui trouve le plus ouvertement son ex-
pression dans le Romanisme. La vérité est que l’Église n’enseigne jamais, mais qu’au contraire, c’est le corps qui 
est enseigné. Il n’y a pas une telle chose qu’un corps qui enseigne. Sans doute, l’Église renferme dans son sein 
les ouvriers qui sont employés par le Seigneur ; mais elle est elle-même « le labourage de Dieu », ou la scène où 
Dieu travaille afin de produire du fruit pour lui-même. C’est là, dans la pratique, une vérité importante, parce 
qu’elle détruit toute prétention, de la part de l’Église, à créer des doctrines ou même à les définir. L’Église est ap-
pelée à être « la colonne et le soutien de la vérité » ; elle est tenue de veiller, par une sainte discipline, à ce que 
rien de contraire à la vérité ne soit toléré dans son sein : l’assemblée de Dieu ne peut se soustraire à cette res-
ponsabilité. Mais, tandis que c’est la part de la communauté chrétienne tout entière, qu’elle devrait être ce corps 
qui, sur la terre, maintient la vérité devant les hommes, et au sein duquel nous devons nous trouver, si, après 
avoir cru à la vérité, nous devons en aucune manière nous y conformer ; toutefois, la manière dont il a plu à Dieu 
de travailler pour répandre sa vérité et atteindre par elle les consciences, c’est individuellement par des membres 
de son Église qui sont doués pour ce but particulier. La puissance pour enseigner dépend du don conféré par la 
grâce souveraine. Il ne s’agit nullement d’un droit abstrait que tout homme puisse enseigner ou prêcher, s’il veut 
le faire. Il n’y a pas une telle licence dans l’Église de Dieu. Le Seigneur Jésus a le droit d’appeler et de communi-
quer la puissance dans le Saint Esprit, comme il lui plaît. L’Église n’est pas une société d’hommes qui ont des 
vues sur tel ou tel sujet : encore moins est-elle le rassemblement du monde pour former un seul tout. C’est l’as-
semblée de Dieu, composée de ceux qu’il appelle, et dans laquelle il habite. Et de même qu’il est vrai, à l’égard 
du tout, qu’il appartient tout entier à Dieu, que c’est Dieu qui le forme et qui le garde, et qui y maintient sa propre 
sainteté et sa propre gloire, de même la chose est vraie par rapport au ministère, qui est une fonction bien impor-
tante,  laquelle  est  maintenue dans des membres particuliers  de l’Église,  c’est-à-dire qu’il  y  a l’unité  que les 
croyants possèdent maintenant dans le Christ Jésus, en vertu de laquelle il y a l’assemblée de Dieu – l’unité com-
mune de bénédictions dans laquelle tous les croyants sont maintenant placés, et qui forme, si je puis le dire, la 
base de tout. Mais en connexion avec cette unité, vous avez le ministère à l’œuvre, ministère qui appartient à des 
membres en particulier, plutôt qu’à l’Église entière. Les dons sont dans quelques-uns, et la part de quelques-uns, 
pour le bien de tous.

Cela divise la première portion du chapitre en deux parties. Dans les premiers versets, jusqu’à la fin du verset 6, 
nous trouvons plutôt l’unité de l’Esprit ; à partir du verset 7, la diversité des membres de Christ. Et d’abord, remar-
quez bien que le Saint Esprit nous a amenés maintenant sur le terrain de l’exhortation. Nous avons la doctrine 
dans les trois premiers chapitres ; maintenant nous arrivons à la pratique. « Je vous exhorte donc, moi qui suis 
prisonnier dans le Seigneur, à marcher d’une manière digne de l’appel dont vous avez été appelés ». Cet appel 
se compose plus particulièrement de deux parties. D’abord, les saints, tous ceux qui maintenant connaissent le 
Seigneur Jésus, forment un corps en lui ; en second lieu, ils sont l’habitation de Dieu par l’Esprit. Ainsi donc, bien 
que l’assemblée de Dieu soit un corps qui existe sur la terre, elle est pourtant fondée sur des privilèges célestes ; 
d’une part, le corps de Christ nous montre nos bénédictions comme corps, de l’autre, l’habitation de Dieu par l’Es-
prit met plutôt devant nous notre responsabilité comme ayant Dieu qui habite au milieu de nous. Il n’est que trop 
évident que les vrais enfants de Dieu eux-mêmes entrent bien peu dans ces deux choses. Quand ils entendent 
parler du corps de Christ, leur idée ne va guère au-delà du fait qu’ils sont pardonnés, qu’ils sont des enfants de 
Dieu, et qu’ils iront au ciel. Quelle faible mesure que tout cela, de ce qu’implique l’expression : le corps de Christ ! 
Bien des vrais croyants supposent que cela veut dire l’ensemble de ceux qui sont réconciliés avec Dieu – les ob-
jets de sa faveur qu’il ne laisse pas mourir dans leurs péchés. Mais on pourrait avoir tous ces privilèges, sans 
posséder aucun des traits caractéristiques du corps de Christ, ou de l’habitation de Dieu par l’Esprit. Il aurait été 
tout à fait possible, s’il avait plu à Dieu d’arranger les choses ainsi, que les chrétiens fussent des enfants de Dieu, 
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ayant la conscience de leur rédemption, connaissant leur relation d’enfants, ayant pleinement l’attente d’être glori-
fies avec Christ dans le ciel, et pourtant qu’ils ne fussent jamais unis ensemble comme un seul corps en Christ, 
ayant Dieu habitant parmi eux par la présence spéciale du Saint Esprit envoyé du ciel. C’était là un privilège sur-
ajouté par-dessus la rédemption par le sang de Christ. Et cela est tellement vrai, que si vous cherchez dans tout 
l’Ancien Testament, vous trouverez qu’il n’y est jamais fait mention des saints de Dieu comme étant membres du 
corps de Christ, l’habitation de Dieu par l’Esprit.

Mais il y a plus. Les prophètes sont remplis d’une scène glorieuse qui doit un jour être réalisée sur la terre, 
quand le Seigneur aura aboli la puissance de Satan. Le temps vient où Dieu ne permettra plus que le mal de-
meure impuni, ni que le bien souffre, ici-bas ; et quand ce jour-là sera venu, l’Écriture montre clairement que, bien 
que Dieu ait sur la terre un peuple qui lui appartienne, ils ne seront pas unis ensemble comme un seul corps, et 
ils ne formeront pas non plus son habitation par l’Esprit. C’est entre les deux avènements de Christ, entre la grâce 
qui est apparue, et la gloire qui va apparaître (Tite 2:11-13), que nous entendons parler de l’appel spécial dont 
nous avons été appelés. Considérons en effet ce qu’est le corps de Christ : – or il est clair que je ne veux pas dire 
son corps, comme si je parlais de lui-même personnellement, mais son corps, comme étant composé de ceux qui 
maintenant croient en Christ, et comme une expression qui s’applique à eux, cette corporation spirituelle à la-
quelle appartiennent tous les vrais saints de Dieu qui se trouvent maintenant sur la terre, ou qui y aient jamais 
existé depuis la Pentecôte. Quelles sont les bénédictions qui la constituent ? Qu’est-ce que le Saint Esprit veut 
dire par la relation de membre de ce corps ? Je réponds : La croix, étant le témoin et l’expression de la culpabilité 
des Juifs plus particulièrement (de la culpabilité, sans doute, de tous les hommes en général, mais des Juifs 
d’une manière prééminente), la croix, dis-je, fournit l’occasion pour Dieu de mettre fin complètement, pour le pré-
sent, à la position spéciale de faveur que le peuple juif avait occupée précédemment. Dieu effaça lui-même la 
marque distinctive qui séparait Israël d’avec les Gentils ; et au lieu de faire d’Israël l’unique canal de ses pro-
messes, le courant de la bénédiction se tourne au contraire d’une manière positive et marquée vers les Gentils. Il 
rassemble d’entre Juifs et Gentils un peuple pour son nom, et unit ensemble ces élus d’entre les uns et les 
autres, qui croient en Christ, pour les mettre en possession de nouveaux privilèges qui n’avaient jamais été goû-
tés auparavant d’une manière semblable ni dans une telle mesure.

Un trait bien remarquable de la bénédiction, c’est que la distinction entre Juif et GentIl a disparu. À la croix, ils 
étaient unis dans la méchanceté devant Dieu ; mais à quoi Dieu le fait-il servir ? Il dit, pour ainsi dire : Je prendrai 
cette croix même, dont l’homme a fait la scène de sa rébellion outrageante contre moi – cette croix qui a prouvé 
que mon ancien peuple est devenu violent dans son hostilité contre moi dans la personne de mon Fils ; et je ferai 
de la croix le pivot sur lequel roulera une plénitude, une richesse de bénédictions au-delà de tout ce qu’ont même 
attendu jusqu’à maintenant les hommes qui ont cru dans ce monde. Ainsi, de même que la croix fut le point de 
ralliement de Satan pour rassembler les hommes en une union impie contre Dieu et contre son Fils, de même 
Dieu en fait le précieux centre où il rassemble les Juifs et les Gentils qui croient en son Fils, pour former un nou-
veau corps, où toutes distinctions semblables sont effacées à jamais. Et si le bon plaisir de Dieu est de rassem-
bler un peuple dans le but de donner un témoignage pratique de cette nouvelle manifestation de son amour, qui 
peut s’opposer ? La loi est juste ; et ce serait faire outrage à Dieu que de jeter la moindre défaveur sur les dix 
commandements. Mais s’il demeure vrai que « le commandement est saint, et juste et bon », la grâce introduit ce 
qui est encore plus élevé et meilleur. Il est juste, sans doute, que si je fais bien, j’en sois récompensé ; mais n’est-
ce pas une chose plus bénie si, en faisant bien, je souffre, et que je l’endure ? C’est une chose digne de louange 
devant Dieu ; et c’est le principe pratique d’après lequel il appelle maintenant ses enfants à agir. Ce n’était pas là 
la règle publique de gouvernement dans les temps de l’Ancien Testament, mais l’opposé. Est-ce donc que Dieu 
se contredit lui-même ? Loin de là. Dieu peut agir d’une certaine manière avec le peuple juif ; et plus tard il peut 
établir un autre mode d’action avec les chrétiens. Et en effet qui peut nier qu’il l’ait fait ? Le Juif aurait été cou-
pable d’un péché grief, s’il n’avait pas été circoncis ; et je crois que, pour ce qui concerne la terre, même dans les 
temps glorieux qui viendront, le Juif aura sa terre, sa cité, son sacrificateur, et son temple, etc. La volonté de Dieu 
à l’égard des Juifs demeurera substantiellement la même. Je trouve dans les prophéties un état de choses non 
encore réalisé, où toutes ces ordonnances extérieures de Dieu seront accomplies Ne dois-je donc croire Dieu, 
qu’après avoir vu les prophéties ainsi réalisées ? Ce n’est pas ainsi que nous traitons la parole d’un homme de 
bien. Mais « si nous recevons le témoignage des hommes, le témoignage de Dieu est plus grand ». Et si un 
homme reçoit les livres de Samuel et des Rois, tandis qu’il  ne croit  pas Ézéchiel ou Osée, c’est traiter Dieu 
comme vous ne traiteriez pas même un homme ordinaire. Mais si je crois tout ce que Dieu a dit, rappelons-nous 
qu’il existe des principes particuliers de Dieu à l’égard des Juifs, qui doivent un jour être réalisés par le Messie ré-
gnant en puissance, lorsque le diable est lié. Dieu accomplira tout ce dont il a parlé dans les prophètes, dans les 
jours des cieux sur la terre. Mais, en attendant, le Messie, qui avait été promis pour introduire cette gloire, est ve-
nu, et a été rejeté. Au lieu d’avoir un trône, il eut la croix ; et bien loin de recevoir la terre pour son héritage, il fut 
jeté hors de la terre et monta au ciel. En conséquence, un nouvel état de choses s’ouvrit ; et quant à cet ordre de 
choses totalement différent de celui qui est généralement envisagé dans les prophéties, nous avons la révélation 
contenue dans le Nouveau Testament. Là nous trouvons ce dont il n’est donné que de faibles indices çà et là 
dans l’Ancien Testament, mais qui en même temps introduit, comme un tout, une scène qui n’est ni précédée ni 
suivie par rien de semblable, où Dieu dévoile des privilèges qui ne furent jamais goûtés auparavant, et s’attend à 
une marche qu’il ne demandait en aucune manière, même de ses saints, jadis.

Il y a, sans douté, certains principes fixes et clairs, qui sont toujours obligatoires. Dieu ne sanctionnera jamais le 
mensonge, ni la convoitise, ni la malice ; aucune économie ne peut neutraliser ni affaiblir les grandes distinctions 
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morales entre le bien et le mal. Mais le Dieu qui a agi en puissance sur la terre pour protéger son peuple, et qui 
l’aurait protégé s’il avait été fidèle sous la loi, maintenant, au contraire, appelle son peuple à souffrir en grâce. Le 
même Dieu, qui fut le bouclier d’Israël et le fit passer au travers de la mer Rouge, et qui ne voulut point permettre 
qu’aucune puissance obtînt une suprématie universelle sur la terre jusqu’à ce qu’Israël se fût montré infidèle, plus 
tard, après qu’Israël se fût manifesté comme entièrement indigne permit à Babylone, à la pire même d’entre les 
puissances des Gentils, de le renverser ; puis divers empires se succédèrent l’un à l’autre, jusqu’à ce que, finale-
ment, sous les Romains, et Juifs et Gentils se réunirent pour crucifier le Seigneur de gloire. Alors la condamnation 
du monde fut scellée ; le glas de son jugement se fit entendre depuis la croix de Jésus. On aurait pu s’attendre, si 
Dieu eût agi alors d’après des principes de justice, que l’univers de Dieu eût été aussitôt bouleversé, ou du moins 
que Jérusalem et Rome eussent été détruites dans l’ardeur de son indignation. Bien loin de là. Le ciel s’ouvre, 
mais c’est pour recevoir Jésus le crucifié, et non pour juger ses meurtriers : bien plus, c’est pour envoyer d’en 
haut le Saint Esprit sur la terre, afin de former, par grâce, ce corps nouveau, l’Église de Dieu ; c’est pour intro-
duire ces vils meurtriers de Jésus, si seulement ils le recevaient, dans une place de bénédiction dont on n’avait 
jamais goûté ni connu auparavant ni la largeur, ni la longueur, ni la profondeur ni la hauteur. Et c’est là la grâce. 
« La loi a été donnée par Moïse ; la grâce et la vérité vinrent par Jésus Christ ». L’évangile de la grâce de Dieu 
est annoncé ; mais son effet n’est pas seulement de sauver des âmes – il les rassemble, il les unit à Christ, il les 
fait membres de lui-même et membres l’un de l’autre. L’ancienne position de faveur qui appartenait aux Juifs a 
disparu ; les privilèges lévitiques sont éclipsés, pour ce qui concerne l’Église. Les Gentils étaient enfoncés dans 
l’idolâtrie, et les Juifs se complaisaient en eux-mêmes sous la loi de Dieu qu’ils ne gardaient point ; mais, par la 
foi en Christ, et Juifs et Gentils sont introduits par le moyen de l’Esprit dans ce seul corps, et adorent Dieu sur un 
même terrain commun, celui de la grâce. Ils sont « édifiés ensemble, pour être une habitation de Dieu par l’Es-
prit ». C’est là « l’appel » dont nous avons « été appelés ».

« Je vous exhorte donc, moi qui suis prisonnier dans le Seigneur », etc. Il appelle encore l’attention sur cette 
marque honorable de l’inimitié du monde, parce qu’il est occupé à faire ressortir d’une manière pratique ce qui ré-
sultait dans ce monde, même pour le plus grand serviteur de Dieu qui ait jamais vécu – après Christ. Après tout, il 
était prisonnier dans le Seigneur. Quel merveilleux honneur ! Il n’y avait point de chariot de feu pour l’entourer, 
comme avec Élie ; pas de puissance employée pour le préserver. Il souffre de la main du même empire qui cruci-
fia le Seigneur de gloire ; et depuis sa prison il encourage les saints à marcher d’une manière digne du même ap-
pel ! Maintenant même le monde a le dessous. Que sera-ce quand le Seigneur viendra ?

Néanmoins il est ajouté : « Avec toute humilité et douceur, avec longanimité, vous supportant l’un l’autre dans 
l’amour ». Il y avait le danger du contraire : on pouvait mesurer des privilèges spirituels pour remplir les saints 
d’orgueil. Il fait donc face à cela, et leur montre le seul ton qui sied particulièrement au chrétien. « Avec toute hu-
milité et douceur ». C’est une chose bénie que de trouver du zèle ; mais qu’y a-t-il pour faire compensation dans 
la marche d’un chrétien, lorsqu’elle manque d’humilité et de douceur ? Il y a un temps pour être ferme, et un 
temps pour céder ; mais il n’y a ni don ni position qui puisse justifier ceux qui semblent penser que, dans leur cas, 
l’exhortation à la douceur et à l’humilité ne trouve pas sa place. D’un autre côté, nous devons prendre garde que 
ce ne soit seulement de la douceur dans les manières ou de l’humilité dans les paroles, car Dieu attend de nous 
ce qui est réel. Trop souvent, une telle humilité ne fait que couvrir le plus profond orgueil, de même qu’on parle 
souvent le plus de l’amour et de l’esprit de Christ là même où ils existent le moins. Gardons-nous de ce vain éta-
lage.

Mais en supposant qu’il y ait en d’autres des choses que nous ne pouvons pas laisser passer, comme étant 
contraires à la pensée de Dieu, comment devons-nous agir ? Sans doute il devrait y avoir la parole de répréhen-
sion, convenablement donnée, si cela est nécessaire ; mais il doit y avoir aussi la « longanimité » ; et s’il  y a 
quelque cas où la longanimité soit spécialement demandée, c’est, lorsque le mal nous touche nous-mêmes. Nous 
ne devons pas tolérer le mal qui est contre le Seigneur ; mais toutes les fois qu’il s’agit de ce qui nous endom-
mage, la longanimité est le mot – « vous supportant l’un l’autre dans l’amour, vous appliquant à garder l’unité de 
l’Esprit par le lien de la paix ». Ici ce n’est pas seulement l’humilité de la grâce et la patience que le chrétien a à 
entretenir, mais c’est la diligence spirituelle avec laquelle il est appelé à tenir ferme ce qu’il y a de plus précieux et 
divin ici-bas.

« Vous appliquant à garder l’unité de l’Esprit par le lien de la paix ». Quelle perfection que celle de l’Écriture ! 
Elle ne dit pas : « l’unité du corps », bien qu’elle la comprenne. Mais s’il  eut été dit : « l’unité du corps », les 
hommes auraient pu établir (comme en effet ils l’ont fait) une institution extérieure, et faire un point de vie ou de 
mort de ne pas s’en séparer. Mais ce que le Saint Esprit recommande à ceux qui appartiennent à Christ, c’est de 
s’appliquer (en y apportant tout le zèle nécessaire), non à  former,  mais « à  garder  l’unité de l’Esprit ». C’est 
quelque chose que l’Esprit a déjà formé, et que nous avons à maintenir ou à observer. Ce n’est pas seulement 
que nous devons avoir des sentiments d’amour envers ceux qui sont chrétiens comme nous. Ceci pourrait exister 
dans mille corporations différentes ; mais quelque attention qu’on y apportât, ce ne serait pas là « garder l’unité 
de  l’Esprit ».  Quel  est  donc  le  sens ?  L’unité  du  Saint  Esprit,  laquelle  est  déjà  formée,  embrasse  tous  les 
membres de Christ. Et où trouver les membres de Christ ? Dans un sens partout, Dieu en soit béni : dans un 
autre sens, hélas ! dans le premier endroit venu. Partout où Christ est prêché et que des âmes l’ont reçu, là sont 
ses membres. Et qu’avons-nous à faire ? À maintenir  diligemment l’unité qui embrasse tous ceux qui appar-
tiennent à Christ – « par le lien de la paix ». Ici nous trouvons qu’il est fait mention de la paix, non pas tant pour 
nos propres âmes avec Dieu, mais plutôt pour la jouissance et l’avancement de l’union parmi les saints de Dieu 
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d’une manière pratique. La chair est inquiète et remuante : un esprit paisible est le fruit du Saint Esprit, et contri-
bue puissamment à lier ensemble les cœurs dans la pratique. L’esprit de Dieu ne s’occupe pas seulement à don-
ner des opinions justes sur tel ou tel point : il a des desseins d’une plus grande profondeur. Il incline les âmes de-
vant Christ, et il l’exalte à leurs yeux. Mais c’est assurément une chose précieuse que d’amener une seule âme 
des ténèbres à la lumière, ou d’un faible degré de lumière à une lumière plus grande ; et c’est à quoi Dieu lui-
même travaille maintenant. Nous ferons bien, tandis que nous tenons ferme notre liberté pour Christ, de ne pas 
permettre les barrières que les hommes ont introduites, mais de les traiter comme étant sans valeur et de nul ef-
fet.

Mais alors, on dira, comme on le fait souvent, que tout homme a droit à son jugement particulier. Je le nie tota-
lement. Nul n’a droit à une opinion dans les choses divines ; Dieu seul, et cela d’une manière absolue, a le droit 
de communiquer sa pensée. Ce que l’on a à faire, c’est de se mettre de côté, afin que la lumière de Dieu reluise 
dans le cœur de ses enfants. Les hommes, dans l’importance qu’ils s’attribuent, ne font que projeter l’obscurité de 
leur ombre sur eux-mêmes et les uns sur les autres ; ils empêchent ainsi la communication de la vérité divine, au 
lieu de l’aider. Au contraire, lorsque le désir du serviteur de Christ est que Dieu veuille conduire et fortifier ses en-
fants,  est-ce en vain ? Jamais.  Du moment  que vous commencez à rassembler  des personnes autour  d’un 
homme en particulier, ou d’une vue, ou d’un système, vous ne faites que former une secte. Car c’est là un parti, 
bien qu’il puisse renfermer bien des membres de Christ, et il établit la base de son union, non sur Christ, mais sur 
des points de différence, lesquels deviennent ainsi une marque particulière et un moyen de séparer les uns des 
autres les enfants de Dieu. L’Église apostolique n’a jamais exigé la foi d’un nouveau converti, quant à un système 
national ou dissident ; elle n’a jamais demandé : Croyez-vous à l’épiscopat, à un arrangement qui découle de la 
volonté de l’homme, ou même à l’Église de Dieu ? La vraie question – celle qui glorifie Dieu, a toujours été et est 
encore maintenant : Croyez-vous au Christ de Dieu ? Il est vrai que dans les premiers temps, si quelqu’un confes-
sait Christ, il était rejeté par Juifs et Gentils, et devenait un objet d’inimitié pour le monde entier ; ce qui ne contri-
buait pas peu à empêcher les personnes de confesser Christ, à moins qu’elles ne crussent réellement en lui. Mais 
si quelqu’un avait reçu le Saint Esprit sur le principe de l’ouïe de la foi, il était dès ce moment membre du « seul 
corps », et reconnu comme tel.

Pourquoi cela ne ferait-Il pas autorité maintenant ? Est-ce que je ne me contente pas de la sagesse de Dieu ? 
Voudrais-je donc compléter sa Parole, ou agir sans elle ou contre elle ? Ce n’est pas une secte, si vous agissez 
d’après la pensée de Dieu ; c’est une secte si vous vous en écartez. La question est donc : Quelle est l’intention 
de Dieu au sujet de son Église ? Comment veut-il que nous nous réunissions ? Suis-je content de recevoir tous 
ceux qui sont réellement des chrétiens – des personnes que tous croient converties ? Sans doute il y a une telle 
chose que de les retrancher, si dans la suite il est manifesté qu’elles ne le sont pas ; car il n’est pas possible que 
le cas se présente d’un mal, auquel la Parole de Dieu ne s’applique pas, en sorte qu’il n’y a pas le moindre besoin 
de quelque règle ou de quelque règlement d’homme. À moins que les hommes ne soient spirituels, ils ne garde-
ront pas longtemps l’unité de l’Esprit ;  ils trouveront bientôt d’abondantes raisons pour trouver à redire. Mais 
quant à ceux qui s’attachent fermement à Christ, en tant que le centre de l’unité de l’Esprit, comme ils ne sont pas 
une secte, ainsi ils ne peuvent jamais en devenir une, quels que soient les schismes, les divisions ou les hérésies 
de leurs adversaires. C’est une chose lamentable s’il se trouve des âmes qui se retirent, se condamnant ainsi 
elles-mêmes, mais c’est une chose d’autant plus bénie pour ceux qui, malgré tout, ont la foi, la patience et la 
grâce pour rester. L’apôtre dit, en écrivant aux Corinthiens : « Il faut aussi qu’il y ait parmi vous des sectes, afin 
que ceux qui sont approuvés soient manifestés parmi vous ». C’étaient là les hommes qui, dans ce moment-là, 
demeurèrent attachés au Seigneur de tout leur cœur. Puisse la même chose être vraie de nous maintenant ! Je 
nie que la Parole de Dieu soit devenue de nul effet, ou que je sois en aucune manière tenu de pécher maintenant, 
plus qu’alors. L’unité de l’Esprit que les Éphésiens devaient garder, est l’unité que Dieu recommande à tous ses 
enfants. Si la Parole a régénéré mon âme par le moyen du Saint Esprit ; si par elle je connais mon Sauveur et 
mon Père ; si je suis redevable à cette Parole comme étant le moyen que Dieu emploie pour purifier mon âme de 
jour en jour, puis-je dire que je n’ai pas besoin de suivre sa Parole comme membre du corps de Christ dans l’as-
semblée de Dieu, où il habite par l’Esprit ? Certes, si mon âme en reconnaît la divine autorité, malheur à moi si je 
ne cherche pas à la suivre en toutes choses. Dieu nous appelle à être diligents à maintenir « l’unité de l’Esprit par 
le lien de la paix ». Ce n’est pas l’unité de nos esprits, mais l’unité de l’Esprit.

Lorsque nous réfléchissons que c’est le Saint Esprit qui forme cette unité, n’est-ce pas là une pensée solen-
nelle ? Ne devrions-nous pas nous garder de tout ce qui l’attristerait ? Notre Seigneur attachait une importance 
spéciale à ce qui concernait le Saint Esprit ; et il en sera de même de nous, si nous sommes sages. Si le Saint 
Esprit est ici dans ce dessein sur la terre, il devient comme une divine pierre de touche pour les âmes, quant au 
fait si elles sont préparées à l’honorer ou non. Mais on pourrait dire : Si vous recevez tous les chrétiens, sans exi-
ger d’eux qu’ils donnent un gage pour l’avenir, tacitement sinon expressément, vous pouvez accepter un Soci-
nien, ou un Arien. Mais je ne reconnais en aucune façon que de telles personnes soient des chrétiens ; le faites-
vous ? Sur quoi l’Église est-elle fondée ? « Et vous, qui dites-vous que je suis ? » Voilà ce que dit notre Seigneur 
dans le chapitre même où il annonça pour la première fois qu’il allait bâtir son Église : « Tu es le Christ », dit un 
des disciples, « le Fils du Dieu vivant ». Et que répond notre Seigneur ? « Tu es Pierre, et sur ce rocher je bâtirai 
mon assemblée ». Dès lors on doit agir de la manière la plus forte et la plus stricte avec les âmes, quant à la 
question de savoir si, en effet et en vérité, elles croient et confessent la divine gloire du Seigneur Jésus Christ. La 
sanction donnée au moindre accommodement sur ce point serait une raison pour être dans le doute à l’égard 
d’une âme. Vous n’avez aucun fondement pour recevoir comme chrétien celui qui touche à la pureté, à la gloire, 
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ou à l’intégrité de la personne de Christ. L’Église est fondée sur Christ, le Fils de Dieu : si ce rocher est ébranlé, 
tout a disparu. « Puisque les fondements sont ruinés, que fera le juste ? » Toucher à Christ, c’est toucher à la 
base même sur laquelle l’Église de Dieu repose.

Mais lorsqu’une âme confesse Christ en réalité et en vérité, qu’elle le confesse d’une manière qui se recom-
mande à votre conscience comme étant divine, recevez-la ; car Dieu l’a reçue. Ce peut être un Baptiste ou un Pé-
dobaptiste : n’importe, recevez-le. S’il vit dans le péché, ai-je besoin de dire que Christ et l’ivrognerie, etc, ne 
peuvent aller ensemble ! La foi au Fils de Dieu est incompatible avec le fait de marcher dans les ténèbres. Peu 
importe comment un homme peut parler de Christ ; s’il associe à cette confession un mépris de la gloire morale 
de Dieu, il prouve par ce fait qu’il n’est pas né de Dieu. Simon le magicien pensait qu’on pouvait « acquérir avec 
de l’argent le don de Dieu ». Il en est qui diront : ce fut une méprise qu’il fit. Oui ; mais cette méprise était vitale, et 
prouvait qu’il était impossible qu’il possédât la vie qui vient de Dieu ; et par conséquent quoique baptisé, il ne fût 
pas reçu comme membre du corps de Christ. Nous n’avons aucune raison de penser qu’il ait jamais rompu le 
pain. Le baptême n’aurait nullement été une raison, en présence de telles circonstances, pour que l’assemblée 
reçût celui qu’ils ne croyaient pas un saint.

Ceci montrera, en quelque mesure, le caractère ou les limites de l’unité de l’Esprit. Car le Saint Esprit, tandis 
qu’il appelle les âmes et leur donne de confesser Christ, ne les laisse jamais marcher dans la boue de leur propre 
méchanceté. Si un croyant tombe dans un péché d’un certain caractère, il doit être retranche. Quant à ce qui est 
purement personnel, on devrait agir à cet égard d’une manière privée ; il serait monstrueux de mettre tous les 
manquements sur la même ligne. En maintenant l’honneur de Dieu, le premier sentiment, le profond sentiment de 
notre âme, devrait être de ramener la personne. L’Église est un témoin de la grâce divine, et elle doit chercher la 
bénédiction des inconvertis et la restauration des chrétiens qui se sont égarés. Nous appliquons-nous en effet à 
garder l’unité de l’Esprit ? Comment se fait-il que les chrétiens sont divisés en différentes associations ? Si la Pa-
role de Dieu est ce qu’ils cherchent, à tout prix, à mettre en pratique, pourquoi exigent-ils des règles humaines et 
des inventions modernes ? Si Dieu donne une règle, je n’ai besoin d’aucune autre, mais j’ai besoin d’avoir celle 
de Dieu dans toute sa force, de manière à présenter la vérité à la conscience d’un homme, et à dire : C’est là la 
volonté de Dieu. Est-il bien, ou est-il sage de céder sur ce point ? Dieu a écrit sa Parole, qui porte sur tout ce qui 
est moral, et c’est selon elle qu’il a voulu que ses enfants marchassent : le faisons-nous ? Quelques-uns peuvent 
demander : Êtes-vous donc parfaits ? Je réponds : Nous nous appliquons à tenir ferme et dans la paix l’unité de 
l’Esprit, nous cherchons sincèrement la soumission à la volonté de Dieu : faites-vous de même ? C’est ici la prin-
cipale question pour tout enfant de Dieu : – Est-ce que je m’applique à garder l’unité de l’Esprit ? Et le fais-je de la 
manière qui est selon Dieu, ou d’après ma propre tête ? Ai-je fait abandon de moi-même pour faire sa volonté ? 
Notre affaire c’est de lui être soumis. Nous avons nos ordres, et c’est notre responsabilité de les exécuter, dans 
l’obéissance à Celui à qui nous sommes et que nous sommes tenus de servir.

Mais, en outre, cette unité doit être gardée par le lien de la paix. Dieu est occupé à former son Église de tous 
ceux qui lui appartiennent. Il ne s’agit pas de personnes chrétiennes qui ont des vues particulières sur tel ou tel 
point ; mais c’est l’Esprit maintenant sa propre unité, ou ce que Christ est pour eux, et non les points sur lesquels 
elles diffèrent les unes des autres. Si je désire « garder l’unité de l’Esprit par le lien de la paix », il faut que j’aie 
ma propre âme bien établie sur ce point : le Saint Esprit est occupé à glorifier Christ seul. Vous ne pouvez plaire 
plus au Père qu’en exaltant le Fils ; et vous ne pouvez rien faire qui le touche de plus près, que de faire peu de 
cas de son Fils. Tout est assuré en maintenant Christ. Cela ramène la chose à la question la plus simple possible. 
Est-ce notre affaire de forcer les gens d’abandonner leurs vues et d’adopter les nôtres, quelque correctes qu’elles 
soient ? La Parole de Dieu fournit un terrain, dans le nom de Christ, sur lequel vous pouvez embrasser tous les 
saints, quel que soit d’ailleurs le degré de leur faiblesse ou de leurs préjugés. Gardons-nous d’avoir plus à cœur 
notre réputation ou notre tranquillité que sa volonté. Ne tirons pas vanité du peu de connaissance que nous 
avons, ni du point auquel nous sommes parvenus dans la pratique. Regardons en haut ; regardons au Seigneur, 
afin d’avoir la foi et la patience pour reconnaître tout vrai membre de Christ, et tout vrai serviteur de Christ, partout 
où ils se trouvent. Demeurons attachés à l’unité de l’Esprit par le lien de la paix, et soyons diligents à la maintenir, 
quelles que puissent être les difficultés – et certes elles sont grandes. La foi ne voit pas plusieurs corps et un seul 
Esprit – elle ne connaît qu’un seul corps. Tout en supportant ceux qui à cet égard ne voient qu’obscurément ou 
qui voient double, soyons inflexibles en tenant ferme le nom de Christ, et pour ce qui est de nous-mêmes ayons 
soin de ne rien accréditer de contraire à ce nom. « [Il y a] un seul corps et un seul Esprit, comme aussi vous avez 
été appelés pour une seule espérance de votre vocation ». C’est là notre bénédiction en Christ la plus essentielle, 
la plus vitale : « car nous sommes membres de son corps, de sa chair, et de ses os ». Il est ajouté immédiate-
ment : « Un seul Esprit, parce que c’est le Saint Esprit qui effectue la chose ; et c’est de ce que nous sommes 
maintenant, par la puissance du Saint Esprit, que nous espérons jouir bientôt avec Christ. Nous l’aurons pleine-
ment et parfaitement en la présence de Dieu dans le ciel. C’est là la première unité.

Il y a une différence entre cela et les versets suivants. Le verset 4 donne un caractère d’unité, le verset 5 un 
autre, et le verset 6 un troisième ; et ces trois cercles concentriques d’unité grandissent respectivement. « [Il y a] 
un seul corps et un seul Esprit, comme aussi avez-vous été appelés pour une seule espérance de votre voca-
tion ». Nul n’entre la, s’il n’est né et baptisé du Saint Esprit. Ce « seul corps existe sans doute sur la terre », mais 
aussi c’est maintenant une chose réelle et qui vient de Dieu, quelle que soit la gloire qui lui appartienne en propre 
plus tard. Mais au verset 5, vous avez une unité plus extérieure, la scène de la profession de christianisme – plus 
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étendue que celle de la puissance réelle et spirituelle. Ici, c’est le « Seigneur » qui est proéminent ; et il y en a plu-
sieurs qui « diront en ce jour-là : Seigneur, Seigneur, n’avons-nous pas prophétisé en ton nom… » ?

Dès lors il nous est parlé ensuite d’« une seule foi », et qui signifie la foi chrétienne. Si je parle de la foi dans le 
sens qu’elle est le moyen par lequel nous saisissons Christ, et que nous sommes sauvés dans la grâce de Dieu, 
elle n’est jamais appelée une seule foi. Mais la phrase signifie la foi commune que professent tous les chrétiens, 
par opposition à la religion ou à la loi des Juifs, et à l’idolâtrie des Gentils. D’après cela, les mots : « Un seul Sei-
gneur, une seule foi », sont suivis par « un seul baptême » ; parce que quiconque faisait profession de croire en 
Christ était baptisé d’eau. Simon le magicien avait reçu Christ de nom, et fut baptisé, quoiqu’il fût bientôt manifes-
té qu’il n’était nullement un chrétien. Ainsi, le verset 5 nous donne, non l’unité qui est réelle, et sainte, et durable, 
mais celle de la profession du christianisme.

En dernier lieu, nous avons : « Un seul Dieu et Père de tous, qui est au-dessus de tout, et qui est partout et en 
vous tous » (v. 6). Il est évident qu’ici nous avons devant nous une étendue plus vaste encore. Il y a une masse 
immense du genre humain qui ne fait aucune profession de christianisme. La plus grande partie des hommes ont 
continué à vivre dans leur idolâtrie, malgré la loi et l’évangile. Dieu n’a-t-il aucun droit ici ? Nous reconnaissons 
« un seul Dieu et Père de tous, qui est au-dessus de tout, et qui est partout et en vous tous ». C’est-à-dire qu’il 
s’agit d’un seul Dieu personnellement : ce n’est nullement l’idée que tout est Dieu, ce qui est l’incrédulité dans la 
pire de ses formes, ou le Panthéisme. Nous reconnaissons « un seul Dieu », non une multitude de divinités, à 
l’exemple des Gentils, mais « un seul Dieu et Père de tous ». Le Juif ne croyait pas que Dieu était le Père de 
tous, ni même Père, à proprement dire, par rapport à la nation élue, mais plutôt leur Gouverneur, savoir, Jéhovah. 
La révélation chrétienne fait connaître Dieu sous un caractère infiniment plus large, en même temps que plus in-
time pour nous ; mais plus large aussi, comme embrassant tout l’ensemble des créatures. – « Un seul Dieu et 
Père de tous, qui est au-dessus de tout, et qui est partout », (sa suprématie et sa providence, mais il y a plus que 
cela), « et en vous tous ». Il y a sa connexion intime avec quelques-uns, et non avec tous ; car il n’est pas dit « en 
tous », mais « en vous tous ». Le Saint Esprit parle ici de la relation particulière du Père avec le chrétien. Rien 
donc ne saurait être plus complet, ni plus beau, ni plus coordonné que ces développements de l’unité en Christ 
notre Seigneur, et autour de lui.

– Dans la parabole des talents en Matthieu nous avons la grâce ; dans celle des mines en Luc, la responsabili-
té.

– Ce n’est que lorsqu’il y a attente de la venue du Seigneur qu’il y a affection d’épouse.

Nous sommes maintenant arrivés à la fin de l’exposé que l’apôtre nous a donné de l’unité de l’Esprit, de la posi-
tion commune qui appartient à tous les enfants de Dieu qui sont appelés par sa grâce par le Saint Esprit envoyé 
du ciel. Nous entrons maintenant dans les manières spéciales dont le Seigneur appelle les divers membres de 
son corps à le servir non pas tant la position commune qu’ont nécessairement tous ceux qui lui appartiennent, 
mais les privilèges et la responsabilité propres à chaque membre de Christ individuellement. C’est ainsi que le 
septième verset ouvre le sujet : « Mais la grâce a été donnée à chacun de nous, selon la mesure du don de 
Christ ». Telle est la base. Christ, selon son propre bon plaisir, comme Tête et Seigneur, donne certains dons. Il 
est important de remarquer que c’est sous ce point de vue que l’Esprit Saint présente le ministère dans les Éphé-
siens. Il n’y a personne, je n’ai guère besoin de le dire, qui soit présenté sous un caractère aussi positivement 
proéminent que Christ. Dans les Corinthiens, au contraire, l’Esprit Saint est plus proéminent que Christ. Les deux 
aspects sont nécessaires pour la gloire de Dieu, et également parfaits à leur place ; mais ils ne sont pas la même 
chose. Il y a dans chaque épître la sagesse de Dieu adaptée à l’objet spécial que Dieu lui-même a en vue.

Il est impossible pour une âme spirituelle de reporter ses regards sur l’Épître aux Éphésiens, sans s’apercevoir 
que la grande vérité qu’elle présente, c’est la plénitude de bénédiction qui appartient à l’Église en vertu de son 
union avec Christ. Cela, par conséquent, place Christ en relief. D’un autre côté, nous ne pouvons étudier l’Épître 
aux Corinthiens, et particulièrement la partie de cette épître où le sujet des manifestations spirituelles est traité, 
sans voir qu’il ne s’agit pas tant de Christ haut élevé à la droite de Dieu, que de l’Esprit Saint envoyé ici-bas. La 
conséquence en est que, dans les Corinthiens, nous avons plutôt l’assemblée sur la terre et la personne divine à 
qui il a plu d’y habiter et d’y opérer. Ainsi l’Esprit Saint y est mis en vue, tandis que dans les Éphésiens, c’est 
Christ, comme la Tête de l’Église, qui est toujours regardé comme Celui qui donne ces dons. Et même il n’y a au-
cune partie de l’Écriture où l’Esprit Saint soit représenté, à proprement parler, comme celui qui donne ; et je doute 
beaucoup, avec un autre, que l’expression :  les dons de l’Esprit,  soit une phrase exacte. Vous pourrez trouver 
dans Hébreux 2:4, un texte qui semble l’impliquer, mais c’est : « les distributions de l’Esprit Saint ». Partout où il 
est parlé simplement et distinctement de donner, c’est Christ qui est regardé comme Celui qui donne. C’est ainsi 
que notre Seigneur lui-même dit de ce qui est à la source de tout : « L’eau que je lui donnerai sera en lui une fon-
taine d’eau », etc. L’eau ici représente l’Esprit Saint. Ainsi dans cet endroit, l’Esprit est envisagé comme le don, et 
Christ est celui qui donne. Et de même que la chose est vraie à l’égard de cette grande vérité fondamentale, sa-
voir, la présence de l’Esprit Saint lui-même, elle l’est aussi de tous les détails. Christ, la Tête de l’Église, agit dans 
les membres individuellement selon sa propre affection pleine de bonté ; car c’est là le côté béni de la vérité, qui 
est présenté ici. « La grâce a été donnée à chacun de nous, selon la mesure du don de Christ ». L’apôtre parle de 
dons pour le ministère ; mais cela est appelé « grâce » ici, parce que ce qui est envisagé l’est moins comme une 
position d’autorité (bien que quelques-uns de ces dons l’impliquent), que comme la position de celui qui aime 
l’Église et qui a soin de chacun de ses membres ; et il ne peut manquer de fournir tout ce qui est convenable, et 
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digne de lui-même et de son amour. « La grâce a été donnée à chacun de nous, selon la mesure du don de 
Christ ».

Or ceci conduit à une autre remarque d’une nature générale. L’Épître aux Corinthiens vous a donné un champ 
plus vaste dans lequel l’Esprit Saint est présenté comme opérant ; vous avez des miracles – des langues – des 
dons de guérison – les manières remarquables dont l’Esprit Saint opère par une puissance extérieure. Tout cela 
est omis ici. À quel principe devons nous l’attribuer ? Car Dieu ne fait rien arbitrairement, mais toujours avec un 
amour et une sagesse dignes de lui-même, et avec l’intention assurément que nous en profitions. Quant à ce qu’il 
n’a pas révélé, il ne nous convient pas de le sonder ; mais ce qu’il a fait connaître dans sa Parole, nous sommes 
évidemment libres, tenus même de chercher à l’apprendre simplement et avec reconnaissance. Pourquoi donc 
avons-nous aussi les opérations plus permanentes de l’Esprit dans les Corinthiens ? Et pourquoi, en écrivant aux 
Éphésiens, l’apôtre omet-il les manifestations extérieures pour ne parler que de celles qui concernent le progrès 
de l’âme, la fondation de l’Église et la continuation de l’œuvre, le maintien, dans la sainteté, du progrès et de la 
communion, et de l’ordre selon Dieu, parmi les enfants de Dieu ? Car c’est à cela seul que les déclarations du 
chapitre s’appliquent. La clef se trouve, je crois, dans ce que nous avons déjà indiqué. Dans les Corinthiens, la 
pensée saillante, c’est l’Esprit Saint présent dans l’Église, et tout ce qu’il fait est mis devant nous. Et comme l’Es-
prit Saint peut opérer d’une manière extraordinaire, et qu’il est la puissance qui produit ce qui est sensiblement 
surnaturel aussi bien que ce qui répond aux besoins de l’âme, il en résulte que tout nous y est présenté. Mais 
dans Éphésiens, où Christ est envisagé dans une relation immédiate à l’Église, et où il s’agit de son amour, et du 
soin pour les membres de son corps qui découle de cet amour, il est clair que tout ce qui a seulement trait au 
monde et constitue un témoignage pour les non-croyants, ne serait pas nécessaire, mais superflu il n’y a que ce 
qui concerne les membres de Christ, qui soit à sa place et de saison. Oh ! si nous avions seulement plus de pa-
tience et plus de confiance en Dieu et en sa parole, nous trouverions la réponse à toutes les difficultés dans le 
temps convenable. Dieu reconnaît la confiance du cœur qui compte sur Lui. En examinant une portion spéciale à 
la lumière du livre entier où elle se trouve, combien souvent nous discernons ce qui nous donne le vrai fil pour en 
trouver la signification.

Mais avant de considérer les dons eux-mêmes, je désire d’abord attirer l’attention sur ce qui est d’une impor-
tance et d’un intérêt encore plus profonds, la base sur laquelle repose le fait que Christ confère ces dons. Car 
nous avons tous immensément souffert de vues purement traditionnelles sur le ministère, le regardant en général 
comme une profession honorable parmi les hommes, ou comme une position à laquelle se rattache un certain ca-
ractère. Ces choses faussent entièrement la nature du ministère ; et la conséquence en est que la pleine bénédic-
tion, comme le sens complet du mot, est perdue d’autant pour l’âme. Comprenez-moi bien. Je ne nie pas que 
Dieu agisse là où il y a beaucoup de ce qui est anti-scripturaire. Il fait tout bien, et la chute de l’Église, ou de nous-
mêmes individuellement, ne peut porter atteinte à la bonté souveraine de celui qui veille, en vue de bénir, sur tous 
les membres de Christ et sur chacun d’eux. Mais alors il permet que les manquements se montrent, et il permet 
que nous en souffrions les conséquences afin de nous humilier et de nous faire sentir que tout le bien vient de lui 
et que tout le mal vient de nous-mêmes. Dans toute l’histoire de la chrétienté, ces deux choses se montrent : – 
l’homme corrompant sa voie sur la terre, et Dieu se manifestant au-dessus du mal que sa lumière juge. Cela est 
vrai du ministère comme de tout autre chose.

Dès lors si nous considérons l’Écriture, et que nous voyions la base sur laquelle le ministère repose, nous trou-
verons que rien ne peut être plus glorieux ; mais, hélas ! rien de plus contraire à ce qui en prend ordinairement la 
forme parmi les hommes. Car sa base n’est rien moins que la rédemption que Christ a accomplie par son sang, et 
son ascension au ciel. Le ministère chrétien dérive de Christ à la droite de Dieu ; il n’existait pas auparavant. Je 
ne nie pas que Dieu eut sa manière d’agir en Israël. Mais là ses voies revêtaient plus le caractère de sacrifica-
ture ; or le ministère, en son caractère, diffère totalement de la sacrificature. La sacrificature terrestre était une 
caste d’hommes qui avaient affaire à Dieu, en faveur de ceux pour qui ils étaient sacrificateurs : c’est-à-dire qu’ils 
étaient chargés des affaires spirituelles de personnes qui étaient, pour une raison ou une autre, incapables de les 
régler avec Dieu directement, et dépendaient par conséquent de ces médiateurs entre Dieu et elles. Le sacrifica-
teur entrait où le peuple ne pouvait entrer ; il entrait dans le lieu saint, il présentait le sang, il brûlait le parfum, il 
avait affaire à Dieu, en un mot, pour tous les besoins spirituels de ceux qu’il représentait. Le ministère part d’une 
base tout à fait différente, étant une action, par le moyen de l’homme, de la part de Dieu envers l’homme, et non 
de la part de l’homme envers Dieu. Les deux choses sont le contraste complet l’une de l’autre. Quant au serviteur 
de Dieu, s’il s’agit vraiment de quelqu’un que Dieu suscite, qui a un message de sa part et une œuvre à faire pour 
Lui, ce message ou cette œuvre est en vertu de l’autorité de Dieu pour la bénédiction des hommes. Ainsi donc, si 
sous prenez un évangéliste, qu’est-il ? Quelqu’un qui est lui-même enseigné de Dieu pour les besoins de sa 
propre âme, qui non seulement connaît la voie du salut, mais possède une puissance qu’il n’avait pas auparavant 
et qui lui est donnée par Christ pour agir sur les âmes des autres. Tout chrétien devrait pouvoir confesser la véri-
té, confesser Christ ; toutefois cela ne suffit pas pour en faire un évangéliste ; mais il s’agit de proclamer l’évangile 
de manière à agir puissamment sur les âmes, spécialement sur celle des inconvertis, et ainsi à réveiller, à éclai-
rer, ou à établir dans la grâce de Dieu. L’action spirituelle est par l’Esprit Saint ; mais elle vient de la part de Dieu 
et de son Fils bien-aimé, Christ notre Seigneur, et s’adresse à l’homme. Ainsi le don, sous la main du Seigneur, 
est exercé en amour pour les âmes pour chercher leur bien, et il implique une puissance venant d’en haut pour 
agir sur elles, ou plutôt il est cette puissance.
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Prenez encore le don d’enseigner. Là vous avez une autre forme de la puissance de Dieu. Il en est beaucoup 
qui comprennent la vérité pour la jouissance de leur propre âme, mais ils ne peuvent aider les autres : ils sont in-
capables de placer la vérité par des paroles convaincantes devant ceux qui croient, ou d’agir sur les affections, de 
manière à faire pénétrer dans l’âme la vérité dans sa force. Lorsque cela se fait, c’est le don d’enseigner. Mais j’y 
ai seulement fait allusion dans le but de présenter le contraste entre la nature de la sacrificature et le ministère, et 
de montrer que la confusion de ces deux choses est une conséquence lamentable de l’état de l’Église. Si les 
gens vont entendre un sermon, ils disent qu’ils vont au culte. Les hommes sont tellement habitués à confondre 
l’enseignement avec le culte, que l’on suppose que ces deux choses sont comprises l’une dans l’autre.

J’admets qu’il y a une telle chose que la sacrificature chrétienne : néanmoins le ministère en est totalement dis-
tinct. Tous les chrétiens, sans exception hommes, femmes et enfants sont sacrificateurs ; car le sacrificateur est 
celui qui a une vocation et un titre venant de Dieu, qui lui donnent accès à la présence de Dieu. La sacrificature, 
en un mot, donne à l’âme le droit de s’approcher de Dieu. C’est là toujours son caractère distinctif. De l’autre côté, 
le ministère dans la parole est un service varié ; mais ce n’est que par des membres particuliers du corps que 
Christ agit ainsi pour le bien de tous. Dès lors, tandis que la sacrificature est universelle, et que nul ne peut être 
chrétien sans être sacrificateur, ce n’est que quelques-uns parmi la masse, qui sont ce que l’Écriture appelle mi-
nistres de la parole, ou serviteurs publics de Christ. Je ne parle pas ici du sens vague dans lequel tous devraient 
être occupés à servir Christ tous les jours de leur vie ; mais il s’agit maintenant du ministère de la parole propre-
ment dit ; et il est clair que tous n’ont pas la puissance pour prêcher la parole de Dieu profitablement pour l’âme 
des autres. La grande masse des enfants de Dieu ont besoin que le sentier que Dieu trace leur soit signalé, et 
que leurs difficultés soient levées ; or traiter ces choses comme il convient, dépend du ministère, ou plutôt consti-
tue le ministère, sous une forme ou une autre.

Le ministère donc, comme nous l’avons déjà dit,  s’adresse à l’homme de la part  de Dieu ;  la sacrificature 
s’adresse à Dieu de la part de l’homme. Quand nous sommes réunis pour adorer Dieu, ce n’est pas l’exercice du 
ministère, mais de la sacrificature. Il se peut qu’un ou plusieurs de ceux qui y prennent part soient ministres ; mais 
pour le moment ils n’exercent pas leur ministère, mais adorent. Le culte est l’exercice de la sacrificature chré-
tienne, l’acte d’offrir des louanges et des actions de grâces. Il s’adresse à Dieu de la part de l’homme – c’est la di-
rection de la sacrificature. Dès lors, quand il y a un élan de louanges et d’actions de grâces, vous avez le carac-
tère le plus élevé de la sacrificature. L’intercession et la prière sont une forme moins élevée, quoique l’interces-
sion soit une chose vraiment bénie, parce qu’elle s’occupe des besoins d’autrui. Mais, pour parler strictement, le 
culte consiste plutôt en louanges et actions de grâces ; c’est pour cela que la Cène du Seigneur, l’Eucharistie, 
forme une partie si centrale du culte chrétien. C’est là ce qui appelle si puissamment nos âmes, dans une joie so-
lennelle, a se souvenir de Jésus, et à rendre grâces à Dieu. De là vient aussi, quoique la participation au pain et 
au vin ne puisse sans doute pas être regardée en elle-même comme le culte, que c’est là néanmoins ce qui agit 
sur l’âme et attire le cœur, par l’Esprit Saint, dans le culte rendu à Dieu. Lorsque la Cène du Seigneur est regar-
dée comme un moyen de grâce, les personnes y ont recours pour leur consolation, ou du moins dans l’espérance 
de la trouver. Elle n’est jamais ainsi présentée dans la parole de Dieu. Au contraire, elle montre que si les com-
muniants n’entraient pas dans la pensée de Dieu dans la Cène (c’est-à-dire s’ils ne distinguaient pas le corps du 
Seigneur), elle devenait pour eux un moyen de jugement. « Celui qui mange et qui boit indignement, mange et 
boit un jugement contre lui-même, ne distinguant pas le corps du Seigneur ». Ceci indique, non de faux chrétiens, 
mais des chrétiens, quelque réels qu’ils fussent, qui prenaient la Cène du Seigneur dans un esprit de légèreté et 
sans se juger soi-même. Lors donc qu’une âme marche dans un péché connu, et vient à la table du Seigneur, 
l’effet en est que la main du Seigneur est étendue d’une manière ou d’une autre ; et il est impossible d’échapper 
quand on agit ainsi légèrement avec Dieu. De plus, si quelqu’un se plaçait en dehors pour éviter cela, il proclame-
rait son propre péché, et pratiquement il s’excommunierait.

Ainsi une âme n’a rien à faire, sinon de se porter franchement et de regarder à Dieu pour la grâce dont elle a 
besoin pour veiller contre le péché, même contre les moindres mouvements du péché, et, en se jugeant soi-
même, de s’appuyer sur le Seigneur, qui seul peut nous fortifier pour marcher d’une manière digne de Lui. À une 
telle âme s’adresse cette parole : « Qu’ainsi il mange ». Ce n’est pas : Qu’il s’abstienne ; mais : Qu’il se juge soi-
même et qu’il vienne.

Ainsi donc, ces deux choses, le culte et le ministère, ne devraient jamais être mêlées l’une avec l’autre. Une pa-
role peut être prononcée à la table du Seigneur, qui aide à la communion des saints ; mais on ne pourrait guère 
appeler cela l’exercice ordinaire du ministère. Un discours régulier y serait, selon moi, bien irrégulier : il détourne-
rait de l’objet principal qui est dans l’intention du Seigneur. Un certain développement des affections de Christ 
peut y trouver place, ou même il peut y avoir plus encore dans des circonstances particulières, telles que le cas 
de la visite de quelqu’un pour un temps limité, comme celui où Paul prolongea son discours jusqu’à minuit. Mais 
comme la Cène du Seigneur n’a pas de connexion avec le ministère, mais plutôt avec le fait que les saints se 
souviennent de leur Seigneur, et avec leur culte quand ils se réunissent pour le louer, il est clair que l’exercice for-
mel du ministère, proprement parlant, trouve sa place non à la table du Seigneur, mais ailleurs. Quelques paroles 
propres à réveiller les affections de l’âme et à les concentrer sur Christ dont nous nous souvenons, sont tout à fait 
convenables et de saison, si le Seigneur dirige ainsi les choses ; mais il est important de voir la place, et l’ordre, 
et le but de ces deux choses d’après la parole. Dans le ministère, vous avez le Seigneur qui pourvoit à la provi-
sion spirituelle pour les besoins de son peuple. Et sur quoi cela est-il fondé ? Sur le fait que Christ est monté en 
haut comme Tête, ayant d’abord aboli le péché et glorifié Dieu sur la terre ; et depuis sa place actuelle dans la 
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gloire céleste il communique les dons nécessaires. À quel titre Christ a-t-il pris sa place ? Ce n’est pas comme 
Dieu, ni simplement comme homme. Ce n’est pas non plus que Christ soit entré en la présence de Dieu, parce 
que Satan n’avait pas pu le toucher lorsqu’il fut tenté en toutes choses. Il y eut une scène plus solennelle encore 
– la grande heure pour laquelle Il était venu – l’acte de porter le péché – la croix, où il prit sur lui la charge de tous 
les manquements, de mes péchés et de vos péchés. C’est ce qu’il a fait. Christ a uniquement pris sa place à la 
droite de Dieu sur ce fondement qu’il a aboli le péché par le sacrifice de lui-même. C’est sur cette base que le mi-
nistère est fondé. Le juste jugement de Dieu a été porté et maintenu ; le péché et Satan sont complètement vain-
cus pour nous par Christ. Le témoignage de la grâce divine, sa plénitude même, peut maintenant, sans empêche-
ment, être la portion du croyant. La victoire pour Dieu en faveur des pécheurs les plus coupables est gagnée. Et 
Christ a pris sa position dans la place la plus élevée dans le ciel comme l’homme victorieux. Comme tel il a porté 
l’humanité jusqu’au trône de Dieu, et il est là, comme homme, assis bien au-dessus des anges, des principautés, 
et des puissances. C’est de là qu’il donne ces dons.

Ainsi donc, le ministère chrétien doit son origine même à ceci – la pleine rémission des péchés de la part de 
Dieu et la glorification céleste de l’homme en la personne de Christ. Ce sont les fruits et les témoins d’une victoire 
complète. Néanmoins tout cela est donné à connaître à la foi, et uniquement à la foi, sinon en tant que les mi-
racles autrefois étaient un signe aux incrédules. Quelle en est la conséquence ? L’homme continue dans le pé-
ché. Satan rôde encore ça et là comme un lion rugissant, cherchant qui il pourra dévorer. Le jugement de Dieu 
est suspendu sur le monde. Quelle est donc la valeur de la mort de Christ et de sa victoire ? Elle est immense, 
mais immense seulement pour ceux qui croient en Christ ; et par conséquent, au milieu de ce monde ruiné, et 
pendant que le péché et Satan sont là, le jugement de Dieu suspendu sur le monde, il y a ce merveilleux lien 
entre Celui qui est assis à la droite de Dieu et ceux qui étaient autrefois de pauvres pécheurs perdus aux yeux de 
Dieu. Il envoie des dons ici-bas ; il appelle celui-ci et celui-là, et en fait les témoins de sa puissance, de la puis-
sance de Celui qui a conquis tout cela et plus encore ; qui n’a, en un mot, rien laissé inaccompli de ce qui est né-
cessaire pour la gloire de Dieu et la bénédiction de l’homme. Le monde n’entend le son que pour mépriser la 
bonne nouvelle, et même l’enfant de Dieu voit la chose obscurément s’il raisonne sur elle ; mais si je crois ce que 
Dieu me dit avoir été fait par son Fils bien-aimé, je devrais savoir que toutes ces choses sont ôtées, en tant 
qu’elles étaient entre mon âme et Dieu, avec une certitude aussi simple que si elles n’avaient jamais existé du 
tout. Je devrais être aussi sûr que le péché a été effacé, que si je n’avais été coupable d’aucun péché – que Sa-
tan est aussi complètement jugé, que s’il était dans l’étang de feu – que le juste jugement de Dieu est complète-
ment arrêté, et qu’il ne reste plus rien pour moi que sa grâce. Cela est vrai de tous ses enfants. C’est la seule 
chose qui soit convenable pour un chrétien, parce que c’est ce dont Dieu fait provision pour lui. Dieu n’avoue pas 
les personnes chrétiennes dans leur trouble et leur hésitation sur la question si tout est accompli pour eux. Douter 
que tout ce que Christ a entrepris soit réglé en leur faveur, c’est pratiquement nier la rédemption ; et si tout cela 
est accompli et accepté, que me faut-il de plus ? Christ ne savait-il pas beaucoup mieux que moi-même ce qu’il 
fallait ? Dieu ne sentait-il pas ce qui était dû à sa sainteté plus que vous ou moi ? Et pourtant Celui qui était et qui 
est Dieu, a dit : « c’est accompli ». Qui suis-je ou que suis-je pour en douter ? Je dois donc à Christ de rendre ce 
témoignage.

Le ministère est fondé sur l’ouvre et l’exaltation de Christ. Sans doute les douze et les soixante-dix furent en-
voyés avant que Christ fût élevé à la droite de Dieu, mais leur mission durant les jours de la chair de Christ, se 
trouve exclue dans Éphésiens 4. Sans doute les apôtres sont mentionnés, mais non en vertu de leur appel pen-
dant qu’il était le Messie sur la terre. Au contraire, « étant monté en haut ; il a emmené captive la captivité, et a 
donné des dons aux hommes ». Ce n’est pas que ceux qui avaient été établis apôtres quand Christ était ici-bas, 
n’aient pas été introduits aussi dans cette nouvelle place, à l’exception de Judas ; mais le fait qu’ils sont apôtres 
de l’Église est fondé sur ceci, qu’ils ont reçu ce don de Christ après qu’il fut monté en haut. C’est pourquoi il est 
dit ici : « Et lui, a donné les uns apôtres ». Pourquoi y en avait-il eu douze ? Par rapport aux douze tribus d’Israël ; 
et dès lors, quand notre Seigneur les envoya, Il leur défendit d’entrer dans aucune ville des Gentils. Mais quant 
aux apôtres de l’Église, ne sont-ils envoyés que vers les Juifs ? Tout le monde sait qu’il n’en est pas ainsi. Après 
que Christ eut été crucifié, les liens avec Israël furent rompus. Le Fils de l’homme, après avoir été rejeté et avoir 
souffert, monte au ciel, et depuis sa gloire céleste, il envoie ici-bas l’Esprit Saint, et appelle des âmes hors du 
monde dans la souveraineté de la grâce, les constitue membres de son corps, et les revêt de puissance pour le 
servir, de quelque manière qu’il lui semble bon, à lui-même.

D’après cela, ce qu’on appelle succession, se trouve complètement écarté. Dans la sacrificature judaïque il y 
avait un ordre de succession, et tout ministère terrestre se forme sur ce modèle. Mais le ministère chrétien n’est 
pas d’institution humaine, mais divine dans le sens le plus complet ; et par conséquent toute la source des pen-
sées de l’homme sur ce sujet est une illusion manifeste et totale. Devons-nous abandonner la parole de Dieu qui 
est claire, pour les opinions passagères des hommes ? S’il en est ainsi, je ne connaîtrai jamais aucune certitude 
que ce soit. Le dissident dira qu’une église doit appeler un homme pour être son ministre. Il peut avoir un don de 
ministère de la part de Christ, et être ce don ; mais ce qui fait d’un homme le ministère d’une congrégation, c’est 
l’appel de la congrégation elle-même. Ainsi cela est fondé sur l’élection par une Église particulière de Celui qu’elle 
veut avoir comme son ministre. Il est de leur choix, et par conséquent leur ministre. Mais que dire, s’il n’y a pas 
une telle chose dans l’Écriture ? Que dire, si une telle idée est étrangère à la parole de Dieu ? Il n’y a pas même 
une allusion à cela, que l’on puisse y trouver. Nous voyons la nomination d’hommes pour avoir soin des fonds et 
des pauvres, et cela avec le concours de l’assemblée. Personne ne devrait entreprendre une telle œuvre a moins 
qu’il n’eût le juste sentiment de la satisfaction de toute l’assemblée chrétienne. L’Église donne ce qu’elle peut, et 
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par conséquent Dieu lui donne le droit de désigner les personnes à qui elle veut confier le soin des choses, c’est-
à-dire à ceux qui administreront les affaires extérieures de l’Église. Mais dans les dons spirituels, dans l’enseigne-
ment, la prédication, l’exhortation, le gouvernement, l’Église peut-elle donner ? Évidemment non. La parole de 
Dieu ne renferme nulle part une telle notion que l’Église choisissant ou nommant, excepté à l’égard de dons 
comme ceux que l’Église peut donner. L’Église donne de l’argent, et elle peut nommer des personnes pour l’ad-
ministrer. L’Église ne donne pas des dons de ministère, et n’a ni droit ni qualité pour intervenir. Qui les possède ? 
C’est Christ seul qui donne, comme nous lisons ici : « Selon la mesure du don de Christ ». « Étant monté en haut, 
il… a donné des dons aux hommes…. Les uns apôtres, les autres prophètes ». Cela exclut, même de la part de 
la vraie Église de Dieu, toute prétention à nommer ; et si la chose est examinée, vous verrez comme l’histoire 
scripturaire s’accorde avec le principe et le confirme. Qui choisit Matthias, sinon le Seigneur ? Qui nomma Pierre 
et les autres ? Qui s’adressa à la multitude au jour de la Pentecôte ? Ce ne pouvait être l’Église, car l’Église ne fut 
formée que ce jour-là. Pierre prêcha, et par sa prédication l’Église fut rassemblée. Ce fut le Seigneur qui amena 
ainsi ceux qui devaient être sauvés ; de sorte que le ministère précède l’Église, comme l’expiation et l’ascension 
de Christ précédèrent le ministère. Le Seigneur, depuis sa place en haut, appelle les vaisseaux de sa grâce, com-
munique la puissance, conduit en avant par la direction de son Esprit, agissant par toutes les circonstances et les 
réglant, de manière que ses serviteurs puissent – plus ou moins fidèlement – être occupés à faire son œuvre. La 
conséquence en est que des âmes sont rassemblées et que l’Église est formée. Ainsi le ministère dans le parole 
ne dérive jamais de l’Église, mais de Christ, et l’Église en est le résultat. Le ministère est par conséquent anté-
rieur à l’Église, au lieu d’être fondé sur son autorité. C’est ainsi que vous voyez mis de côté, non seulement le 
principe  dissident  de  l’élection  populaire,  mais  toutes  les  autres  inventions  humaines.  Ce ne furent  pas  les 
apôtres, mais ce fut Christ qui donna les dons. Or a-t-il cessé de les donner ? Est-il encore à la droite de Dieu ? 
Alors, je le demande, est-il là comme la Tête de l’Église ? Ne demeure-t-il pas maintenant aussi parfaitement et 
efficacement la Tête de l’Église qu’avant le jour de la Pentecôte ? Il était là alors, amenant l’Église à l’existence ; 
et maintenant il y est pour perpétuer l’Église et fournir à tous ses besoins. Il est aussi impossible, par conséquent, 
que le ministère vienne à manquer, qu’il l’est que Christ quitte la droite de Dieu avant que le corps soit complet. 
Mais il est là comme celui qui donne tous les dons nécessaires ; et l’exercice de ces dons est ce que nous appe-
lons ministère.

Mais si nous regardons plus loin, il y a une bien magnifique parenthèse de l’apôtre sur ce sujet. « C’est pour-
quoi il dit : Étant monté en haut, Il a emmené captive la captivité, et a donné des dons aux hommes ». C’est-à-dire 
qu’il a emmené captifs ceux qui avaient emmené 1’Église captive. Nous étions emmenés captifs par le diable, et 
Christ en montant en haut a passé d’une manière triomphante au-dessus de la puissance de Satan. Les esprits 
déchus fuient complètement défaits, et cela par Christ comme homme. L’homme a vaincu Satan en la personne 
de Christ, et nous pouvons regarder en haut comme ceux qui sont un avec celui qui a défait Satan. Nous ne de-
vrions jamais traiter avec Satan comme s’il avait du pouvoir sur nous. Nous avons toujours le droit de dire à Sa-
tan, quand nous le découvrons, de s’éloigner de nous. Nous pouvons et nous devrions toujours lui résister ; et il 
nous est dit que, si nous le faisons, il s’enfuira de nous ; non parce que nous sommes forts, mais parce que Celui 
auquel nous appartenons s’est acquis la victoire par la mort et nous l’a donnée. « Or qu’il soit monté, qu’est-ce, 
sinon qu’il est aussi descendu dans les parties inférieures de la terre ? » Cela suppose la gloire de sa personne. 
Celui qui est monté est Celui qui est premièrement descendu.

C’est même là le principe constant de Dieu ; il est toujours le premier à descendre. Nous avons besoin d’être 
élevés, et nous n’avons rien qui soit  à nous, d’où nous avons à descendre :  Christ,  étant Dieu, était  le seul 
homme qui eût une gloire propre à lui-même et au-dessus de tout ce qui est créature. Il descendit premièrement 
dans les parties inférieures de la terre. Son humiliation même est la preuve de sa propre dignité personnelle. De-
puis sa suprématie naturelle, pour ainsi dire, il descend premièrement pour faire son œuvre ici-bas. « Celui qui 
est descendu est le même que celui qui est monté au-dessus de tous les cieux, afin qu’il remplît toutes choses ». 
Nous avons donc ici une vue magnifique de notre Sauveur. L’Esprit Saint nous donne, dans deux courts versets, 
la vaste étendue de la gloire et du triomphe de celui qui condescendit à devenir un homme et un serviteur. Celui 
qui est monté maintenant est le même que celui qui premièrement descendit, et qui ne voulut remonter dans la 
gloire qu’après qu’il eut complètement aboli tout ce qui nous aurait nécessairement tenus pour toujours loin de lui. 
Mais il descendit pour l’abolir, et ne voulut pas remonter en haut avant de l’avoir accompli. Il nous a tant aimés, 
d’un amour qui est selon les glorieux conseils de Dieu, que nos péchés, tout grossiers et funestes qu’ils étaient, 
ne firent que lui donner l’occasion démontrer ce que Dieu est, et ce qu’il est pour nous, en sa propre Personne. Et 
maintenant il s’agit de la justice de Dieu, non seulement envers lui, mais envers nous, à cause de lui. Quelle diffé-
rence ! Il pourrait descendre en son amour, mais ce fait en soi ne nous eût pas donné une place en la présence 
de Dieu ; mais il est monté en justice ; et c’est là la raison pour laquelle notre Seigneur dit, que quand l’Esprit se-
rait venu, il convaincrait le monde de justice, « parce que je m’en vais à mon Père ». Vous avez la pleine manifes-
tation de justice maintenant en Christ assis à la droite de Dieu, justice envers lui dans ce monde, c’est ce qu’on 
ne trouva nulle part, mais au contraire l’injustice et l’iniquité les plus iniques. Où me faut-il chercher cette justice ? 
À la droite de Dieu. J’y vois celui envers lequel Dieu, pour parler avec révérence, est redevable pour la manifesta-
tion et le maintien de sa gloire morale, auquel il doit la seule expression adéquate de tout ce qui manifestait et 
maintenait son caractère devant les hommes – savoir, dans l’homme le Christ Jésus. Dieu n’eut jamais son ca-
ractère justifié d’une manière vraiment complète depuis que le péché était entre dans le monde, jusqu’au moment 
où Christ mourut sur la croix. Lorsque son sang fut répandu pour la gloire de Dieu et la délivrance de l’homme, 
Dieu fut manifesté sous un nouveau jour devant le monde. Dieu n’était plus regardé comme étant un maître dur, 
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ainsi que le mensonge de Satan l’avait faussement représenté. Le voile était déchiré ; la vérité ne pouvait plus 
être cachée, qu’il n’y avait aucune preuve d’amour que la créature aurait pu demander de Dieu, que Dieu n’eût 
surpassé en son Fils, mort, ressuscité, et glorifié dans le ciel. Jusqu’à la mort de Christ, la justice de Dieu devait 
nécessairement détruire toute créature qui avait sur elle un seul péché. Maintenant, au contraire, c’est la justice 
de Dieu, de me justifier, moi croyant, bien que j’aie été un vil pécheur ; et voici pour quelle raison, c’est que, 
quoique mes péchés dans un plateau de la balance dussent me plonger, à moi seul, jusques dans l’enfer, toute-
fois il y avait, dans l’autre plateau, Christ et son sang, l’emportant de beaucoup sur tout cela, et m’élevant jusques 
dans le ciel. Quelle en est la conséquence ? Mes péchés ont complètement disparu devant ce sang précieux, et 
le plateau de Christ se manifeste comme étant le seul qui conserve son poids devant Dieu. C’est de là que dé-
pend la justice même de Dieu. Il n’est plus question de justice légale ; mais maintenant Dieu a Christ, et il s’agit 
de ce que Dieu doit à l’obéissance de Christ jusqu’à la mort, la mort même de la croix ; en vertu de quoi Dieu 
avec justice décharge le coupable, ce qu’il ne pourrait faire en aucune manière s’il agissait à son égard selon la 
loi. Comme nous lisons : « De tout ce dont vous n’avez pu être justifiés par la loi de Moïse, quiconque croit, est 
justifié par lui ». Ce qui était connu de Dieu dans la création ne renfermait aucun remède pour le péché ; ce qui 
était connu de lui sous la loi, n’aurait fait que détruire le plus faible espoir du pécheur. Maintenant, au contraire, 
plus je vois ce que Dieu est en la croix de Christ, plus j’ai de confiance et de paix. « C’est ici la vie éternelle, qu’ils 
te connaissent seul vrai Dieu, et celui que tu as envoyé, Jésus Christ ».

Nous voyons donc dans ces versets la source céleste du ministère. Ce n’est pas une position qui, dans la pen-
sée de Dieu, donne de l’importance dans le monde. L’ouvrier, nous le savons tous, est digne de son salaire. Mais 
ne voyez-vous pas que l’apôtre Paul ne voulait point user du droit que l’évangile lui donnait d’être soutenu dans 
ses besoins ? Il ne voulait pas voir quelqu’un anéantir ce qu’il appelle sa gloire ; car quoiqu’il eût ce droit, il préfé-
rait travailler de ses propres mains, plutôt que d’être à charge à personne. Et c’est là la merveilleuse liberté de la 
grâce : sous la grâce il n’y a rien que nous ne puissions faire, sinon pécher. Mais quoique toutes choses soient 
permises, elles ne sont pas toutes avantageuses ; et ce fut sans doute selon la sagesse de Dieu que le grand 
apôtre fît ce que bien des serviteurs de Christ auraient honte de faire. Quel terrible déclin il y a aussi bien quant à 
tout l’esprit du christianisme, que quant à la lettre ! Quel changement complet quant au caractère de l’évangile, 
que les hommes – protestants ou catholiques, nationaux ou dissidents, presbytériens ou wesleyens – considèrent 
également comme une tache ou un sujet de censure ce qui faisait la gloire de l’apôtre ! Il y avait un principe im-
portant impliqué dans sa conduite. Il reçut un don des Philippiens ; des secours lui furent envoyés en prison aussi 
bien que hors de prison. Il recherchait du fruit qui abondât pour le compte des saints. Si l’apôtre n’avait pas, dans 
certaines occasions, reçu quelque chose d’eux, c’eût été une perte pour leurs âmes. Le christianisme n’entend 
pas que les saints emploient pour eux-mêmes ce qu’ils doivent à Dieu, et ce que la grâce aime à faire pour tous 
et pour quelqu’un en particulier. Mais l’apôtre n’agissait jamais de manière que l’on put dire, soit qu’il se servait 
lui-même par le moyen de l’évangile, ou qu’il était indifférent à l’égard des saints. Dieu eut soin qu’il en fût ainsi 
dans le cas de Paul. Il  y aurait  eu le danger de mépriser les dons qui étaient moindres. Mais les efforts de 
l’apôtre, dans un esprit  de grâce, tendaient à maintenir les dons qui étaient moindres ; ceux qui étaient plus 
grands avaient moins besoin de son ample égide. Mais quand il s’agissait de ceux qui s’étaient voués au service 
de l’évangile, l’apôtre prend le plus grand soin d’affirmer leur droit de vivre de l’évangile. Que ceux qui vivent ainsi 
aient soin qu’en cela ils servent Christ le Seigneur !

Nous arrivons maintenant à ce qui concerne la marche chrétienne en général, comme se rattachant à la doc-
trine de notre épître et en harmonie avec elle. Le commencement du chapitre 4 renferme bien, il est vrai, une ex-
hortation à marcher d’une manière digne de la vocation dont nous sommes appelés, mais ici l’apôtre en vient aux 
détails. Et d’abord c’est une solennelle injonction aux saints de ne plus marcher, comme marche le reste des na-
tions, dans la vanité de leurs pensées. L’Esprit de Dieu, nous met en garde contre une chose à l’égard de laquelle 
nous aurions peut-être jugé une telle précaution superflue la marche de ceux qui nous environnent la marche qui 
a été la nôtre avant que nous fussions amenés à Christ. Toutefois, dès que nous réfléchissons, la sagesse d’une 
exhortation pareille apparaît aussitôt. Car, d’ordinaire, les chrétiens sont exposés à subir considérablement l’in-
fluence du courant des pensées et des sentiments du monde. La passion qui prédomine dans le monde à un 
temps donné risque toujours d’être un piège pour ceux au moins qui reculent à la pensée de charger la croix tous 
les jours, et un piège d’autant plus dangereux qu’ils ne se défient pas d’eux-mêmes. Quel que soit l’objet dont il 
s’occupe, principalement, s’il est d’une nature religieuse, philanthropique ou de progrès moral, nous sommes tou-
jours en danger d’être surpris. En outre, et c’est ce dont il s’agit ici directement, les vieilles habitudes ont beau-
coup de force ; aussi l’apôtre n’hésite-t-il pas à avertir ces saints qui se tenaient, non seulement dans la fraîcheur 
de la joie de la foi, mais aussi dans leur position extérieure, très séparés du monde, et alors que les lignes étaient 
fortement marquées ; et néanmoins par cette première parole d’exhortation, le Saint Esprit met solennellement 
les saints en garde contre le danger d’être entraînés dans les voies et les pratiques des Gentils. II y a souvent 
danger de cela pour les chrétiens, parce qu’ils n’aiment pas de paraître singuliers. Il peut bien se trouver parmi 
les enfants de Dieu des personnes originales ; mais ce n’est pas d’individus excentriques que l’apôtre parle, car 
pour eux ce ne serait pas une difficulté, mais un plaisir, de différer de tous les autres. Ils affectent l’originalité dans 
leurs paroles et leurs actions, et après tout ils ne sont que bizarres. Mais c’est contre le danger moral ordinaire, 
lorsque la foi a perdu quelque chose de sa simplicité et de sa fraîcheur qu’il cherche à nous mettre en garde. De 
l’autre côté, l’apôtre a montré ailleurs – et nous devrions tacher toujours de nous en souvenir – que c’est une 
chose importante et sage d’en agir avec les âmes en grâce autant que possible, et de ne pas imposer aux autres 
ce qu’ils n’ont pas la force de porter. En écrivant aux Corinthiens, l’apôtre avait insisté sur cela, selon qu’il l’avait 
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pratiqué dans son ministère. Il était devenu comme Juif pour les Juifs, afin de gagner les Juifs. Il était devenu 
toutes choses pour tous, afin que de toute manière il en sauvât quelques-uns. Il ne s’agissait pas d’insister sur 
des points particuliers. Le désir de son cœur était le bien des âmes ; car nous pouvons posséder ce désir sans in-
sister sur nos propres pensées et nos sentiments particuliers quelque justes qu’ils puissent être. Voilà la largeur 
du chrétien s’il est établi dans la grâce. Quand il s’agit de nos propres âmes, du danger de glisser nous-mêmes, 
nous ne saurions trop serrer la corde, ni être trop prompts, trop fermes dans la vigilance et la prière mais c’est 
autre chose quand il s’agit des autres. Nous devons supporter leurs infirmités si nous sommes véritablement des 
forts ; c’est pour leur bien que le Seigneur les place sur nos cœurs. Nous voyons, en effet, que, même avec ses 
propres disciples, Il n’allait pas au-delà de ce qu’ils étaient en état de supporter pour le moment. Mais le désir 
même de faire du bien aux âmes, et de ne pas soulever des questions pouvant engendrer des disputes, pourrait 
exposer un chrétien animé de l’esprit de grâce, à prendre la couleur de ceux qui lui sont étrangers, et à abandon-
ner  ses  propres  principes.
Il n’y a donc pas d’incertitude à l’égard du support dans lequel nous sommes appelés à marcher les uns avec les 
autres ; toutefois nous devons prendre garde de ne pas changer la grâce en légèreté ou en dissolution. « Voici 
donc ce que je dis et témoigne dans le Seigneur, c’est que vous ne marchiez plus comme le reste des nations 
aussi marche dans la vanité de leurs pensées, ayant leur entendement obscurci, étant étrangers à la vie de Dieu 
à cause de l’ignorance qui est en eux, à cause de l’endurcissement de leur cœur ». Ici il commence par la chose 
intérieure. Vous remarquerez que notre tendance, est de nous occuper et d’occuper les autres de quelque chose 
d’extérieur. Mais l’apôtre va à la racine de la marche mauvaise des Gentils. Leurs pensées étaient vaines et 
vides, comme doivent l’être les pensées de gens qui n’ont pas, nettement et positivement et d’une manière intelli-
gente, Dieu devant eux dans une affaire quelconque, de quelque nature qu’elle puisse être. Pour ce qui est de 
ces Gentils, ils n’avaient Dieu devant eux en rien ; ils étaient « sans Dieu dans le monde ». En conséquence, il n’y 
avait rien que la vaine pensée, et la bouche de l’homme imaginant une chose et en exprimant une autre. Et qu’en 
résultait-il ? Leur entendement était obscurci. « Ils étaient étrangers à la vie de Dieu à cause de l’ignorance qui 
était en eux, à cause de l’endurcissement de leur cœur ». Ce sont là des descriptions diverses non pas de la 
marche extérieure, mais de la racine de tout le mauvais fruit qu’ils portaient. Dieu n’était pas dans toutes leurs 
pensées. Ils étaient « étrangers à la vie de Dieu ». Comment pouvait-il en être autrement ? La vie de Dieu ne se 
trouve qu’en lui et en son Fils, et en conséquence ils ne l’avaient pas. Bien loin d’avoir le moindre sentiment juste 
de leur besoin, ils étaient étrangers au bien ; et cela en raison de l’aveuglement ou de l’endurcissement de leur 
cœur. C’est là qu’est rattachée la source de la mauvaise conduite de ces Gentils ; en résumé elle provenait de 
leur ignorance, et leur ignorance venait de ce que leur cœur était endurci et aveuglé. Quel caractère solennel et 
pratique a cette vérité pour toute âme d’homme, convertie ou non ! Notre conduite découle de notre manière de 
juger, et notre manière de juger découle de nos affections. De là la grande importance de l’état de nos cœurs 
pour tout ce qui  concerne la vie pratique. Nous apprenons ici  que tout l’homme extérieur a sa source dans 
l’homme  intérieur,  et  que  l’homme  intérieur  est  formé  par  ce  qui  gouverne  le  cœur.
De là, l’importance absolue que Christ soit l’objet du cœur plus encore, son objet exclusif ; car rien de plus com-
mun qu’un cœur partagé dans ses affections : c’est même contre ce mal que nous devons le plus veiller. Si nous 
avions davantage l’œil  simple et un cœur se jugeant mieux lui-même et plus entièrement consacré à Christ, 
quelle en serait la conséquence ? Comme c’est le cœur qui donne toujours au jugement sa direction, sa couleur 
et son énergie, il n’y aurait jamais d’incertitude dans notre marche individuelle, et tout ne serait que paix dans 
notre marche en commun dans la lumière de Dieu sans faux pas ni trébuchement d’aucune sorte. Et c’est bien là 
le chrétien en théorie (comp. Philippiens 1 et Colossiens 1). Dans la pratique il y a des difficultés. Qui de nous n’a 
pas eu à confesser de tristes chutes et du péché ? Qui n’a pas eu à dire, je ne sais pas quelle est la pensée de 
Dieu à l’égard de ceci ou de cela ? En un mot, l’entendement a été trop souvent obscurci, et la marche différente 
de la marche de celui de qui nous sommes ». Naturellement il y a des différences entre cela et ce qui est décrit 
dans notre passage. Mais n’est-ce pas une chose solennelle qu’on ait à veiller précisément contre le même mal 
qui nie et outrage le caractère et la volonté de Dieu dans des âmes qui ne le connaissent pas ? » Et toutefois 
c’est ce que nous avons tous à sentir et confesser quant à nous-mêmes. Que de fois nous nous sommes trouvés 
sans la lumière divine ! Ce ne devrait jamais être le cas chez un saint. Il n’en fut jamais ainsi de Christ. Il était la 
lumière. De sorte que ce serait rester complètement au-dessous de ce qui est dû à sa gloire, de dire qu’il marcha 
toujours non seulement dans la lumière, mais selon la lumière. Aussi ne sut-il jamais ce que c’était que d’avoir 
l’ombre d’un doute. S’il attendit, ce ne fut jamais incertitude, mais connaissance plus grande de la volonté de son 
Père, comme en Jean 11. Ce peut être notre affaire d’attendre ; et c’est bien d’agir ainsi, lorsque nous n’avons 
pas une parfaite assurance. Le développement qui suit et une description de la terrible dépravation des Gentils ; 
comme il dit dans le verset suivant, « Qui ayant perdu tout sentiment moral, se sont livrés à la dissolution, pour 
pratiquer avidement toute impureté ». Sans aucun doute, c’est la plus abjecte dégradation morale dont soit ca-
pable la vie de l’homme. Mais ce qu’il nous est salutaire de voir et de nous appliquer pour le bien, la direction et 
aussi la préservation de nos propres âmes c’est que tous les excès de ce mal extérieur provenaient de ce que le 
cœur était obscurci, et l’était par la raison qu’il était sans Dieu. II n’y avait rien que ce que Satan tirait du propre 
esprit de l’homme, et la conséquence était que son jugement et ses sentiments étaient faussés. Par suite, les 
hommes étaient devenus la proie de toute sorte de maux. Ils s’étaient livrés à la dissolution pour pratiquer avide-
ment toute impureté. Mais maintenant voici en contraste le chrétien : « Vous n’avez pas ainsi appris le Christ », 
dit l’apôtre, bien que nous soyons en danger de tout cela, et que Dieu se serve du sentiment même de notre dan-
ger pour nous empêcher d’y tomber. De même que toute la mauvaise conduite des Gentils provenait de leur igno-
rance de Dieu, et que par suite de cette ignorance, le cœur, l’entendement, la marche, tout était mauvais et le de-
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venait de jour en jour davantage ; de même à présent la délivrance de la part  de Dieu, de tout mal,  racine, 
branche et fruit,  c’est Christ.  Et quelle délivrance bénie, simple, sainte et glorifiant Dieu !  Cependant l’apôtre 
n’entre dans aucune des opérations diverses dont Dieu peut se servir pour conduire à ce résultat. En outre, Christ 
est le chemin aussi bien que la vérité. Le grand moyen qui s’applique à tous les cas et qui donne la plus sûre déli-
vrance, c’est Christ lui-même. « Vous n’avez pas ainsi appris le Christ ». C’est intentionnellement qu’il le présente 
comme la personne qui a à faire directement avec l’âme : manière remarquable de nous rattacher avec notre Sei-
gneur, quoique chose ordinaire en Jean. « Mes brebis entendent ma voix. Mais ici, où le point principalement pré-
senté est l’union des membres avec la Tête, et non pas la vie seulement, nous arrivons de près à l’enseignement 
de l’ancien ; c’est comme si nous avions entendu Christ nous-mêmes. « Si toutefois vous l’avez entendu » ; ils 
étaient enseignés par Lui « selon que la vérité est en Jésus ». N’y a-t-il pas une grande force dans cette expres-
sion ? Ce n’est pas, selon que la vérité est en Christ. Nous savons tous que Jésus est Christ, et que Christ est Jé-
sus. Mais Dieu n’emploie jamais un mot inutilement. Et je pense que la différence est d’autant plus grande qu’il 
est fait usage des deux noms. Il emploie tout d’abord celui de Christ. – « Vous n’avez pas ainsi appris le Christ », 
parce que là il met devant mon âme toute l’étendue de mon privilège. Christ est le nom spécial quand je l’envi-
sage comme l’Homme ressuscité, exalté. J’ai obtenu en lui ma bénédiction. L’expression apporte à mon esprit 
l’idée de celui en qui tout est concentré comme mort et crucifié et aussi dans le ciel. Jésus est le nom personnel 
qu’il porte sur la terre. Dans les chapitres précédents l’Esprit avait révélé le grand nom placé devant nous en 
Christ : Mais lorsqu’il va parler de sa connaissance pratique qui s’appliquait aux devoirs de leur marche ici-bas, il 
dit « si toutefois vous l’avez entendu et si vous avez été instruits en lui selon que la vérité est en Jésus ». Là, je 
suppose, il parle plutôt de lui comme de cette personne qui, aux yeux des hommes, aussi bien que devant Dieu, 
était dans ses voies ici-bas l’exemple béni de toute lumière et de toute pureté. Tout cœur spirituel appréciera aus-
sitôt combien est précieuse et bénie cette manière de placer cela devant nos âmes : l’apôtre nous présente un vi-
vant tableau de tout ce que nous avons en Christ, mais nous le voyons dans les voies de cet Homme béni, Jésus, 
ici-bas. Par « la vérité qui est en Jésus » n’entend-il pas la vérité que nous voyons, entendons et savons réalisée 
dans toutes les paroles qu’il proféra, dans toutes ses voies, dans son obéissance et son service, dans toutes les 
sortes de souffrances à travers lesquelles il passa sur la terre ; dans sa patience, dans son zèle ardent pour la 
gloire de Dieu, et sa compassion pour de pauvres pécheurs ? Et toutefois, regardez où vous voudrez, et voyez 
comment il ne tolère rien de ce qui est contraire à Dieu. Toutes ces choses, et infiniment davantage encore ; nous 
les trouvons en Jésus, et nulle part ailleurs dans la perfection, Ce n’est que dans la personne de Jésus que vous 
trouvez toute la vérité. Je puis l’apprendre par le Saint Esprit, et il est seul la puissance par laquelle je la connais ; 
et c’est pour cette raison, je suppose, qu’il est appelé « la vérité » en 1 Jean 5:6. Ni Dieu, comme tel, ni le Père, 
ne sont jamais appelés la vérité, ni ne pourraient l’être : quand vous parlez de la vérité, vous n’entendez simple-
ment ni la nature divine dans sa perfection ni la personne de Celui « de qui descend tout ce qui nous est donné 
de bon ». Mais pourquoi est-ce que Jésus est emphatiquement la vérité ? Jésus est Celui qui m’a présenté objec-
tivement ce qui me fait voir la portée et la relation de toute chose avec Dieu aussi bien qu’avec l’homme. Si je 
veux éprouver une chose quelconque, je ne puis jamais voir son véritable caractère jusqu’à ce que je l’envisage 
en connexion avec la personne de Christ. Le Saint Esprit est la vérité subjectivement, parce que nul ne peut voir 
Jésus, trouver la vérité en Jésus, en dehors de lui-même. Le Saint Esprit est le révélateur de Jésus ; notre propre 
esprit, ne peut pas le voir. Le nouvel homme même ne peut par lui-même comprendre Jésus ou entrer dans les 
choses de Dieu ; Et vous remarquerez de quelle manière frappante cela fut montré dans le fait que les disciples 
eux mêmes, quoique convertis, eurent à attendre jusqu’à ce que le Seigneur leur eût ouvert l’intelligence pour 
comprendre les Écritures, et après cela qu’ils eussent reçu puissance pour marcher d’après elles. Après qu’ils 
furent convertis, ils eurent besoin de la puissance de l’Esprit pour être capables de comprendre les Écritures. Plus 
tard, il faut qu’ils attendent la puissance pour rendre témoignage à d’autres de la vérité d’après les Écritures. Ils 
eurent besoin d’avoir le Saint Esprit, indépendamment de la nouvelle nature, afin d’entrer dans les choses de 
Dieu. La simple nature humaine ne comprend jamais les choses de Dieu, le nouvel homme les comprend. Mais 
pour cela il faut qu’il soit conduit de l’Esprit. Le nouvel homme est caractérisé par la dépendance. Le Saint Esprit 
agit par sa propre puissance. De sorte que pour entrer dans la vérité nous avons besoin non seulement de dé-
pendre de Dieu, mais de recevoir de lui puissance pour le faire. Je ne parle pas ici simplement de la conversion, 
mais de l’entrée pratique dans la pensée de Christ et dans les voies de Dieu, comme elles sont déployées dans 
les voies de Jésus. Permettez-moi de faire ressortir par un exemple la valeur de la vérité telle qu’elle est en Jé-
sus.  Prenez  la  vérité  que  vous  voudrez,  l’homme,  par  exemple.  Où  apprendrai-je  la  vérité  relativement  à 
l’homme ? La trouverai-je en Adam ? Un homme qui a prêté l’oreille à sa femme après que celle-ci eut écouté le 
diable ? Un homme qui, après que Dieu fut descendu, s’enfuit loin de Lui, et osa insulter à Dieu en faisant tomber 
sur Lui un blâme ? Regarderai-je à ses fils ? À Caïn son premier-né, où à Abel tué par Caïn ? Ce qu’il y avait de si 
beau en Abel était ce qui provenait de Dieu, non ce qui était de lui-même. Si vous poursuivez cette histoire de 
l’homme comme tel, vous ne trouverez chez lui que mal, orgueil et présomption allant toujours en croissant jus-
qu’à ce que de honte et de dégoût vous laissiez là toute l’histoire. Et c’est ainsi qu’elle finirait, n’était le Second 
Adam. Mais ici je trouve dans chacun de ses pas, dans chacune de ses paroles, dans tout ce qui découla de son 
cœur et qui fut réfléchi dans ses voies, l’Être qui ne fit jamais sa propre volonté. En lui j’apprends la beauté et la 
merveille d’un homme soumis à Dieu sur la terre – le seul qui ait jamais marché dans une dignité morale parfaite, 
bien qu’il fût méprisé de tous, et, par-dessus tout, haï des chefs religieux du monde en ces jours-là. Mais de 
quelle manière Dieu prit en lui son bon plaisir ! Ici nous trouvons donc l’humiliante vérité. L’homme s’est entière-
ment  manifesté.  Jésus,  la  croix,  nous  disent  l’histoire.
Mais prenons un autre cas. Si je regarde à Dieu et pense à lui, où le trouverai-je avec assurance ? Dans la créa-
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tion ? Elle est toute ruinée ; de plus, Le lire uniquement dans le livre de la nature, c’est n’avoir que des rayonne-
ments de puissance et de bonté. Mais au milieu de ces puissants et éclatants caractères de majesté divine, de 
sagesse et de bonté, répandu de toutes parts sur tout ce que sa main, a fait et ordonné sur la terre, j’ai aussi à 
contempler d’autres choses qui parlent de faiblesse, de décadence, de souffrance et de mort.  Et la question 
s’élève d’où ces derniers traits viennent : ils sont tout aussi tortus que les autres étaient droits ; les derniers sont 
aussi remplis de misère que les premiers portaient l’empreinte de la sagesse et de la puissance. Le résultat en 
est que pour l’homme qui ne fait que raisonner dans la vanité de ses pensées, l’intelligence est obscurcie de té-
nèbres ; et tout ce qui peut être appris même par la considération des œuvres de la main de Dieu, manque com-
plètement à donner sa connaissance. Je discerne là les effets d’une autre main aussi bien que ceux de la Sienne 
– la main d’un destructeur et d’un menteur ; et au lieu de vous élever de la nature au Dieu de la nature, comme le 
chantent vainement les poètes, vous risquez de décliner de la nature au diable qui l’a toute ruinée ; vous tombez 
dans les pièges de l’ennemi pour avoir voulu trouver Dieu par votre propre force. J’ai besoin de quelque autre 
voie par laquelle je puisse apprendre ce que Dieu est. Recueillir des preuves de son existence est une chose ; le 
connaître en est une autre. Je puis me réjouir en tout ce qu’il a fait, mais que sont ses pensées, ses sentiments, 
ses voies spécialement à l’égard d’un pécheur ? Si vous parlez de la Providence, n’y a-t-il pas un Abel qui souffre 
et un Caïn qui prospère ? De grandes œuvres se firent dans la famille de l’orgueilleux meurtrier ; tandis que ceux 
qui possédaient tout ce qu’il y avait de lumière de Dieu étaient repoussés et méprisés par le monde, souvent 
faibles à leurs propres yeux aussi, mais souffrants et rejetés, partout où il y avait la foi, de la part de ceux qui ne 
croyaient point. C’est là une énigme impénétrable pour l’homme. Comment peut-il, en présence de tels faits, dis-
cerner le pouvoir de contrôle souverain d’un Dieu comme la conscience dit qu’il y en a un ? II surgit constamment 
des difficultés ; et la raison en est évidente ; – ce n’est pas dans les circonstances extérieures, pas plus que dans 
mon propre esprit, que je puis trouver la vérité. Non pas qu’il n’y en ait pas des traces et des indications dans la 
providence comme dans la création, mais j’ai besoin de la vérité et je ne puis la trouver ni dans l’une ni dans 
l’autre. Ensuite je puis en venir à la loi. Est-ce qu’elle me donne la vérité ? En aucune manière. Non que la loi ne 
fût pas bonne et sainte, mais elle n’est jamais appelée la vérité, ni en elle-même, ne pouvait l’être. Elle était plutôt 
destinée à faire connaître l’homme que Dieu. Elle eut pour effet que, l’homme put apprendre par elle ce qu’il est 
lui-même. Elle agit comme une charrue lorsqu’elle est dirigée par l’Esprit,  dans le cœur ; elle ouvre bien des 
sillons et manifeste ce que l’homme n’eût jamais pensé s’y trouver auparavant. Mais aucune de ces choses ne 
montre ce que Dieu est pour l’homme en grâce. La loi elle-même ne peut donner la vérité quant à cela. Je ne puis 
absolument pas apprendre par elle ce qu’est un Dieu Sauveur, ni même pleinement ce qu’est l’homme. Tout au 
plus fait-elle voir ce qu’un homme doit être, et ce qu’il doit faire ; mais cela n’est point la vérité. Ce que je dois être 
n’est pas la vérité de Dieu, mais mon devoir. Elle était la mesure, la règle de vie pour l’homme dans la chair, et en 
conséquence, elle ne fut jamais donnée avant que l’homme fût devenu un homme pécheur. La loi fut donnée par 
Moïse, et non pas à Adam ou par Adam. Le commandement imposé à Adam n’est jamais appelé la loi, bien que, 
naturellement, ce fût une loi. Bien plus, vous ne trouverez jamais la vérité, même dans la Bible, si vous la séparez 
de Jésus. Mais du moment que le même Être béni, qui m’a montré dans sa propre vie et dans sa mort ce qu’est 
l’homme, m’a aussi montré de la même manière ce qu’est Dieu, aussitôt tous les nuages se dissipent et toutes 
les difficultés disparaissent. Désormais je connais Dieu, le contemplant en Jésus. De nouvelles pensées concer-
nant Dieu rayonnent sur mon âme, et, me soumettant à lui, je suis parfaitement heureux ; peut-être non pas tout 
aussitôt, mais aussi sûrement que mon âme a reçu Jésus, je possède la vie éternelle, et j’aurai une paix inébran-
lable. Mais en lui, je reçois tout ce dont j’ai besoin, tout ce que Dieu a en vue pour mon âme, parce que la vérité 
est en Jésus. Ainsi donc, comme croyant, je connais Dieu ; je connais ce que les païens n’atteignirent jamais ni 
ne pouvaient atteindre. Leur entendement était obscurci. N’ayant pas la connaissance de Jésus, ils n’avaient pas 
de véritables, d’efficaces moyens de connaître Dieu. Mais c’est là précisément ce que l’évangile apporte à toute 
pauvre âme qui l’entend aujourd’hui. Et qu’est-ce que j’apprends de Dieu, quand je regarde à la vérité telle qu’elle 
est en Jésus ? D’abord j’apprends ceci – un Dieu qui descend jusqu’à moi, un Dieu qui cherche mon âme pour 
me faire du bien, un Dieu qui peut me suivre avec amour, tout égoïste que je suis, et avoir pitié de mon igno-
rance ; et non seulement cela, mais quelqu’un qui peut m’instruire, et veut le faire, nonobstant mon opiniâtreté et 
ma stupidité : en un mot, un Dieu très miséricordieux et fidèle. Il se fait connaître en Jésus. Je trouve quelqu’un 
qui, après avoir employé d’autres moyens, s’est dépensé en amour sur moi afin que je le connaisse ; quelqu’un 
qui a pris sur lui de porter le jugement de mes péchés. Car Jésus est venue et a pris sur lui-même tous les pé-
chés en faveur de toute âme qui croit en lui. J’apprends maintenant qu’il a souffert même pour cet odieux moi qui 
l’ai rejeté et dédaigné, et qu’il en a complètement fini avec lui. Il a été jugé en la croix de Christ ; et, si mon âme 
croit que Dieu est assez bon pour faire tout cela pour moi, pour souffrir tout cela, pour moi, pour prendre et porter 
toute la conséquence sur lui-même dans la personne de son Fils bien-aimé ; si je vois cela et m’y incline, et que 
je le reçoive de la part de Dieu, qu’est-ce qui pourrait encore troubler et harasser mon âme ? Mes péchés ? Cer-
tainement si quelque chose est capable de troubler mon âme, ce sont eux avant tout. Mais la croix à quoi s’ap-
plique-t-elle ? Qu’est-ce que Dieu y a opéré ? Que m’a-t-il dit dans l’évangile ? Si ç’a été Dieu se révélant lui-
même dans son Fils bien-aimé ; si ç’a été Jésus le Fils de Dieu fait là péché, pourquoi aurais-je un seul doute ou 
la plus légère incertitude à cet égard ? Tout dépend de ceci : Me suis-je incliné devant ce que Dieu a opéré et m’a 
donné dans la croix de Christ. Si je désespère relativement au péché, c’est en réalité dépouiller de tout effet la 
croix de Christ, et faire de l’œuvre de Christ une chose vaine. Il a parfaitement accompli sa tâche, et j’ai le droit de 
me reposer sur elle jusqu’au point de savoir que mes péchés ne peuvent plus s’élever jamais contre moi. Ne dois-
je pas être heureux et me reposer dans la paix la plus parfaite en raison de ce que Jésus a fait et souffert ? La foi 
peut se reposer ici. La mort de Christ a une telle valeur dans la pensée de Dieu, qu’il aime à donner cette paix en 
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conséquence. Voilà la vérité telle qu’elle est en Jésus. Si vous l’envisagez de cette manière, quelle profondeur, 
quelle étendue merveilleuse de vérité il y a ! Quelle pauvre chose est mon expérience propre comparée avec la 
vérité telle qu’elle est en Jésus ! La puissance spirituelle est beaucoup mieux prouvée en discernant Jésus dans 
les autres, qu’en mesurant ou comparant ce que l’on est en soi-même, ce qui, certes, est loin d’être sage. Et tou-
tefois quelle perte c’est de se voir simplement comme il est reflété dans les autres ! Il faut que j’envisage la vérité 
telle qu’elle est en Jésus dans ce qu’il fut ici-bas comme celui qui m’a montré tout le long de sa vie et jusqu’à sa 
mort ce que Dieu est et l’homme aussi, lui-même l’homme modèle. Dans la même personne de Jésus seulement 
je vois la pleine vérité touchant quoi que ce soit. Et vous trouverez la valeur de cela non pas simplement dans les 
grandes leçons de ce que Dieu ou l’homme est, mais si vous avez à faire avec quelque épreuve ou quelque diffi-
culté particulière, quelle est l’unique pierre de touche de toute chose bonne ou mauvaise ? La vérité telle qu’elle 
est en Jésus. C’est la puissance de se servir de Jésus pour faire face à cette difficulté et de voir comment son 
nom se comporte avec elle. II a exprimé sa volonté à cet égard, ou je dois demeurer tranquille, ou je dois agir, de 
quelle manière je dois marcher, et comment je dois supporter : Il m’a donné un exemple afin que je marche sur 
ses traces. Et la plus grande puissance pour être semblable à Jésus dépend de la mesure de spiritualité que 
nous avons pour appliquer son nom. Je suppose encore qu’il y a droiture de cœur et que notre désir est de mar-
cher en présence les uns des autres comme nous marchons dans la vérité devant Dieu nous-mêmes. C’est en 
proportion que nous nous tournons vers Jésus, et que nous usons de lui, et que, nous envisageons les choses en 
lui : c’est là la règle et la source de la vraie puissance spirituelle. C’est là ce qui fait d’un homme un père en 
Christ. Ce n’est point la quantité de zèle, ou de victoire sur le monde, non plus que quelque connaissance pro-
fonde de ceci ou de cela, mais cela se trouve dans le fait de le connaître. « Pères, je vous ai écrit parce que vous 
l’avez connu dès le commencement ». De qui s’agit-il ? De Jésus. La connaissance de Jésus est donc la puis-
sance pratique, la force et la sagesse du chrétien et ce qui dénote le progrès dans les choses de Dieu. C’était  
donc là plus ou moins ce qu’ils avaient à apprendre. Mais le connaître profondément, et de manière à l’appliquer 
et à le manifester, était ce qui caractérisait spécialement les pères : chacun parle dans sa propre langue. L’esprit, 
le plus épais peut employer intelligiblement les termes de sa langue maternelle ; mais il y a une différence im-
mense de capacité entre les diverses personnes parlant la même langue toutes ne peuvent pas parler selon ce 
que le sujet demande. Celui qui possède supérieurement sa langue le prouve en l’appliquant d’une manière ap-
propriée à toute la variété des sujets. C’est ainsi que tous les saints doivent s’être saisis plus ou moins de la véri-
té en Jésus ; mais alors la puissance, pour bien s’en servir, pour en user convenablement, pour la produire dans 
les occasions propices et la faire tourner à notre profit et à celui des autres – voilà le vrai secret de nos progrès 
dans les choses de Dieu, et ce qui tend à la bénédiction des âmes et à l’avancement de la cause de Dieu ; de 
sorte que l’importance n’en saurait être exagérée. Puis nous est exposé l’effet pratique de cela : « Savoir que, 
quant à la conversation précédente, vous dépouilliez le vieil homme qui est corrompu selon les convoitises qui sé-
duisent ». Il ne s’agit pas d’amélioration. Il n’y a pas à améliorer notre vieil homme. Le cœur peut être purifié par 
la foi, mais en lui-même il est « rusé par-dessus toute chose et désespérément malin ». La foi peut effectuer, et 
l’Esprit effectue la nouvelle vie, mais la chair ne peut jamais être changée ou renouvelée. Et ici nous trouvons ce 
qu’il faut faire de notre vieille nature : « Que vous dépouilliez, etc ». C’est aux chrétiens que l’apôtre parle : ils ont 
le vieil homme et ont besoin de le dépouiller pratiquement. Il faut que je prenne garde, me souvenant que j’ai en-
core cette chose incurablement mauvaise, accoutumée à s’abandonner à ses mauvaises voies avant la conver-
sion et tendant encore à nous entraîner dans le mal, si nous manquons de vigilance. Mais maintenant commence 
la partie positive. « Et que vous soyez renouvelés dans l’esprit de votre entendement, et que vous revêtiez le nou-
vel homme créé selon Dieu en justice et en vraie sainteté ». Il y a d’abord le dépouillement du vieil homme, son 
jugement moral, basé sur le jugement de Dieu dans la croix de Christ définitivement consommé. Vient ensuite le 
renouvellement de l’esprit que nous ne pouvons posséder à moins qu’il n’y ait le jugement de l’ancien. « Et que 
vous soyez renouvelez, etc ». Naturellement ils avaient le nouvel homme, mais c’est du revêtement pratique du 
nouvel homme qu’il s’agit, de la manifestation extérieure de l’homme nouveau qui était déjà au-dedans d’eux. Il 
est bon de se bien mettre dans l’esprit que celui-ci est en justice et sainteté de vérité. C’est encore la vérité qui le 
produit.  Tel  est  le  sens  réel  de  l’expression.
Voici la différence entre la justice et la sainteté. La justice est la vraie intelligence et, cela va sans dire, la vraie 
marche dans nos devoirs selon nos relations diverses, comme hommes de Dieu ; la sainteté consiste plutôt dans 
le rejet dans notre cœur et dans nos voies, conformément à la nature de Dieu, de ce qui Lui est contraire. La 
sainteté est donc une chose beaucoup plus absolue que la justice qui s’applique à nos obligations envers Dieu et 
envers l’homme. C’est en contraste avec le premier homme. Adam était bon en tant que créature, mais il n’y avait 
pas chez lui perception de ce que Dieu était, ni de ce qu’était le mal selon Dieu. Aussi ne connaissait-il pas le pé-
ché ; il n’y avait pas de péché à connaître. Si vous eussiez parlé de la convoitise à Adam dans le jardin d’Éden, il 
eût dû, je pense, vous avouer son ignorance de ce que cela voulait dire. Si donc la loi : « Tu ne convoiteras 
point » avait été donnée à Adam, il n’en aurait pas compris la signification n’ayant pas fait jusqu’à plus tard l’expé-
rience de la convoitise. Nous avons des cœurs qui aiment ce que nous n’avons pas obtenu, mais Adam n’avait 
pas un cœur pareil. Il était précisément un exemple de la bonté de la créature dans l’homme. Il n’était pas créé 
selon Dieu dans la justice et la sainteté de vérité. Dieu a fait l’homme droit ; mais la droiture est une chose diffé-
rente d’être créé dans la sainteté. L’homme fut créé droit et innocent ; mais le nouvel homme est beaucoup plus, 
et connaît fort bien, par l’enseignement, de l’Esprit, ce qu’est le mal et ce qu’est Dieu. Adam n’apprit que lorsqu’il 
tomba, et jamais avant, ce que c’est que le bien et le mal ; c’est-à-dire qu’il devint conscient d’un bien qu’il avait 
perdu, et qu’il n’était pas ; et d’un mal dans lequel il était tombé, que Dieu haïssait et devait juger. Lors donc qu’un 
homme est amené à la vérité telle qu’elle est en Jésus, déjà auparavant il connaissait le bien et le mal avec une 
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conscience  mauvaise,  mais  désormais  il  les  connaît  avec  une  bonne  conscience,  c’est-à-dire  avec  une 
conscience purifiée. Rien ne peut donner une conscience aussi bonne que le sacrifice de Jésus. À supposer que 
quelqu’un de nous fût capable de vivre sans commettre d’iniquité jusqu’à la fin de ses jours, cela lui donnerait-il 
une bonne conscience ? Pas le moins du monde il y aurait toujours une mauvaise conscience à cause de la 
conscience du péché dans le passé, non ôté, non pardonné. Nulle opération humaine, nulle communication d’une 
nouvelle nature, ne peut débarrasser du mal que nous avons fait. Le sacrifice de Christ l’a fait parfaitement. Là 
mon mal est jugé selon Dieu. Il en a été agi avec le mal du vieil homme, et c’en est fait de lui devant Dieu. Christ 
ressuscite d’entre les morts et me communique sa vie, ce qui est le nouvel homme. Christ en résurrection est la 
source même du nouvel homme dans mon âme. S’il en est ainsi, nous devons dépouiller le vieil homme. Pour la 
foi c’en est fait de lui. Jésus me l’a montré comme une chose jugée dans sa croix, et je dois le juger et ne pas to-
lérer mon vieil orgueil, ma vanité et ma folie. Je l’ai encore au-dedans de moi, mais je ne dois pas lui lâcher la 
bride, sinon j’affligerais le Seigneur et j’amènerais sa main sur moi. Nous avons tous à veiller soigneusement 
contre notre première conversation ; mais alors il est possible qu’on se laisse séduire par un mal dans lequel on 
ne sera jamais tombé avant, parce qu’on s’est imaginé qu’il était impossible d’y tomber. Rien n’expose autant à 
tomber comme l’idée qu’on ne pourrait se dévoyer ainsi. Ç’a été là souvent la ruine d’un chrétien, pour autant qu’il 
s’agit  de  la  gloire  de  Dieu.
Ainsi, il est parlé du nouvel homme de manière à faire ressortir son contraste avec ce qu’était l’homme même 
dans son meilleur état. Oui, même quand il sortit des mains de Dieu, Adam ne pouvait être décrit dans les termes 
de bénédiction qui sont vrais aujourd’hui de tout croyant. Pas l’ombre de l’idée dans l’Écriture d’une restauration 
de l’état adamique. Maintenant, quand elle est convertie, une âme à la place du Second Homme ; et de même 
que lui, le Seigneur ne peut déchoir, de même le chrétien a une vie qui ne saurait jamais être touchée. C’est aussi 
impossible qu’un chrétien soit perdu, qu’il l’est que Christ perde sa place à la droite de Dieu, parce qu’il est la vie 
du chrétien. Si vous dites qu’on peut déchoir de la grâce, rien de plus certain qu’on le peut. Mais si vous entendez 
par là que la vie du chrétien peut périr, vous contredisez nettement la Parole de Dieu ; c’est donc une affaire d’in-
telligence des Écritures. Christ lui-même est la vie du chrétien : est-ce qu’il peut tomber ? C’est donc en principe 
renier Christ lui-même, que d’admettre le plus léger doute à cet égard. Toutes ces exhortations sont basées sur 
ceci : qu’ils avaient appris Christ et connaissaient la vérité telle qu’elle est en Jésus. Ils étaient déjà dans cette re-
lation, et c’est sur cette base que viennent toutes les exhortations chrétiennes. Est-ce jamais chose raisonnable 
de parler de fruit jusqu’à ce que la plante ait bien pris racine ? Ce serait inutile d’entretenir un petit enfant des de-
voirs d’un homme. Il faut d’abord que l’homme soit là comme tel, avant que vous puissiez vous attendre à le voir 
s’acquitter des devoirs d’un homme ; de même pour le chrétien avant que vous puissiez insister avec raison sur 
les devoirs d’un chrétien. Mais maintenant que la vérité telle qu’elle est en Jésus est connue, vous ne devez pas 
tolérer le vieil homme. L’apôtre parle de fruit et de marche pratique, parce qu’on est déjà en Christ et que l’on 
connaît la vérité en lui. Ceci doit toujours être un grand encouragement pour l’âme. Même si Dieu m’exhorte à me 
juger moi-même, cela suppose toujours ma bénédiction préalable comme possesseur de la vie éternelle. C’est 
sur ce principe que, pour ainsi dire, Dieu s’adresse à nous de cette manière : Est-ce possible, semble-t-il nous 
dire, qu’après que j’ai  tant fait  pour vous, vous puissiez être si insouciants de ma volonté ? C’est toucher la 
source de la grâce dans 1’âme, afin que nous marchions avec lui et que nous fassions Sa volonté. Maintenant il 
insiste auprès d’eux sur quelques-uns des résultats. « C’est pourquoi dépouillant le mensonge, parlez la vérité 
chacun à son prochain, car nous sommes membres les uns des autres ». Comme ils avaient appris la vérité en 
Jésus,  la honte du mensonge était  d’autant  plus manifeste.  Quel est  le  principe que nous avons ici ? Nous 
sommes trop enclins à considérer le mensonge plutôt sur la base humaine de l’honneur. Plus d’un ne voudrait 
pas mentir en vertu de principes moraux ; ou bien seraient trop fiers pour dire un mensonge ; et s’il s’agit d’un 
homme ayant quelque sentiment de crainte de Dieu, il ne voudrait pas le faire parce que ce serait une dénégation 
pratique de Dieu : cela reviendrait à dire que Dieu n’entend pas. De sorte que, soit que vous regardiez simple-
ment à l’homme dans son orgueil naturel, soit qu’il s’agisse d’un homme religieux, tel qu’un Juif, vous trouvez là le 
principe d’après lequel chacun agissait. Mais cela n’est pas assez pour un chrétien. C’est d’une grande impor-
tance pour nos âmes, non seulement que nous marchions bien et justement, mais que le motif, le caractère et 
l’étendue de notre marche soient aussi selon Dieu. Non seulement cette exhortation est nécessaire, mais il y a, 
associée avec elle, une considération à laquelle nous pensons rarement dans nos rapports réciproques : nous 
sommes exhortés à parler la vérité chacun à son prochain,  car nous sommes membres les uns des autres. 
L’apôtre n’envisage ici que les chrétiens : évidemment eux seuls sont des membres. Il veut rattacher à Christ les 
devoirs les plus ordinaires que nous sommes en danger de faire reposer sur une base inférieure, et voici le prin-
cipe qu’il pose : Que c’est aussi déplacé et malséant pour un chrétien de ne pas dire simplement l’exacte vérité à 
un frère chrétien, qu’il  l’est  pour un homme de se tromper lui-même. Ils font partie de vous-mêmes. « Nous 
sommes membres les uns des autres ». Est-ce que nous réalisons cela ? Si nous le faisions, quels en seraient 
les effets ? Assurément, l’un serait une franchise parfaite quand on en agit avec ce qui est mal ; un autre serait un 
désir réel, sincère, de restaurer ceux qui vont mal. Il est évident que nous ne pouvons pas désirer nous nuire à 
nous-mêmes ; et si je regarde quelqu’un comme une partie de moi-même, je dois agir envers lui en conséquence. 
De la même manière aussi, nous devons sentir ce qui est contraire à Dieu dans un autre. Et comme nous désire-
rions extrêmement, si nous étions réveillés au sentiment de notre propre péché, aller à Dieu à son sujet, et avoir 
nos âmes bien restaurées là, ainsi en devrait-il être quand nous avons à faire les uns avec les autres. Une plus 
profonde réalisation de cette vérité produirait un plus profond désir de la prospérité de nos frères. Et en outre, si 
ce doit être en accord avec la gloire de Dieu, nous ne devons pas simplement juger ce qui est mal, mais nous de-
vons chercher à obtenir ce qui est bon et selon Dieu. Nous sommes enclins, dans les cas, par exemple, de re-
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tranchements de la communion, à ne voir que ceci, que nous sommes débarrassés du mal ; mais je ne trouve 
pas cela là où la bénédiction d’être membres les uns des autres est sentie et reconnue en la présence de Dieu. 
Même quand on en vient à la mesure extrême d’en agir ainsi avec quelqu’un que nous avons cru être un membre 
du corps de Christ, la fin de toute discipline est d’éloigner le mal afin que ce qui est de Christ puisse rayonner.
« Mettez-vous en colère et ne péchez pas ; que le soleil ne se couche pas sur votre colère. Je considère cela 
comme un très important et saint avis pour nos âmes. On a souvent l’idée que c’est mal à un chrétien d’être ja-
mais mécontent ou en colère. Ce passage et plusieurs autres font voir que cela peut être bien. Mais nous devons 
prendre garde à ce qui est la source de la colère, aussi bien qu’à sa nature. Si on se met en colère au sujet de ce 
qui affecte le moi, et que cela prenne en conséquence la forme de la vengeance, naturellement, c’est, sans aucun 
doute, contraire à tout ce qui est de Christ. Nous trouvons en lui (Marc 3) qu’il regarda tout à l’entour certaines 
personnes avec colère, et fit voir clairement qu’il avait le sentiment le plus profond de ce qui était contraire à Dieu. 
Ce n’était pas simplement qu’il réprouvait la chose, mais les gens qui en étaient coupables. Je trouve la même 
analogie dans les épîtres. Il ne nous est pas dit seulement de nous attacher fortement au bien, mais d’avoir en 
horreur le mal. La Parole de Dieu nous enseigne qu’il y a certaines choses que nous devons juger et d’autres que 
nous ne devons pas juger. Je ne dois pas juger ce qui ne se voit pas ; je dois juger le mal positif, le mal connu. 
Nous avons là nettement, clairement, la ligne tracée par Dieu. Vous entendez souvent dire, que si l’on parle avec 
force contre le mal de ceci ou de cela, l’on manque de charité. Mais cela n’est point ; c’est charité réelle que de 
dénoncer le mal, de ne pas le laisser passer. Le véritable amour consiste à avoir toujours les sentiments de Dieu 
à l’égard de tout ce qui vient devant nous. Voilà l’unique question. Nous pouvons avoir communion avec ce avec 
quoi Dieu a communion ; et ce que Dieu hait, nous ne devons ni l’aimer ni le tolérer. Mais nous devons prendre 
soin d’être dans l’intelligence de la pensée de Dieu. « Mettez-vous, en colère et ne péchez, pas » : Vous êtes, 
dans le plus grand danger de pécher si vous vous mettez en colère, et c’est pour cette raison que ceci est ajouté. 
La simple émotion de la colère envers quelqu’un qui a péché peut et doit, être un saint sentiment, pourvu qu’elle 
s’arrête là ; Et il en est ainsi quand elle est éprouvée en la présence de Dieu. Mais comment puis-je savoir que je 
ne pêche pas dans ma colère ? Que le soleil ne s’arrête pas sur votre irritation. Si l’esprit garde de l’irritation, s’il 
se trahit de l’impatience, de l’aversion du mépris, qui ne peut voir que ce n’est pas de Dieu ? Quand le soleil se 
couche, c’est le temps soit pour votre paisible communion avec Dieu, soit pour rejeter toute trace de ressenti-
ment. Aussi est-il ajouté : « Et ne donnez pas lieu au diable ». Si la colère est entretenue, si on garde quelque 
chagrin dans l’esprit, Satan entre aisément, et il n’est pas facile de le déloger. Dans ces exhortations, comme 
dans la doctrine de l’épître, il n’est nullement question d’améliorer la nature humaine. Il est dit que le chrétien re-
vêt une nouvelle nature, que Christ est sa vie. La conséquence pratique c’est qu’elle doit être exercée et manifes-
tée.
Néanmoins, il y a un sérieux obstacle, car le vieil homme subsiste, la chair est encore dans le chrétien, et comme 
la nouvelle créature n’est en aucune façon le résultat du perfectionnement de l’ancienne, celle-ci ne saurait être 
absorbée par la nouvelle ou élevée à sa hauteur. Elles sont en opposition irréconciliable. « Ce qui est né de la 
chair est chair, et ce qui est né de l’Esprit est esprit ». La seule marche, le seul soulagement, le seul devoir du fi-
dèle est de renoncer à la chair et de la mortifier, de telle sorte que le nouvel homme soit laissé libre d’accomplir la 
volonté de Dieu. Nous avons vu plus haut le danger qu’il y a à céder à la colère ; elle dégénère aisément en 
haine, ce qui donne accès au diable. Nous trouvons à la suite une autre exhortation qui semble à peine devoir 
être adressée à des chrétiens : « Que celui qui dérobait ne dérobe plus ». Il n’y a pas à proprement parler « celui 
qui  dérobait »,  mais  « le  larron ».  « Voleur »  serait  un  terme trop  fort ;  « celui  qui  dérobait »  est  trop  faible. 
L’apôtre a été amené à choisir une expression assez flexible pour qualifier toutes les nuances de ce vice. Juge-
vous la précaution inutile ? Prenez garde que votre assurance et le peu de cas que vous faites d’une seule parole 
de Dieu, ne vous soient en piège. Il est hors de doute que l’Esprit qui a inspiré l’épître jugeait cet avertissement 
nécessaire pour nous tous aussi bien que pour les saints d’Éphèse ; cependant nous ne trouvons nulle part une 
assemblée plus heureuse, plus florissante et bénie de Dieu que celle-là. Eh bien, même pour eux, vivifiés et res-
suscités avec Christ, et assis en lui dans les lieux célestes, le Saint Esprit reconnaît l’utilité de cet avertissement. 
Dieu nous connaît mieux que nous ne nous connaissons nous-mêmes ; et que les saints soient aussi instruits, 
aussi dévoués, aussi zélés que possible, aucune de ces vertus, en dehors de la jouissance de la communion pré-
sente, en dehors de la dépendance actuelle de Dieu, ne constitue une parfaite sauvegarde. En outre, si une âme, 
par suite d’un manque 1e vigilance, est tombée dans un péché si dégradant mémé aux yeux des hommes, nous 
pouvons concevoir aisément la force que communique une telle parole au cœur brisé et couvert de honte, qui 
court le risque de succomber sous le poids de la douleur qui l’accable. Combien peu le cœur sent ses dangers et  
connaît sa faiblesse ou la puissance de Satan ! Une fois rendu capable de se juger selon Dieu, il reconnaît la va-
leur de paroles comme celles-ci, qu’auparavant il avait jugées, ou peu s’en faut, sans utilité pour le chrétien. Il 
sent aussi combien est étendu l’appel du Saint Esprit, qui embrasse toute espèce de coutumes mondaines, pro-
fessionnelles,  commerciales (si  respectables soient-elles d’ailleurs)  qui  sont frauduleuses,  aussi  bien que les 
formes plus grossières du vice en question. Dieu forme l’homme nouveau à l’image de ses propres pensées.

Avec quelle évidence encore un tel précepte montre que le chrétien est sur un terrain plus vaste, plus élevé et 
plus ferme que celui sur lequel l’Israël selon la chair se tint ou plutôt tomba. A-t-on jamais entendu la loi dire : 
« Que celui qui dérobait, ne dérobe plus ? » Elle tient bien plutôt ce langage : « Qu’il meure ! » La loi est bonne si 
l’homme en fait usage légitimement ; et son application n’est précisément pas destinée à régler, à guider, à diriger 
la marche des justes, mais bien à punir ceux qui ne l’observent pas, qui l’enfreignent, les incrédules et les pé-
cheurs, les profanes et, les impies, en un mot, tout ce qui est contraire à la saine doctrine. Le péché, ainsi que le 
déclare Romains 6, n’aura pas domination sur les chrétiens, « car vous n’êtes pas sous la loi,  mais sous la 
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grâce », et ceci se trouve dans un chapitre qui traite de la marche sainte du saint, et non de sa justification. Pour-
tant en présence de ce passage, en présence de l’enseignement clair et uniforme du Nouveau Testament, la ten-
dance générale ordinaire dans la chrétienté est de retourner à la loi ; elle existe surtout là où il n’y a que faible sé-
paration d’avec le monde. C’est facile à concevoir : le monde n’accepte ni ne comprend la grâce de Dieu, tandis 
qu’il peut apprécier dans sa lettre sa juste loi. Il s’ensuit que là où le monde et les saints se trouvent mêlés la vo-
lonté de l’homme ne tarde pas à prendre la haute main ; et comme le saint, ne peut élever le monde à la hauteur 
de sa position, il est obligé de s’abaisser, à ce qu’il a de commun avec le monde ; ainsi tous deux se rencontrent 
une fois de plus sur le terrain judaïque, comme si la croix de Christ n’avait jamais existé et si le Saint Esprit 
n’avait pas été envoyé du ciel pour retirer les croyants de cette condition de mélange et les réunir en assemblée 
de Dieu, séparément du monde. Même pour le chrétien pris individuellement, aussi bien que pour l’Église, et prin-
cipalement pour la vérité, la grâce et la gloire de Dieu, la perte a été incalculable. La marche ordinaire a été ré-
duite à une série de négations, sauf en ce qui concerne les actes publics de philanthropie, l’activité religieuse, les 
observances rituelles auxquelles le chrétien participe avec quiconque veut se joindre à lui. Ce n’est pas là s’occu-
per du bien, selon la volonté de Dieu ; encore moins est-ce souffrir à cause de Christ et de la justice de la part 
d’un monde qui ne les connaît point. Ce n’est pas là le christianisme, bien que ce soit l’état et le système de la 
plupart des chrétiens. Christ a-t-il jamais obéi par crainte du jugement ? Sa vie ne fut-elle pas un complet aban-
don de lui-même à la volonté sainte et au bon plaisir de son Père ? Ainsi nos âmes doivent être occupées de la 
grâce de Dieu en Christ, si nous voulons trouver la force de lui être agréables. Éviter, simplement le mal, ne pas 
faire ceci  ou cela,  est  au-dessous de notre vocation.  Désirons-nous réellement  connaître et  faire sa volonté 
comme ses enfants ? Sommes-nous zélés pour apprendre à bien faire, et non moins soigneux de nous détourner 
de toute mauvaise voie ? Sinon le jour viendra où nous retomberons dans le mal, et avec une conscience de 
moins en moins sensible, parce que nous avons appris la vérité que nous ne réalisons pas. Elle est bien belle 
l’exhortation de l’apôtre dans le sens positif : « Mais plutôt qu’il prenne de la peine (la paresse n’est ni bonne ni 
saine), faisant de ses mains ce qui est bon, afin qu’il ait de quoi donner à celui qui a besoin ». Ainsi l’Esprit encou-
rage et dirige l’homme dont les mains étaient autrefois employées à des travaux indignes ; ainsi il ouvre un heu-
reux sentier là où la grâce peut justifier sa puissance, en dépit d’un naturel d’habitudes vicieuses ; et celui qui dé-
robait avant de connaître le nom du Sauveur, peut entrer maintenant dans l’esprit et la conduite du grand apôtre 
(Act. 20:33-35), et du Maître lui-même, se souvenant de ses paroles, quand il disait : « Il vaut mieux donner que 
recevoir ». Vivre, c’est le but que l’homme du monde se propose en travaillant ; donner est celui du chrétien. Ce 
n’est pas une simple question d’acquérir du superflu, c’est un but déterminé, spécialement pour celui qui a le sen-
timent de la miséricorde qui l’a délivré de la convoitise, de sa honte et de son jugement. Seulement on ne doit tra-
vailler, qu’à ce qui est bon et honnête. En vain plaiderait-on en faveur de l’usage bienfaisant ou religieux d’un gain 
mal acquis. Nulle occupation contraire à la volonté de Dieu n’est bonne pour le chrétien ; il doit l’abandonner im-
médiatement. Jamais l’alliance du Sinaï ne mit en avant une pareille raison à l’appui du travail. Parler des dix 
commandements comme de la règle actuelle de conduite des chrétiens, c’est reculer depuis le soleil qui règle le 
jour jusqu’à la lune qui règle la nuit ; c’est éclipser Christ par Moïse sous le prétexte illusoire d’accomplir le ser-
vice de Dieu. En général, ce que la loi exigeait de ceux qui étaient placés sous elle, sur le principe du droit, le 
chrétien est tenu, en vertu du principe de la grâce, de le dépasser en tous points. L’étendue de l’obéissance est 
considérablement accrue ; les motifs intérieurs sont recherches et mis à découvert ; toute disposition à la vio-
lence, à la corruption, à la fausseté est jugée dans son principe, et souffrir injustement, tout en aimant, prend pour 
les disciples la place de la justice terrestre. Tel est l’enseignement incontestable de notre Seigneur et de ses 
Apôtres ; il est obscurci, neutralisé, nié par ceux qui s’efforcent de judaïser l’Église en donnant an chrétien la loi 
pour règle de vie. En vérité, ils ne comprennent pas ce qu’ils disent ni ce qu’ils affirment ». Mais ce n’est pas 
seulement sur nos actions, c’est aussi sur nos paroles que nous avons à veiller : « Qu’aucun discours déshon-
nête ne sorte de votre bouche, mais seulement celui qui est propre à édifier, afin qu’il communique la grâce à 
ceux qui l’entendent ». Il faut éviter un langage inconvenant comme on rejette un fruit qui ne vaut rien ; si elle 
vient aux lèvres, la parole vaine ne doit pas aller plus loin. Au chapitre suivant nous verrons spécifiée et interdite 
toute allusion malséante. Ici la défense a une plus grande étendue. Bien des personnes qui ne tiendraient ni 
n’écouteraient une conversation impure, peuvent souvent avoir à déplorer d’avoir proféré ou sanctionné des dis-
cours insipides. Il vaut mieux se taire si (telle est la force du passage) l’on n’a rien à dire de propre à édifier. Au 
besoin se mesure le service, et l’amour édifie au lieu d’enfler comme le fait la connaissance. Il est également vrai 
que « la multitude des paroles n’est pas exempte de péché », et que « les lèvres du juste en instruisent plusieurs ; 
elles connaissent ce qui est agréable », et ceux qui les entendent y trouvent du rafraîchissement et de la bénédic-
tion.
Jusqu’ici nous avons eu les principes d’une activité sainte et les avertissements contre le péché, qui se trouvent 
dans les traits de l’homme nouveau. Mais tout cela ne nous présente pas le caractère complet et la puissance du 
chrétien. Le Saint Esprit de Dieu habite en lui. Cette vérité solennelle et bénie apparaît maintenant dans sa portée 
pratique. Il est dit (chap.2:22) que nous sommes, édifiés ensemble pour être une habitation de Dieu par l’Esprit ; 
et en conséquence l’apôtre nous exhorte, au chapitre 4, à marcher d’une manière digne de notre vocation. Mais il 
y a une habitation individuelle de l’Esprit, aussi bien que sa relation avec la maison de Dieu, Nous avons été scel-
lés par l’Esprit, appropriés par là pour Dieu sur la base d’une rédemption accomplie. Le précieux sang de Christ a 
effacé nos péchés ; en lui nous avons la rédemption par son sang, le pardon des offenses selon les richesses de 
la grâce de Dieu. Ainsi, son sacrifice a effacé devant Dieu et pour la foi tout notre mal, et nous possédons une 
nouvelle nature en Christ ; c’est au point que le Saint Esprit peut venir et habite en nous et nous sceller pour le 
jour de la rédemption, où notre corps sera transformé à la ressemblance de la gloire de Christ, aussi sûrement 
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que nos âmes sont maintenant vivifiées dans sa vie. En présence de ce privilège infini actuel et de l’assurance 
d’une gloire éternelle, l’apôtre ajoute « Et n’attristez point le Saint Esprit de Dieu, par lequel vous avez été scellés 
pour le jour de la rédemption ». Il  est une source de force, pour rendre le saint  capable de faire ce qui est 
agréable à Dieu. Mais ceci suppose qu’il y a jugement de soi-même et dépendance de Dieu. Autrement nous l’at-
tristons et nous sentons, non pas son pouvoir, mais notre propre misérable infidélité.

En outre, il semble étrange qu’un chrétien soit assez inintelligent pour confondre la parole qui nous occupe avec 
« n’éteignez point l’Esprit », de 1 Thessaloniciens 5:19. Le contexte (v. 20) démontre clairement que c’est un 
avertissement de ne pas empêcher la moindre manifestation réelle de l’Esprit dans un saint, quelque faible qu’il 
puisse être ; et l’histoire de la chrétienté au temps où nous vivons prouve combien le précepte était nécessaire et 
combien peu l’injonction de l’apôtre  a  été suivie.  Mais  le  passage d’Éphésiens 4 concerne personnellement 
chaque  saint  et  ses  conversations  journalières.
Il  est bon encore de noter la différence du langage du Psaume 51 « Ne m’ôte point ton Saint Esprit ». Mais 
l’apôtre, alors même qu’il engage fortement à ne point attrister le Saint Esprit, n’a pas la pensée qu’il soit ôté. Au 
contraire, au même instant il nous assure que nous avons été scellés par lui pour le jour de la rédemption, et rien 
ne pourrait autant qu’une semblable déclaration nous garantir notre sécurité individuelle. À quoi devons-nous at-
tribuer cette différence ? Ce n’est pas, ai-je besoin de le dire, à un degré plus élevé d’inspiration chez Paul, 
l’apôtre, que chez le roi David ; mais à la modification nécessaire et révélée des relations de l’Esprit avec le saint, 
depuis que Jésus est mort, ressuscité et monté au ciel. Jusque-là il n’y avait rien de tel que l’Esprit donné pour 
demeurer avec le croyant à jamais. Alors il bénissait les âmes, agissait en elles et par elles, le remplissait de joie 
et de force ; mais son habitation intérieure telle que le chrétien la possédé et la connaît présentement, n’existait 
pas et ne pouvait pas exister jusqu’à la glorification de Jésus, à cause du péché que Son sang a effacé. C’est 
pour cela qu’il nous est recommandé de ne point attrister l’Esprit, mais jamais, depuis qu’il nous a été donné nous 
ne sommes supposés avoir à demander que son départ nous soit épargné. Ceci, incontestablement, aggrave le 
péché du chrétien, et, quand il est dans ce cas, rend cuisants et amers les reproches qu’il s’adresse ; mais cela 
même est destiné, dans les vues du Seigneur, à servir d’avertissement plus sérieux à son enfant. Ce verset 
prouve donc clairement d’un côté le danger de pécher et, par là, d’attrister l’Esprit ; de l’autre, la sécurité du saint 
en dépit même de circonstances aussi tristes. Il est amené à Dieu, réconcilié, lavé, sanctifié, justifié ; il a la vie 
éternelle et ne périra jamais ; il est scellé de l’Esprit, et qui pourrait briser ce sceau ? S’il tombe dans le péché, as-
surément Dieu y regardera et le punira ; il ira, s’il le faut, jusqu’à la mort ; car il ne passera pas à la légère sur son 
mal, ni ne le condamnera avec le monde. Aussi Pierre exhorte-t-il les justes à marcher dans une sainte obéis-
sance, et, tandis qu’ils invoquaient comme Père celui qui, sans acception de personnes, juge selon l’œuvre de 
chacun, à se conduire avec crainte durant le temps de leur séjour sur la terre. En même temps, loin d’affaiblir leur 
confiance, l’apôtre insiste là-dessus d’autant plus qu’ils savaient « qu’ils avaient été rachetés, non point par des 
choses corruptibles, comme l’argent ou l’or, mais par le précieux sang de Christ ». Ainsi la vérité de Dieu a pour 
effet d’attirer et de fortifier les affections, même alors qu’elle nous fait prosterner jusques dans la poussière ; tan-
dis que l’erreur de l’homme affaiblit la pleine grâce de Dieu, et à la fois manque complètement à humilier l’âme. 
Mais quelle chose précieuse pour le croyant que cette vérité, qu’il a au-dedans de lui la présence constante d’une 
personne divine, le Saint Esprit, témoin de tout ce qui s’y passe ! Combien nous devrions prendre soin de ne pas 
l’attrister ! Ce n’est pas seulement une vérité pour la conscience, c’est une source inépuisable de consolations ; 
car il habite en nous toujours, non que nous soyons dignes d’un tel hôte céleste, mais c’est en vertu des mérites 
de Jésus et de la perfection avec laquelle son œuvre nous a purifiés de nos péchés aux yeux de Dieu ; et il habite 
en nous pour notre joie, notre affermissement, notre bénédiction éternelle, par Christ et en Christ notre Seigneur. 
Puissions-nous être rendus capables d’être toujours pleins de confiance, de prier sans cesse, et de ne pas, fai-
blir ! La doctrine de la présence du Saint Esprit dans chaque croyant, qu’il scelle pour le jour de la rédemption, 
paraît, ainsi que nous l’avons vu, liée de la manière la plus étroite à la sainteté pratique, comme motif et garantie, 
non moins que comme puissance. Qu’y a-t-il, en effet, de plus solennellement touchant que la pensée, d’un, tel 
hôte établi dans le corps du croyant ? Et quoi de plus certain que ceci, qu’il est l’Esprit, non de crainte, mais de 
puissance, d’amour et de pureté ? Nous pouvons être extrêmement faibles et notre cœur trompeur et désespéré-
ment malin. Mais ce n’est pas là la seule vérité. Le caractère du chrétien c’est d’avoir le Saint Esprit habitant en 
lui. Est-il faible, Lui ? Ou, s’il est tout-puissant, est-il dans le croyant le témoin passif, inactif de toute faute et de 
toute infirmité ? N’est-il pas, au contraire, en lui pour unir ses affections à Christ, pour glorifier Christ, prenant ce 
qui est à Christ et le lui montrant ? Sans doute, il peut être et il est attristé par les folies que l’on se permet, par la 
négligence, par le mal, et par tout ce contre quoi nous avons été sérieusement prémunis ; mais ce serait bien que 
ceux qui parlent sans cesse de l’impuissance et de l’indignité de la chair (et rien n’est plus évident ni plus certain), 
se missent bien dans l’esprit que le croyant, le chrétien n’est plus dans la chair mais dans l’esprit, que l’Esprit de 
Dieu habite en lui. II convient, en conséquence, que le péché, tout péché, soit confessé et jugé ; mais il n’appar-
tient ni à l’humilité sincère, ni à la foi d’un élu de Dieu d’ignorer ce fait aussi béni et encourageant que sérieux, 
que l’Esprit de Dieu est en nous, pour nous communiquer toute force, en révélant Christ à nos âmes. Il peut être 
salutaire, et c’est incontestable, d’apprendre la pénible leçon de Romains 7:7, et suivants, mais se borner là, c’est 
prouver qu’on l’a mal apprise. La vraie place du chrétien est, à cet égard, la fin du chapitre qui l’introduit dans les 
exercices encore plus profonds et les souffrances plus dévouées du chapitre 8, avec la liberté, la puissance, l’es-
poir et la sécurité, qu’il déclare si abondamment être notre portion, par grâce. – La rédemption de notre corps et 
de la création extérieure n’a pas encore été opérée, mais Celui qui en est le gage est au-dedans de nous. Cela 
étant, « que toute aigreur, toute animosité, toute colère, toute crierie, toute médisance et toute malice, soient ban-
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nies du milieu de vous » (v. 31). L’union étroite qui doit exister entre les membres de la famille de Dieu peut deve-
nir un piège si l’on n’y veille et si l’on ne regarde simplement à Christ. Mais le Saint Esprit ne tolère aucun senti-
ment mauvais quel qu’il soit. Ici est indiqué ce qui peut faire brèche dans notre union ; au chapitre suivant (v. 3 et 
seq.) nous en trouverons les abus. Si nous en venons aux détails, le mot « toute aigreur », désigne, je pense, 
toute espèce d’humeur âpre, impitoyable, qui repousse les âmes au lieu de les attirer, et tombe dans la plupart 
des fautes réelles ou imaginaires d’autrui. « L’animosité, la colère », qui viennent ensuite, représentent l’éclat de 
la passion ; le ressentiment réfléchi, vindicatif, qui se développe à mesure qu’on s’y abandonne ; de même que 
« la crierie, la médisance » en sont la contrepartie dans le langage. Tous ces sentiments proviennent de la source 
profonde de « toute malice », condamnée à la fin de ce verset. Ainsi, de même que nous avions été mis en garde 
contre toute parole et toute action déshonnête, avant l’allusion au sceau du Saint Esprit, de même après cela, 
nous voyons l’apôtre dénoncer la haine dans ses diverses manifestations. C’est, hélas ! Dans la nature du pre-
mier homme, Adam. C’est la même corruption et la même violence qui amenèrent le déluge sur le monde ancien 
qui se renouvellent en dépit du jugement et de la volonté de Dieu, jusqu’à ce que Christ eu agisse avec l’homme 
et Satan en personne. Mais, ainsi que l’observation en a été faite précédemment, il ne suffit pas de s’abstenir, en 
pensée et en action, des œuvres de la chair. Il y a une activité pour le bien en Christ, le Second Homme, et c’est 
le Saint Esprit qui la produit en même temps que les prières dans le chrétien. C’est pourquoi il ajoute : « Soyez 
bons les uns envers les autres, pleins de compassion, vous pardonnant les uns aux autres, comme Dieu vous a 
aussi pardonné par Christ ». Évidemment, il s’agit de manifester la grâce ; et le modèle de tout cela, c’est Dieu en 
Christ, et non dans la loi, sainte, juste et bonne comme est et le commandement. Mais si bonne que fût et que 
soit la loi, Christ est le meilleur de tout, l’expression réelle et parfaite de ce que Dieu est. Laissant à la loi le soin 
de punir les méchants (1 Tim. 1), comme l’apôtre déclare expressément que c’est là sa destination légitime, nous 
qui sommes morts avec Christ nous ne sommes plus sous la loi, mais sous la grâce qui, par la puissance de l’Es-
prit, nous fortifie selon le caractère qui lui est propre et en communion avec Celui qui en est la source.

Chapitre 5
Quelle puissance dans le principe qui est posé ici pour les saints ! « Soyez imitateurs de Dieu comme de bien-

aimés enfants ! » Où est la limite, si nous sommes exhortés à imiter Dieu  lui-même ? Il n’est plus maintenant 
question de placer l’homme sous sa responsabilité, comme créature, devant Dieu, ni de requérir, comme sous la 
loi, telle ou telle chose de lui. Dieu s’est révélé en grâce ; pourtant Il est Dieu, et seul Dieu ; et s’il nous a commu-
niqué Sa propre nature, il ne conviendrait pas d’accepter un niveau plus bas. Ce serait le déshonorer Lui-même, 
ce serait déshonorer la grâce qu’il nous a montrée et qu’il ne montre nulle part plus pleinement que dans les pre-
miers chapitres de cette épître. Ce serait aussi la perte la plus fâcheuse pour Ses bien-aimés enfants, qu’il désire 
éduquer et bénir de plus en plus, même à travers cette scène de mal et d’affliction, prenant occasion des circons-
tances les plus contraires pour nous enseigner ce qu’il est dans les profondeurs de Sa grâce, et nous remplissant 
du sentiment de cette grâce de manière à former nos cœurs et à façonner nos voies à mesure que nous nous ou-
blions nous-mêmes et vivons, dans la vérité de Christ, au-dessus de nos habitudes propres et des conventions 
humaines.

Ni la loi, ni même la promesse n’ouvrirent un champ pareil à celui-ci. Le seul fait que nous soyons appelés à 
être imitateurs de Dieu, implique la parfaite grâce dans laquelle nous sommes. En dehors de cette grâce, un tel 
appel serait véritablement insupportable. Sans doute il est humiliant de penser combien peu nous y avons répon-
du ; mais le sentiment même de nos manquements antérieurs, s’il est profond et si la grâce n’est pas perdue de 
vue, est mis au profit de notre compte, et ainsi nous croissons et marchons avec Dieu là où peut-être il ne nous le 
parait guère. La loi exigeait ce que l’homme aurait dû rendre à Dieu. Aimer Dieu et notre prochain n’est pour nous 
que le plus rigoureux devoir. La promesse présentait la promesse de la bénédiction par la Semence, et cela, non 
pas à Israël seulement, mais à toutes les familles de la terre. Mais maintenant, après que la promesse a été mé-
prisée et la loi violée, Dieu se révèle Lui-même en Christ, et, tandis qu’il accomplit tout en Christ, manifeste en-
vers nous les conseils les plus élevés d’une grâce infinie, de telle sorte que Son propre caractère, ainsi déployé, 
devient le seul modèle convenable à la conformité duquel Il appelle Ses enfants même ici-bas. « Soyez donc imi-
tateurs de Dieu comme de bien-aimés enfants ; et marchez dans l’amour, comme aussi le Christ nous a aimés et 
s’est donné lui-même pour nous comme offrande et sacrifice à Dieu en odeur de bonne senteur. » (v.1, 2.)

Se pardonner l’un à l’autre, comme Dieu aussi nous a pardonné en Christ, est chose bénie ; mais cela, bien que 
selon Son cœur et Ses propres voies, n’est pas assez. C’est assurément une capacité divine dans sa source, et, 
pour la chair, une chose impossible à réaliser pleinement ; mais c’est une chose qui a pour objet l’homme, les 
manquements de l’homme et les excès d’une nature mauvaise. Cette qualité du pardon, Il aime à la voir en nous ; 
c’est le fruit de Sa grâce, et un fruit bien nécessaire dans un monde comme celui-ci et bien salutaire pour les 
Saints dans les rapports et le commerce qu’ils soutiennent entre eux. Mais cela est loin d’être l’expression com-
plète de ce qu’il est et de ce qu’il veut que nous reflétions et savourions. Il y a l’activité du bien qui est selon Son 
cœur, là où il n’est pas question de mal à pardonner ; car le pardon des fautes, si réel et si doux qu’il puisse être, 
n’est que le côté négatif de la vérité. Ici, tout est positif et coule plein de fraîcheur, pour ainsi dire, au-dessus de la 
pensée humaine. Aussi est-il dit : « Marchez dans l’amour, comme aussi le Christ nous a aimés et s’est donné lui-
même pour nous », etc. Dans notre état d’abjection nous avions un besoin urgent de pardon, si du moins nous 
désirions recevoir quelque consolation de la part de Dieu, quelque espérance d’être délivrés de la colère et bénis 
dans la vie à venir. Ce pardon, sans doute, est le fruit de la grâce de Dieu, mais de la grâce présentée, sinon limi-
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tée, au besoin de l’homme. Mais maintenant nous sommes sur le terrain de l’excellence de Christ et de l’exercice 
de ce qui est propre à Dieu dans l’activité de Sa nature même. Aussi n’est-ce pas à un sacrifice pour le péché 
qu’il est fait allusion ici, ni simplement au sang et aux souffrances de notre adorable Seigneur, mais au glorieux 
fait qu’il s’est Lui-même donné pour nous, dans Son amour incomparable, « comme offrande et sacrifice à Dieu 
en odeur de bonne senteur. »

Il ne faut pas se méprendre sur un pareil sujet, ni affaiblir un seul instant la certitude que dans les souffrances 
du Seigneur sur la croix se trouvent des profondeurs qu’on ne rencontre pas ailleurs ; mais ce n’est pas là ce qui 
est ni pourrait être mis devant nous comme exemple, puisque ces souffrances appartiennent exclusivement à Ce-
lui qui a porté nos péchés en Son corps et qui a été fait péché pour nous. Lui seul, en effet, a rencontré ce juge-
ment de Dieu, que nul homme, ni ange, ni créature, ni nouvelle créature ne pouvait partager avec Lui, quelque 
bénédiction que nous en retirions et si remplis que nous puissions être de gratitude, d’adoration et de joie en Ce-
lui qui a été ainsi seul, non seulement pour nous, mais pour la gloire de Dieu – l’objet de la colère que Dieu res-
sentait et devait nécessairement exécuter contre le péché. Mais ici il est question de ce qui démontre l’amour ad-
mirable de Christ dans sa bonne odeur et sa beauté positive, et cela, pour provoquer, dans l’énergie de l’Esprit, 
une réponse pratique de la part des Saints, qui ont la nouvelle nature ; car Christ est effectivement notre vie, et 
quelle restriction pourrait-on mettre à la puissance de l’Esprit qui habite en nous ? L’amour conduit au service 
dans l’abnégation : en Christ, d’une manière parfaite ; en nous, selon notre mesure ; mais assurément c’est là ce 
qui donne et forme l’esprit de service, ainsi que nous le voyons en notre adorable Seigneur. (Phil. 2.)

Toutefois, plus cet esprit de service est doux et béni, plus il est exposé à l’action du mal, à moins qu’il ne soit  
maintenu par la puissance divine et le jugement de soi-même. Il resserre, il réveille les affections spirituelles ; 
mais ce qui est commencé par l’Esprit peut finir par la corruption charnelle (ce fut le cas à Corinthe), ou bien par 
un perfectionnement charnel de forme religieuse, comme parmi les Galates. C’est pourquoi l’apôtre commence 
d’abord par avertir les saints d’Éphèse des dangers auxquels les exposait un commerce libre et familier les uns 
avec les autres, à moins qu’il ne soit soutenu par le Saint Esprit. « Mais que ni la fornication, ni aucune impureté, 
ni avarice ne soient même nommées parmi vous, comme il est convenable à des saints » (v.3). Il ne suffisait pas 
de ne point tolérer ces convoitises de la chair : on ne devait pas même les nommer. Ceux à qui Paul écrit ici 
étaient participants de la sainteté de Dieu, Ses saints ; et il s’agissait maintenant de ce qui convenait non pas à 
des hommes, mais à des saints.

D’un autre côté, il ne limite pas son avertissement à ce qui constitue la licence effrénée ou le désir cupide de ce 
qui est propre à satisfaire les passions de l’homme, mais il embrasse aussi l’impiété du langage, soit du langage 
ouvertement honteux ou de celui qui se couvre d’un voile de raffinement : « Ni aucune chose déshonnête, ni pa-
role folle, ni plaisanterie, lesquelles ne sont pas bienséantes, mais plutôt des actions de grâces. » (v.4.) Ici en-
core, nous n’avons pas simplement l’abstention de ce qui manque de bienséance pour un chrétien ; mais il y a le 
côté positif présenté et le cœur s’entretenant de la bonté de Dieu et s’ouvrant en actions de grâces. « Car vous 
savez qu’en effet aucun fornicateur, ou impur, ou avare (qui est un idolâtre) n’a d’héritage dans le royaume du 
Christ et de Dieu. » (v.5.) Il est important de se rappeler que, quoiqu’il plaise à la grâce souveraine d’opérer, 
qu’elle s’offre au plus vil ou qu’elle purifie le plus souillé, les voies morales de Dieu demeurent inflexibles. Sa na-
ture ne change pas. Il hait et ne peut jamais tolérer l’iniquité. Son amour peut trouver et a en effet trouvé une glo-
rieuse solution à la difficulté dans la croix de Christ ; mais Dieu et le péché ne peuvent jamais marcher ou demeu-
rer ensemble.

Les enfants de Dieu sont en danger du contraire et, par conséquent, ont besoin de veiller contre leurs senti-
ments. Ils peuvent être prompts à s’écrier, dans tel cas flagrant, qu’il n’y a pas la vie là ; ou bien ils peuvent accor-
der trop facilement leur confiance à ce qui a une belle apparence dans la chair. Quelques-uns des retours les plus 
attristants vers le monde sont précisément ceux dont on s’était peu ou point douté ; et, d’un autre côté, qui n’a eu 
la consolation de voir se dissiper les pénibles apparences qui nous causaient de la répulsion, de façon à faire 
luire la grâce de Christ plus vivement là où la chair est jugée par la vérité en la présence de Dieu ? Ainsi, il en est 
beaucoup dont l’air défavorable faisait douter, qui ont fini par gagner la confiance de tous. Quelquefois ce brise-
ment de la chair peut nécessiter une sérieuse visitation de Dieu, une maladie grave, par exemple, des revers de 
fortune, des chagrins domestiques, avant que l’âme soit mise en bon état ; pourtant elle y parvient, quoique tardi-
vement. L’un et l’autre de ces extrêmes nous enseignent la nécessité de nous attendre à Dieu pour juger juste-
ment, au lieu de nous reposer sur nos impressions. Le cœur naturel pourra prendre avantage de la grâce, mais 
après cela ne tardera pas à laisser voir le mal qui n’a pas été ôté. Des hommes pervers peuvent s’élever, des 
loups s’introduire, et pour un moment les brebis peuvent être trompées. Mais Dieu demeure, ainsi que la parole 
de Sa grâce, et pourquoi montrerions-nous de l’inquiétude ? Ayons foi en Dieu ; imitons Dieu comme de bien-ai-
més enfants, et marchons dans l’amour, non seulement  parce que,  mais  comme Christ nous a aimés ; et quoi 
qu’il en résulte, nous aurons la consolation de plaire à Dieu, en même temps que nous serons gardés de précipi-
tation dans un sens ou dans l’autre. Épier le mal et « rendre grâces » sont deux choses bien différentes, et, de 
fait, incompatibles l’une avec l’autre. Mais n’abaissons jamais le niveau de la marche que Dieu attend de Ses en-
fants. Si nulle personne corrompue n’a d’héritage en Son royaume, qu’il ne nous arrive jamais maintenant de trai-
ter à la légère ce péché-là. « Que personne ne vous séduise par de vaines paroles ; car à cause de ces choses la 
colère de Dieu vient sur les fils de désobéissance. N’ayez donc pas de participation avec eux. » (v.6, 7.) Être as-
socié en quelque mesure que ce soit avec ceux que la Parole décrit en ces termes, est une chose grave pour un 
saint. Prenons garde.
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Le huitième verset de notre chapitre nous présente un autre sujet d’appel. Nous n’y sommes pas exhortés à 
marcher selon notre vocation, comme au chap.4:1 ; ni, d’une manière particulière, en contraste avec les autres 
Gentils qui sont étrangers à la vie de Dieu, comme au chap.4:17, 18, et pas encore non plus dans l’amour seule-
ment, comme au vers. 2, de notre chapitre ; mais « comme des enfants de lumière. » « Car vous étiez autrefois 
ténèbres, mais maintenant vous êtes lumière au Seigneur. » Soyez donc conséquents avec ce que vous êtes et 
non pas seulement avec ce que vous devriez être. Nous sommes lumière ; oui, lumière au Seigneur – vérité qui 
renferme tout à la fois et le principe et le caractère et la mesure de ce qui doit former nos voies comme Chré-
tiens : marchons donc d’une manière qui y soit conforme. Combien il est encourageant de voir la grâce nous ap-
peler à marcher saintement ! L’appel le plus solennel et le plus pressant ne peut que nous faire ressouvenir de 
notre bénédiction et de sa certitude. Combien est sainte notre position en Christ, que Dieu lui-même puisse dire 
de nous : « Vous êtes lumière au Seigneur. » Si c’est là ce que Dieu déclare, ne devons-nous pas le dire nous-
mêmes, tant sous le rapport du privilège que sous le rapport de la responsabilité ? Regardons à Lui, afin que, ain-
si placés en dehors de toute souillure, (car il n’est rien de plus pur que la lumière) nous puissions avancer et faire 
briller cette lumière que nous sommes maintenant au Seigneur. C’est dans la lumière que nous marchons et par 
la lumière que nous devrions juger toutes choses, car nous sommes lumière. Dieu répudierait un niveau moins 
élevé ou une atmosphère moins pure. Il est lumière, et en Lui il n’y a pas de ténèbres ; si nous sommes Ses en-
fants, nous sommes enfants de lumière. Il n’est jamais dit de nous que nous sommes amour (ce qui constitue la 
nature et la prérogative de Dieu), bien que, assurément, nous soyons appelés à aimer comme étant nés de Dieu 
et  connaissant  Dieu  en  Christ.  De quelle  manière  absolue  la  loi  disparaît  comme motif  ou  moule  de  notre 
marche !

« Car le fruit de la lumière consiste en toute bonté, justice et vérité. » Ce sont là sans doute les caractéristiques 
de l’opération toute de grâce de l’Esprit, et peut-être est-ce là ce qui a conduit à la substitution du terme « l’Es-
prit » pour « lumière » dans la version ordinaire. Mais on ne saurait raisonnablement douter que la vraie pensée 
et le vrai mot du vers. 9 ne soit : « la lumière » – mot confirmé par la portée du contexte aussi bien que par les 
preuves externes. En Galates 5 nous avons, non pas le fruit de la lumière, mais le fruit de l’Esprit, parce que là il 
s’agit d’un contraste avec les œuvres de la chair – l’impureté, la violence contre Dieu et contre l’homme, cet esprit 
qui joue avec les ruses de l’Ennemi et s’y assujettit sans peine ; au lieu que le fruit de l’Esprit est l’amour, la paix, 
la longanimité, la bienveillance, la bonté, la fidélité, la douceur, la tempérance : – choses contre lesquelles il n’y a 
pas de loi, déclare emphatiquement l’Apôtre à ceux qui affectent de se placer sous la loi. Dans notre passage 
d’Éph. 5, il est question d’un contraste, non pas avec le penchant vers le légalisme et les œuvres de la chair, que 
la loi provoque et condamne en même temps, mais avec les ténèbres qui constituaient notre état alors que nous 
étions sans Dieu. Mais maintenant nous sommes appelés à marcher comme enfants de la lumière qui est deve-
nue notre nature même dans le Seigneur, et la Parole nous rappelle que le fruit de cette lumière consiste en toute 
bonté, justice et vérité. La grâce si riche de notre Dieu confirme plutôt qu’elle n’affaiblit le déploiement de Ses 
principes moraux, et en produit la réalisation même en nous, Ses enfants, quels que nous ayons pu ou puissions 
encore être par nature. La nouvelle vie qu’il nous a donnée en Christ répond à la bonté, à la justice et à la vérité 
qui Lui sont propres, il ne pouvait ni ne devait en être autrement. Et le cœur renouvelé lui-même ne consentirait 
pas de sang-froid à ce que Dieu fut déshonoré ou même représenté d’une manière défectueuse dans les objets 
de Sa faveur. Il implante en nous le désir de Lui plaire et Il veille sur nous de façon à ce que ce désir ne soit ja-
mais vague ni vain, mais qu’il porte du fruit – le fruit de la lumière – « éprouvant », comme il est ajouté, « ce qui 
est agréable au Seigneur. » (Verset 10.) Puis il ne suffit pas que nos âmes refusent toute participation avec les 
fils de désobéissance, comme aux versets 6, 7 ; nous devons encore refuser toute communion avec les œuvres 
infructueuses des ténèbres et plutôt les reprendre (verset 11). Tout cela fait partie de la position merveilleuse qui 
nous appartient comme enfants de lumière et de la responsabilité qui en découle. Ce n’est pas la loi, condamnant 
simplement par l’application d’une règle extérieure ; mais c’est une divine capacité, intérieure et profondément 
scrutatrice, qui, quel que soit l’amour qui en est la source et le terme, tolère le mal d’autant moins et, au contraire, 
porte en Christ des fruits à maturité par le Saint Esprit. « Car il est déshonnête même de dire les choses qu’ils 
font en secret (à savoir, ceux qui pratiquent les œuvres infructueuses des ténèbres) ; mais toutes choses qui sont 
reprises, sont manifestées par la lumière, car ce qui manifeste tout, c’est la lumière. » (v.12, 13.) C’est une pro-
priété spéciale à la lumière de manifester avec elle-même toutes les autres choses, et dans l’ordre spirituel cela 
est tout aussi vrai que dans l’ordre naturel.

Mais il y a plus dans la pensée du Seigneur envers nous. Il veut que, non contents de posséder la bénédiction, 
nous en jouissions pleinement. Il y a autour de nous des morts – choses ou personnes – et quand leur influence 
est tolérée, elle devient profondément pernicieuse. C’est pourquoi il dit : « Réveille-toi, toi qui dors, et te relève 
d’entre les morts, et le Christ t’éclairera » (verset 14). Il ne s’agit pas ici de nous donner la vie comme si nous 
étions morts, ni même la lumière comme si nous n’étions pas déjà lumière ; c’est plutôt le resplendissement de la 
lumière sur nous qui, tout en étant lumière en Lui, nous assoupissons néanmoins au milieu de ce qui est à la fois 
mort et propre à faire mourir. Combien son amour se montre vigilant en pensant ainsi à nous, afin que notre 
coupe de bénédiction déborde et que nos âmes soient délivrées de ce qui est dégradant pour Lui et pour nous-
mêmes, qui sommes en Lui, de telle sorte que nous soyons remplis de ce que nous sommes comme Lui apparte-
nant ! Combien chaque parole à Lui, chaque circonstance à nous, doit nous rappeler que nous avons à prendre 
garde de marcher soigneusement, (verset 15), non pas comme étant dépourvus de sagesse, mais comme étant 
sages : rachetant l’occasion parce que les jours sont mauvais ! Nous sommes, en vérité, largement approvision-
nés, mais néanmoins nous avons besoin de veiller constamment dans la dépendance. Il faut rechercher et saisir 
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le moment opportun, à quelque prix que ce soit, si l’on désire n’être pas insensibles, mais comprendre quelle est 
la volonté du Seigneur (v.16, 17). Il faut éviter l’excitation mondaine, tout ce qui irrite la nature, et, en général, 
tout, ce que désire l’homme habitué aux excès. Néanmoins nous pouvons et devrions être remplis d’une puis-
sance qui surpasse celle de la nature et qui repousse non seulement le mal, mais encore l’attraction des choses 
présentes. « Soyez remplis de l’Esprit, vous entretenant par des psaumes, des hymnes et des cantiques spiri-
tuels, chantant et psalmodiant dans vos cœurs au Seigneur, rendant toujours grâces pour toutes choses au nom 
de notre Seigneur Jésus Christ à Dieu le Père ; étant soumis les uns aux autres dans la crainte de Christ. » (v.18-
21.) Je considère toutes ces choses comme composant les sujets sacrés qui conviennent aux Chrétiens, comme 
autant d’expressions d’adoration, de louanges, d’un sentiment de sainteté, le terme « spirituels » étant ajouté à la 
dernière classe, ou classe inférieure, pour en marquer même la consécration au Seigneur. C’est là une véritable 
et sainte joie. Puissions-nous la cultiver en simplicité ! Nous possédons vraiment un heureux lot. De quoi ne pour-
rions-nous pas rendre grâces à Celui qui est notre Dieu et Père, au nom du Seigneur Jésus ? Et qu’est-ce qui 
peut, aussi bien que de telles actions de grâces, nous faire soumettre les uns aux autres dans Sa crainte ?

Nous entrons maintenant dans le sujet des relations terrestres spéciales. Nous avons eu ci-devant les exhorta-
tions générales, celles qui concernent les saints de Dieu comme tels – les enfants de Dieu et membres du corps 
de Christ. Mais maintenant le Saint Esprit montre qu’il n’est pas indifférent aux relations que ces saints peuvent 
soutenir ici-bas, ou l’un avec l’autre, ou peut-être avec un inconverti. Il pourrait y avoir, par exemple, un mari et sa 
femme, chrétiens tous les deux, ou bien l’un d’eux seulement converti et l’autre encore juif ou païen ; et la même 
chose pour ce qui regarde la relation de père à enfants, de maître à serviteur. Pour le moment nous n’avons af-
faire qu’à celle qui tient au lien terrestre le plus intime, celle de mari à femme. Et nous verrons que l’Esprit Saint 
pourvoit de la manière la plus ample aux besoins des enfants de Dieu attachés l’un à l’autre par un tel lien ; de 
sorte que, quelles que soient leurs difficultés, ils puissent trouver de quoi s’instruire en grâce et s’exhorter sérieu-
sement, et non pas seulement des commandements en rapport avec les circonstances dans lesquelles ils sont 
devant Dieu – car ce n’est pas strictement sous cette forme de commandements que nous sont présentées les 
règles proposées aux Chrétiens. Sans doute il y a des préceptes et des commandements dans le Nouveau Tes-
tament. Et, en vérité, c’est bien des écrivains inspirés celui qui met l’amour le plus en évidence, qui, aussi insiste 
le plus sur les commandements ; car c’est dans l’évangile et dans les épîtres de Jean que de telles injonctions ont 
le plus de force, et cependant nous savons qu’il n’est pas de portion de l’Écriture où l’amour de Dieu se lise d’une 
manière plus frappante et plus constante. C’est donc une erreur énorme de supposer qu’il y ait inconséquence 
entre l’amour de Dieu et la plus stricte injonction que Son autorité puisse adresser à Ses enfants.

Cependant, il est incontestable que, de même que le caractère général des instructions données aux Chrétiens 
ne prend pas la forme de commandements légaux, pareillement nous ne sommes pas placés sous les comman-
dements mosaïques pour en tirer nos pensées, nos sentiments et en régler nos voies comme Chrétiens. Bien 
plus, nous sommes si loin d’un principe analogue à la loi que notre position y fait contraste : « La grâce et la vérité 
vinrent par Jésus Christ. » Nous avons bien des commandements ; mais ces commandements impliquent que 
nous avons la vie ; ils sont destinés à en devenir la règle et ont pour but d’exercer en nous l’obéissance de Christ 
(1 Pier. 1) ; et il n’est rien qui glorifie Dieu davantage, ni qui soit plus beau pour l’âme. C’est ordinairement de la 
manière suivante que le Nouveau Testament nous présente l’instruction : il y a une relation formée, et salon le ca-
ractère de cette relation, développée avec ampleur et insistance dans la Parole, nous avons à glorifier Dieu. De 
même que cela est vrai jusque dans les choses naturelles, ainsi l’Esprit de Dieu se sert de la relation de tous les 
jours comme d’une occasion pour manifester la relation spirituelle qui y correspond. Et si nos cœurs sont occupés 
de l’extrême grâce qui a formé le lien nouveau et éternel, nous pourrons trouver, dans la relation naturelle comme 
dans la relation spirituelle, non seulement un motif, mais un modèle et de la puissance pour glorifier Dieu. Nulle 
part cette vérité n’est démontrée d’une manière plus frappante que dans la première des relations sur lesquelles 
l’Esprit de Dieu s’étend d’une façon si particulière : « Femmes, soyez soumises à vos propres maris, comme au 
Seigneur. » La première comparaison qu’il emploie avant d’entrer dans la relation spirituelle qui nous est présen-
tée sous la figure du mariage, fait ressortir tout d’abord la primauté de l’homme comme ayant une force particu-
lière dans la vie matrimoniale. Nous savons tous que, même à part du mariage, l’homme est le chef de la femme ; 
c’est-à-dire que lors même que le mariage n’existerait pas, l’homme aurait, indépendamment du caractère, une 
place que ne peut avoir la femme. Tel homme peut être imbécile et telle femme avoir beaucoup de fermeté et de 
sagesse ; mais cela ne change rien à l’ordre de Dieu. Tel enfant sera doué d’une grande prudence, alors que ses 
parents seront faibles et imprudents. Néanmoins, la relation est absolument indépendante du caractère particu-
lier, de l’état, de la condition, soit de ceux qui occupent la place supérieure, soit de ceux qui sont dans la position 
subordonnée. Et il est très important que nous ayons la chose fixée dans nos âmes, afin que jamais les circons-
tances ne puissent servir de prétexte pour renverser l’arrangement de Dieu. Il est des circonstances pénibles, qui 
rendent immense la difficulté des deux côtés. Mais il est d’une haute importance de se souvenir que, dans tous 
les cas, l’autorité de l’ordre selon Dieu subsiste toujours, que rien ne justifie jamais la désobéissance à Sa volon-
té. Il peut y avoir des cas où l’obéissance dans l’ordre naturel selon Dieu serait un péché ; il n’en est pas où la 
désobéissance soit un devoir. Il n’est pas possible que vous soyez requis de désobéir sous des circonstances 
quelconques ; mais il  se peut que vous soyez appelés à obéir à Dieu plutôt qu’aux hommes. C’est une bien 
grande grâce, en vérité, que les cas soient rares où l’obéissance à Dieu comporte une apparente infraction à 
l’ordre naturel et au devoir moral. Pourtant, il peut s’en présenter de tels. Vous verrez, par exemple, au commen-
cement du Livre des Actes, les autorités d’alors, qui gouvernaient le peuple d’Israël, enjoignant à Pierre et à Jean 
de ne pas enseigner au nom de Jésus. Or, que pouvaient faire ceux-ci, sinon se rejeter sur l’autorité de Dieu ? Ils 
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pouvaient déclarer à ces gouverneurs mêmes que leurs consciences étaient liées envers Dieu à la face de tous 
les hommes. Ainsi donc, avant d’entrer dans les particularités, nous constatons que ce grand principe demeure et 
demeure parfaitement clair, à savoir, que l’obéissance est toujours la part du Chrétien.

Donc, comme découlant de l’exhortation générale à nous soumettre les uns aux autres dans la crainte de Christ 
(car dans cette épître l’honneur est continuellement attribué à Christ) l’Esprit saisit cette première place, si bien 
appropriée à la femme chrétienne, et pose ce principe : « Femmes, soyez soumises à vos propres maris, comme 
au Seigneur. » Bien qu’un tel langage puisse paraître extraordinairement fort quand nous pensons à ce que sont 
où peuvent être les maris, cependant c’est une grande chose d’être toujours sûrs que Dieu est dans le vrai. À la 
prudence humaine cela peut paraître peu circonspect. Peut-être même avez-vous affaire à un mari inconverti ? 
Mais faites seulement intervenir le Seigneur et vous aurez aussitôt la puissance qui rend la soumission facile et 
apprendrez jusqu’à quelle mesure la soumission doit être portée. Mais qui plus est, vous avez ce qui vous préser-
vera contre l’abus du principe : « Femmes, soyez soumises à vos propres maris, comme au Seigneur. » Du mo-
ment qu’on fait intervenir le Seigneur, chaque chose entre à sa vraie place. S’il s’agit d’épreuve ou de souffrance, 
la parole, quoi qu’il en soit, reste la même. Le Seigneur peut nous mettre au milieu de grandes difficultés et de 
grands dangers. Qu’est-ce qui convient au Chrétien sous de pareilles circonstances ? Une soumission sans ré-
serve. Car je dois être assuré que, quels que soient les brisements d’esprit que de telles épreuves peuvent occa-
sionner, néanmoins tout ce que fait le Seigneur est bien le mieux et le meilleur, et, en fin de compte, le plus 
propre à fortifier mon âme – le Seigneur étant incapable d’ordonner à mon égard une seule chose qui n’ait pour 
but de produire un bien durable à la louange de Son propre nom.

Dans cette épître, ce n’est pas seulement le contrôle de Dieu qui est mis en évidence, mais une relation spé-
ciale. Ici, nous voyons en activité l’amour qui, dans le Seigneur, a sacrifié toutes choses pour les Siens. Comment 
pourrais-je douter de la bénédiction et du profit qu’il y a à se soumettre au Seigneur ? La femme chrétienne a 
peut-être un mari dont il faut supporter des choses dures et pénibles ; peut-être la traite-t-il comme rien et exige-t-
il souvent ce qui est déraisonnable. Mais si le joug est senti, qu’est-ce qui peut l’alléger ? « Soyez soumises à vos 
propres maris comme au Seigneur. » La femme doit se soumettre à son mari comme au Seigneur ; que seule-
ment elle voie dans l’affaire le Seigneur, au lieu du manque d’égards et du mauvais caractère du mari, et son che-
min sera aisé. Il faut qu’elle en fasse une affaire, non pas simplement de devoir, mais de confiance dans le Sei-
gneur, qui est au-dessus de tout dans Son amour, Ses soins et Son gouvernement. C’est là ce dont le Saint Es-
prit fait le point de départ et la base des instructions variées qui vont suivre. Il débute par cette grande vérité que 
la femme chrétienne doit se soumettre à son mari comme au Seigneur. Il ne s’agit donc pas simplement d’une af-
faire d’affection, qui ne regarderait que l’homme ; sans doute l’affection est une chose absolument nécessaire 
comme élément naturel, mais elle se trouve chez des personnes qui ne sont pas du tout chrétiennes. Il ne s’agit 
pas davantage de ce que peut exiger le mari, ni de ce que je puis croire convenable. De telles choses appar-
tiennent au domaine des sentiments et de la moralité. Mais la grande affaire, c’est que Dieu ne peut pas être avec 
une femme chrétienne qui marche habituellement dans la déconsidération de ce dont Il a fait la base de sa rela-
tion, à elle, comme femme. Il ne permettra pas à un Chrétien de ne marcher que d’après des principes moraux ou 
conventionnels. Ces choses peuvent être bonnes à leur place ; mais, comme Chrétien, j’ai un appel plus élevé, 
duquel découle – quelles que soient les difficultés et lors même que celui à qui je dois la soumission ne serait pas 
Chrétien – la direction bénie : « Soyez soumises à vos propres maris, comme au Seigneur. » Il donne à la femme 
chrétienne le privilège de voir le Seigneur derrière la personne du mari, et c’est Lui qu’elle doit suivre et à Lui 
qu’elle doit se soumettre. Il y a dans cette pensée une grande consolation pour la femme chrétienne même la 
plus éprouvée. Mais alors se présente la limite de l’épreuve – car il y a un terme à chaque sentier – et voici quelle 
elle est : c’est que Dieu ne nous place jamais dans des circonstances quelconques où nous puissions impuné-
ment commettre le péché. Ainsi donc, en admettant qu’un mari commande ce qui serait positivement péché, la 
femme apprend dès lors qu’elle n’est pas sous l’obligation d’obéir ; parce qu’il lui est dit de se soumettre à son 
mari comme au Seigneur. Le Seigneur ne sanctionnerait jamais ce qui serait péché. Il peut me passer au crible, 
et peut-être n’en comprendrai-je pas tout d’abord l’utilité ou la nécessité ; mais la foi trouve constamment sa force 
et sa direction dans la sagesse du Seigneur. Par la foi je me confie en Lui, au lieu de me confier dans la sagesse 
que je puis me croire quant à l’intelligence de Sa volonté. Et vous verrez que nous croissons en sagesse lorsque 
nous nous contentons de ne pas nous en croire. Si j’ai confiance dans la sagesse du Seigneur, ce sera par ce 
moyen que j’acquerrai de la sagesse et que je croîtrai en elle. Notre Seigneur fut parfaitement homme, et bien 
que toujours parfait dans toutes les conditions de la vie, Il fut cependant l’Homme dépendant qui regardait conti-
nuellement à Dieu. Cette dépendance fut même le grand sceau de Sa perfection. Il pouvait dire : « Ne saviez-
vous pas qu’il me faut être aux affaires de mon père ? » Voilà bien, pour l’homme la place la plus humble, mais 
aussi, en vérité, la plus élevée. Il avait saisi le secret de Sa relation avec Dieu le Père ; et bien que cela fût plus 
vrai de Christ que de tout autre, néanmoins c’est assurément vrai de tout croyant dans une certaine mesure.

Nous avons à veiller fort soigneusement sur nous-mêmes à ce sujet. Là où il y a la moindre tendance à s’écar-
ter du sentier de la soumission, nous ferons bien d’examiner et sonder si nous sommes sages selon Dieu. La na-
ture ne se plaît jamais sous l’assujettissement. Et si je me trouve dans le cas d’avoir à me prévaloir de la vérité de 
Dieu pour justifier un acte où je paraîtrais manquer de soumission envers l’autorité d’autrui, j’ai besoin, ici surtout, 
de veiller sur moi-même avec une jalousie d’autant plus grande. Lorsque nous sommes dans un sentier où la 
soumission est requise, laissons de la place au Seigneur pour qu’il y soit avec nous. Si nous voulons que notre 
obéissance soit marquée d’un saint caractère de foi et de puissance, considérons que c’est au Seigneur que nous 
obéissons, lors même que c’est à une autorité terrestre que nous sommes soumis. La vérité bénie que le Sei-
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gneur allait introduire, commence à s’ouvrir devant nous : « Car le mari est le chef de la femme comme le Christ 
est le chef de l’assemblée, et c’est lui qui est le Sauveur du corps. » (v.23.) Ces paroles font allusion à une rela-
tion intime, qui a pour but de nous montrer comment, sous ce rapport, nous devons nous conduire l’un envers 
l’autre. Bien que seul Christ soit le Sauveur du corps, ce fait, loin de donner à l’Église ou au croyant individuelle-
ment une autre place que celle de la sujétion, l’y retient au contraire d’une manière expresse.

« Mais comme l’assemblée est soumise au Christ, ainsi que les femmes le soient aussi à leurs propres maris en 
toutes choses. » Tel est le principe général. Mais vous remarquerez qu’il y a, dans chaque parole analogue de 
l’Écriture, une mesure déterminée et une sauvegarde. Il n’est pas dit simplement : « Que les femmes soient sou-
mises en toutes choses à leurs propres maris », mais : « Comme l’assemblée est soumise au Christ, ainsi que les 
femmes », etc. Là, j’apprends que la manière bénie en laquelle Christ prend soin de l’assemblée et agit vis-à-vis 
d’elle dans sa position de soumission envers le Seigneur, est posée comme modèle de la conduite des femmes 
envers leurs maris. Mais c’est lorsque nous arrivons à la plus haute des deux relations que le Saint Esprit en fait  
ressortir le plus clairement le caractère. « Maris, aimez vos propres femmes. » Ici nous voyons quel pourrait être 
le piège du mari. D’abord la femme est tenue de veiller à son caractère propre et de discipliner son esprit par une 
entière soumission à son mari. Il ne lui est pas dit, à elle, d’aimer son mari, mais de lui être soumise. Mais Satan 
pourrait prendre occasion de cela, et, dans l’exercice de la relation mutuelle, le mari pourrait manquer de ten-
dresse dans les soins et l’affection qu’il doit. Il y a ce qui est propre à régler et à diriger la conduite de la femme ; 
mais ici l’exhortation adressée au mari porte sur ce dont il a le plus besoin dans ses circonstances propres et ce 
qui est le plus excellent pour le bien de son âme et la joie de sa femme. C’est pourquoi nous lisons : « Maris, ai-
mez ; vos propres femmes, comme aussi le Christ a aimé l’assemblée et s’est livré lui-même pour elle. » Quel 
saint modèle ! Quel sage, quel pur et céleste exemple de dévouement est placé devant, nous, afin que cette rela-
tion, qui pourrait être si aisément dégradée, soit maintenue à sa vraie hauteur et que même les saints les plus, 
pauvres sur la terre, ainsi liés l’un à l’autre, puissent jouir de la lumière et de l’amour du ciel reluisant sur eux. 
« Maris, aimez vos propres femmes, comme aussi le Christ a aimé l’assemblée et, s’est livré lui-même pour elle, 
afin qu’il la sanctifiât en la purifiant par le lavage d’eau par la parole ; afin qu’il se présentât l’assemblée glorieuse, 
n’ayant ni tache, ni ride, ni rien de semblable, mais afin qu’elle fût sainte et irréprochable. » Ainsi l’amour de 
Christ pour l’Église est posé comme le modèle auquel le mari chrétien doit chercher à conformer son propre 
amour pour sa femme. Voyez quels en sont la source et le caractère : « Comme aussi le Christ a aimé l’assem-
blée. » Tout découle de là. Ai-je besoin de dire que, comme l’amour – même d’après le sentiment humain – doit 
précéder le mariage, ainsi l’amour est, selon la nature, le secret qui seul rend le mariage heureux lorsqu’il est 
consommé. L’amour de Christ, tel qu’il est déployé ici, nous est présenté comme un tout invariable, du commen-
cement à la fin. Il est bon, dans la vie du mariage, de se souvenir que l’amour qui était vrai avant la formation du 
lien, est un amour qui demeure vrai après que le lien est formé et qui doit grandir jusqu’à la fin.

Il en fut certainement ainsi, dans un sens parfait, du côté du Seigneur. Il a aimé l’Église. Il s’agit ici d’une affec-
tion bien spéciale de la part de Christ. Ce n’est pas la vérité générale que Dieu a aimé même le monde, car avec 
celui-ci il n’y eut pas de relation formée. La chose importante à considérer est que, lors bien même que l’amour 
existerait avant la relation, c’est en elle cependant qu’il trouve la sphère de son exercice en même temps qu’il en 
constitue en permanence la force et la joie. Et si de la chose terrestre nous tournons nos regards vers ce qu’elle 
symbolise, combien est grande la grâce et riche la bénédiction ! Ce fut autrefois une grande joie pour nos cœurs 
de réaliser cette vérité que Dieu pouvait aimer les pécheurs, et les aimer jusqu’à livrer Son Fils pour nous, comme 
pécheurs. Mais il est une autre espèce d’amour, que nous connaissons maintenant. Dieu a pris vis-à-vis de nous 
la relation de Père, ou tout au moins nous a introduits dans celle d’enfants vis-à-vis de Lui, par Jésus Christ. Nous 
sommes « enfants de Dieu par la foi en Jésus Christ. » Par conséquent le Père nous aime d’un cœur de Père ; Il 
n’aime pas seulement, comme Dieu, la créature, mais Il nous aime comme Père ; bien plus, Il nous aime comme 
le Père de notre Seigneur Jésus Christ l’a aimé, Lui, et non pas seulement dans la mesure de l’affection humaine 
de parents pour leurs enfants. Et en considérant ce que nous sommes, qu’elle est merveilleuse la pensée que, 
même dans ce monde, Dieu le Père peut trouver Son plaisir en nous ! qu’Il nous aime infiniment plus que le 
meilleur père ne peut aimer son enfant, et que cet amour s’étend aux membres les plus faibles et les plus néces-
siteux de Sa famille ! Il y a aussi un amour conditionnel en faveur de ceux qui marchent fidèlement, amour que 
nous trouvons exposé en Jean 14, 15. Mais je parle maintenant de cet amour immuable, personnel qui découle 
de la relation que Dieu soutient, comme Père, avec Ses enfants, de l’amour qui ne se borne pas à la compassion, 
mais qui trouve actuellement son plaisir et sa joie dans les enfants, malgré tout ce qui peut être de nature à le dé-
tourner ou à l’affaiblir. Étant en Christ, ne dois-je pas être assuré d’un tel amour autant que je le suis de mon exis-
tence comme homme ? Bien plus, ne dois-je pas avoir une connaissance et une certitude plus grande de ce 
qu’est Son amour envers moi, que de tout ce qui me concerne comme vivant sur la terre ? Ce que j’ai en moi ne 
me garantit pas des déceptions du monde au-dehors ; mais dans les choses de Dieu, là où la foi est vivante, il 
n’en est pas ainsi : il y a une certitude divine.

Lorsque Dieu se révèle clairement, nous devons recevoir avec humilité d’esprit cette révélation ; et plus il y aura 
d’humilité, plus il y aura de certitude, parce que nous fonderons notre assurance sur ce que c’est Dieu qui s’est 
révélé à nous : il s’agira de Lui et non pas de nous. Et s’il en est ainsi, quelle merveilleuse position que d’être en 
Christ ! Il est très vrai que Christ m’a aimé ; mais ici il est question de l’Église – « assemblée » – et Christ a pour 
Son assemblée un amour spécial que je suis autorisé à m’approprier et sur lequel j’ai droit de compter. Voilà ce 
qui rend si précieux le rassemblement des enfants de Dieu comme assemblée, et ce qui montre l’extrême impor-
tance de ne pas réduire ce rassemblement aux proportions d’une société si nombreuse qu’elle puisse être. Du 
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moment que vous introduisez la volonté de l’homme, vous détruisez virtuellement et d’emblée le fondement de 
l’Écriture ; – au lieu que si vous comprenez que Dieu a formé, dans l’Esprit, un certain lien pour la gloire de Son 
Fils parmi ceux qui Lui appartiennent maintenant sur la terre, et que Christ porte à ceux qui réalisent ce lien un 
amour parfait et particulier, alors il ne saurait y avoir de plus grande joie pour nos âmes que d’entrer dans Son 
amour et puis d’agir par la Parole pour amener les autres membres du corps de Christ à recevoir et à goûter cette 
joie. Ce n’est pas une partie seulement, mais c’est l’assemblée qu’il a aimée. Je me sers à dessein du terme 
« assemblée »,  parce que souvent  on a une notion très vague de ce qu’est  l’Église.  De nos jours le terme 
« église » est la plupart du temps absolument mal appliqué. On le dit d’un édifice, d’une société religieuse, de 
celle, en particulier, qui sera la plus nombreuse dans un endroit quelconque. Mais substituez au terme « église » 
celui de « assemblée », et comprenez par là le corps entier de ceux que Dieu met à part de ce monde par le Saint 
Esprit descendu du ciel, et alors vous saisirez ce qu’est l’amour spécial que Dieu a révélé en Christ, non pas 
seulement à l’âme individuelle, mais à l’assemblée qui est, sur la terre, le corps de Christ,

Il fallait évidemment et de toute nécessité que Christ mourût pour que l’évangile pût être maintenant prêché au 
monde. Cette mort de Christ est également le principe en vertu duquel les cieux et la terre seront purifiés de tout 
ce qui est aujourd’hui souillure et corruption. Tout pour la justification de Dieu dans le passé et la diffusion de Son 
amour dans l’avenir, est fondé sur la mort de Christ. De là la valeur immense de la rédemption qu’il a accomplie, 
soit pour la terre ou pour le ciel, soit pour le Juif ou pour le Gentil, soit pour l’Église de Dieu, dans le temps et  
dans l’éternité. Mais il y a, de plus, une grande force dans cette parole : « s’est livré lui-même pour elle. » Il n’y a 
rien en Christ qu’Il n’ait donné. Ce n’est pas seulement qu’Il a fait beaucoup, qu’Il a beaucoup souffert, mais Il 
s’est donné Lui-même. Sans doute, ce fait comporte tout ce qui était de Christ et en Christ, mais il va beaucoup 
plus loin parce qu’il est l’expression d’un renoncement absolu de la part de Christ en amour pour ce qui était l’ob-
jet de Son cœur. Nous y voyons le parfait modèle de la plénitude même de l’amour qui dépasse infiniment tout ce 
qu’il peut être question de stimuler dans les relations humaines. C’est à juste titre que l’Esprit, en exhortant le ma-
ri  chrétien, nous montre qu’en toutes choses Christ a la prééminence : « Il  s’est livré Lui-même pour nous. » 
Quelle est la conséquence de cela ? Que l’Église est sans péché devant Dieu – que les péchés sont pour jamais 
effacés – que la rédemption est accomplie – que Satan est vaincu – que la colère et le jugement divin sont pas-
sés – que les ordonnances, contraires à ceux qui y étaient soumis, sont clouées à la croix – que l’inimitié est dé-
truite – que le nouvel homme est formé. Tout cela, et beaucoup plus encore, est dû au sacrifice que Christ a fait 
de Lui-même. L’effet en est que Christ nous est présenté ici, sous la lumière la plus vive, dans un amour qui ne 
comporte ni doute, ni question, comme source de notre jouissance et objet à jamais digne de notre soumission, 
de notre service et de notre adoration.

Je ne suis pas moins en droit de croire que Christ s’est donné pour moi que de croire que mes iniquités ont été 
complètement effacées par Son précieux sang. Si je crois l’une de ces choses, je dois à Dieu de croire aussi 
l’autre ; et j’ai pour fondement de ma foi le témoignage rendu par Dieu à la perfection de ce que Christ a fait selon 
la gloire de Sa Personne. Dieu attache une telle valeur à l’œuvre de souffrance de Son Fils sur la croix, qu’Il peut 
m’aimer parfaitement. Nous sommes affranchis. Nous avons la rédemption par Son sang ; mais ce n’est pas 
seulement par Son sang, c’est aussi en Lui, comme il est dit au chap.1 : « En qui nous avons la rédemption par 
Son sang, la rémission des péchés, selon les richesses de Sa grâce. » Il est donc de haute importance que, tan-
dis que nous croyons en la rédemption, nous n’en recevions pas, s’il m’est permis de parler ainsi, la vérité sépa-
rément de Lui-même, mais bien en Lui. Et, en effet, c’est Sa propre Personne qui nous rendra capables d’appré-
cier et de retenir la valeur de cette œuvre ; il faut nous rappeler non seulement ce qui a été fait, mais qui est Celui 
qui l’a fait. Si en vous jugeant vous-mêmes, vous vous attachez à Lui et à ces deux vérités bénies, jamais un seul 
nuage ne planera sur votre âme quant à votre parfaite délivrance devant Dieu.

Maintenant, il  se présente une autre pensée. Si Christ a complété cette œuvre, si c’est une chose passée, 
n’ayant pas besoin d’être retouchée jamais, nous entrons dans la seconde preuve de Son amour : « afin qu’il la 
sanctifiât en la purifiant par le lavage d’eau, par la parole. » Je considère que cette sanctification de l’Église, dont 
il est parlé ici, est une chose distincte du lavage d’eau par la parole, bien qu’elle s’y rattache étroitement. Ce sont 
là deux opérations, et il y a une différence importante entre sanctifier l’Église et la purifier. Cette sanctification ne 
se rapporte pas seulement à notre croissance dans la grâce, elle se rattache à Christ ; ce n’est pas simplement 
l’Esprit de Dieu opérant dans le croyant. Les hommes parlent souvent comme si justifier était l’affaire du Fils, et 
sanctifier, l’affaire de l’Esprit. Mais nous sommes lavés, nous sommes sanctifiés, nous sommes justifiés au nom 
du Seigneur Jésus et par l’Esprit de notre Dieu. C’est tout entièrement en vertu de ce qu’est Christ que nous 
sommes lavés, sanctifiés et justifiés, et c’est par l’Esprit de notre Dieu. L’Esprit de Dieu est l’agent actif dans la 
justification non moins que dans la sanctification, mais Il agit toujours en présentant Christ. C’est pourquoi il y a 
un grand danger à détacher Christ de la sanctification. Christ s’est donné lui-même pour l’Église, « afin qu’il la 
sanctifiât et la purifiât. » Dans le fait que Christ s’est donné est comprise l’effusion du sang, mais il y a plus que 
cela.

En effet, tout ce que comporte la rédemption proprement dite, est impliqué dans le verset 25 : « Il a aimé l’as-
semblée et s’est donné lui-même pour elle. » C’est là une chose passée, mais suivie de tout ce qui se poursuit 
pendant le temps de l’existence de l’Église sur la terre. La mort de Christ pour nous – l’offrande qu’Il a faite de 
Lui-même pour l’Église, vient comme le fruit de Son amour. Et maintenant vous avez, sur le fondement de la 
croix, la sanctification et la purification dont l’action est continue. Mais comment s’opèrent-elles ? L’une et l’autre 
par le lavage d’eau par la Parole. Cela nous fait voir l’immense importance de la Parole de Dieu. Combien il est 
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essentiel que tout enfant de Dieu apprécie cette Parole et cherche à croître, par elle, dans la connaissance de 
Dieu ! Le fait d’appartenir à l’Église ou plutôt à Christ, loin d’être la somme ou la substance de ce que nous avons 
à apprendre, n’en est que la base ; c’est seulement quand nous avons cette connaissance fondamentale que 
nous entrons dans la sanctification et la purification qui s’opèrent par le lavage d’eau par la parole. Ainsi, nous 
avons clairement ces trois fruits distincts de l’amour de Christ : d’abord, l’offrande de Lui-même (jusqu’à la mort) ; 
ensuite Son œuvre actuelle dans la vie. Depuis l’achèvement de l’œuvre de la croix, Il s’occupe, dans le ciel, de 
l’Église ; Il prend soin de Ses membres, opère par le Saint Esprit, en appliquant la Parole de Dieu. Et tout est en 
connexion avec Lui, parce que le point de départ de tout est l’amour de Christ pour l’Église. Il sanctifie et purifie 
maintenant par le lavage d’eau par la Parole ; mais nous savons que nos péchés ont été effacés par Son sang.

Avant d’entrer dans la considération du troisième effet de Son amour, permettez-moi de dire ici que l’idée d’une 
application renouvelée du sang de Christ, est étrangère au Christianisme. Sans doute, il est des Chrétiens qui 
vous disent qu’il faut plusieurs fois recourir au sang ; mais ils avouent en même temps que leur opinion n’est fon-
dée sur aucun passage de l’Écriture. Mais une pareille idée ne fait qu’affaiblir, au contraire, la vérité fondamentale 
de l’efficace du sacrifice de Christ, tout en ayant pour but de l’appuyer et de l’exalter à la façon de l’homme. C’est 
là, en effet, ce qui résulte de l’habitude de recourir à nos propres pensées quant à l’usage à faire de la vérité, au 
lieu de nous incliner simplement devant la Parole de Dieu. Du moment que nous détachons de Lui dans Sa 
connexion avec nous une vérité pour la soumettre à nos pensées, c’est comme si nous déracinions la plante qui 
croit dans le jardin de Dieu, où elle produit un fruit abondant et précieux, pour la placer dans un terrain où elle se 
flétrit dès qu’elle a passé par les mains de l’homme. Une application répétée du sang de Christ ne ferait qu’en 
prouver l’imperfection. Mais l’immutabilité du fondement est si complètement exposée dans l’Épître aux Hébreux, 
qu’elle n’a pas besoin d’être établie de nouveau. Une nouvelle effusion du sang de Christ est aussi impossible 
que la nouvelle mort par laquelle ce sang serait répandu. Lorsqu’une âme l’a trouvé, Lui, et a été lavée du péché 
dans Son sang, elle demeure dans cette position pour jamais. Voilà ce qui rend si sérieux le péché lorsqu’il est 
commis par un Chrétien. Si vous pouviez, dans ce cas, faire une nouvelle aspersion, quel en serait l’effet ? À peu 
près le même que celui de la confession auriculaire sur un catholique romain. C’est par de tels moyens que bien-
tôt on apprend à jouer avec le mal et à s’endurcir par la tromperie du péché. Et quoi qu’il n’en soit pas ainsi là où 
Christ est connu, pourtant l’effet n’en diffère guère en ce qui regarde la façon de traiter le péché à la légère. Si, 
après avoir commis le péché, l’on pouvait revenir au point de départ comme s’il s’agissait d’une bagatelle, puis re-
commencer encore chaque fois que l’on se dévoie, le péché ne serait pas, à beaucoup près, aussi profondément 
senti. Car, tandis que d’un côté, nous sommes tenus de ne pas laisser souiller ce qui a été lavé dans le sang de 
Christ, de l’autre, nous avons la conscience de manquements continuels.

N’y a-t-il donc pas de ressource ? L’accès à la croix ne peut-il pas être renouvelé ? Ce serait une chose terrible 
s’il n’y avait pas de provision contre nos manquements et nos chutes, pas de moyens de nous ramener de nos 
écarts ; mais il y a une ressource, et la voici : « Afin qu’il la sanctifiât en la purifiant par le lavage d’eau par la pa-
role. » Vous avez la même vérité, exposée dans son application individuelle, en Jean 13. Ici, elle est fondée sur 
ce que les disciples appartenaient à Jésus, qu’Il les aimait, et que ceux qu’Il aime, Il les aime jusqu’à la fin ; puis 
nous voyons que, exposés comme ils l’étaient à se souiller en traversant le monde, le Seigneur les met en garde 
contre deux choses : d’abord contre l’anxiété qui pourrait les amener à penser qu’Il cesserait de les aimer s’ils 
manquaient de fidélité ; ensuite contre le danger d’abuser de Sa fidélité, à Lui, pour s’autoriser à passer légère-
ment par-dessus le péché. Christ ne cessera jamais d’aimer, et aussi ne traitera pas davantage le péché à la lé-
gère, non plus qu’il ne nous permettra de le faire. Il nous fait reposer sur Son sang à toujours. Mais alors, dans le 
cas où quelqu’un se rendrait  coupable de péché après avoir reçu la rémission des péchés, que resterait-il  à 
faire ? Allons, dans un tel cas, nous épancher devant Dieu par la confession. Le voile n’est pas rétabli parce que 
nous avons agi follement en dehors du voile. Nous sommes autorisés à nous approcher et à confesser notre 
faute devant Dieu – à nous approcher sur le principe même de cette vérité que nous sommes lavés dans le sang 
de Christ. Quel est l’effet d’un tel acte, et de quoi cet acte est-il l’effet ? Il s’explique en ce que Christ sanctifie et 
purifie, par le maintien du lavage d’eau par la parole. Ce lavage peut être présenté sous son aspect collectif,  
comme dans notre chapitre des Éphésiens, ou sous son aspect individuel, comme en Jean 13 : l’un et l’autre sont 
vrais. C’est une vérité pour chaque âme sauvée, comme pour l’Église en général. Christ, dans la présence de 
Dieu, agit continuellement en faveur de l’Église, et comme conséquence il y a la nécessité de la répréhension et 
du châtiment. On est amené à sentir ce que l’on a pu faire. Quelque portion de la Parole de Dieu, lorsqu’on la mé-
dite soi-même ou lorsqu’on la reçoit par d’autres, pourra jeter une vive lueur sur l’âme. On est alors convaincu de 
folie ; la volonté propre cesse d’agir ; la parole de Dieu est appliquée avec puissance par le Saint Esprit, et sous 
son témoignage on s’incline devant le Seigneur.

Tel est le lavage d’eau par la Parole – c’est-à-dire l’effet de la sacrificature de Christ à la droite de Dieu. L’appli-
cation de la Parole de Dieu à l’âme est l’effet de l’intercession que Christ exerce pour effacer les fautes, où 
qu’elles se trouvent. L’œuvre qu’il fait à la droite de Dieu est revêtue de ce caractère d’intercession. Une grande 
partie de ce qui forme l’exercice de l’âme a moins pour effet de relever dans les chutes que de les prévenir ou de 
les empêcher. Dieu ne compte pas sur le péché ; Il n’attend pas de Son enfant le péché. Il y a, au contraire, une 
exhortation solennelle à ne pas pécher : « Mes petits enfants, je vous écris ces choses afin que vous ne péchiez 
pas. » L’apôtre venait justement de déclarer que si nous disons que nous n’avons point de péché, nous nous sé-
duisons nous-mêmes, et la vérité n’est point en nous. Or, quelques-uns auraient pu, tant est grande la corruption 
du cœur de l’homme, s’autoriser d’une telle déclaration pour conclure qu’après tout tomber dans le péché n’était 
pas une affaire tellement grave. Mais il ajoute aussitôt : « Mes petits enfants, je vous écris ces choses afin que 
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vous ne péchiez pas. » Jamais nous n’avons la liberté de pécher ; nous sommes toujours inexcusables quand 
nous commettons le péché. Puis enfin il dit : « Si quelqu’un a péché nous avons un avocat auprès du Père, Jésus 
Christ le juste. » Ici, nous avons la vérité qui correspond à notre passage en Éphésiens. Non que dans les deux 
passages la position de Christ soit la même ; seulement, l’effet qui en découle est analogue en ce qui regarde 
l’âme. Christ poursuit l’action bénie de Son amour, et comme fruit, nous avons telle portion de la Parole qui, par la 
grâce de Dieu, s’applique à nos fautes – de sorte que la sanctification dont il est parlé ici, est ce qui nous met pra-
tiquement à part, comme assemblée de Dieu, conformément à l’appel que nous en avons reçu – ou la réalisation, 
dans nos âmes, de cette séparation par la Parole de Dieu. Elle s’opère par la révélation de Christ, et de Christ tel 
qu’il est maintenant dans la présence de Dieu. C’est à cela qu’il est fait allusion en 2 Cor. 3, où nous lisons : 
« Nous tous, contemplant, à face découverte, la gloire du Seigneur, nous sommes transformés dans la même 
image, de gloire en gloire, comme par le Seigneur en esprit. » Nous voyons que le Saint Esprit, révélant Christ 
dans la gloire qu’il a devant Dieu actuellement, nous sépare du monde, qui est étranger à Sa gloire et qui cherche 
la sienne propre en rapport avec les choses présentes. Dieu nous révèle Christ en haut, et par là nous sommes 
sevrés du faux éclat de ce siècle mauvais.

Mais, comme nous avons ici l’exposé de tout ce que Christ fait, il s’y trouve la purification aussi bien que la 
sanctification de l’Église. Il est nécessaire que toute souillure soit ôtée, et dans les deux cas, c’est le lavage d’eau 
par la Parole que Dieu emploie comme moyen. Mais il  y a un troisième fruit,  un fruit encore à venir de Son 
amour : « Afin qu’il se présentât l’assemblée glorieuse, n’ayant ni tache, ni ride, ni rien de semblable. » Ici nous 
avons évidemment ce qui complète la bénédiction de l’Église, alors qu’il ne sera plus question de la purifier, alors 
que l’amour de Christ  aura son plein effet et que l’Église sera glorieuse par une entière ressemblance avec 
Christ : « mais afin qu’elle fût simple et irréprochable. » Tel est l’exposé divin et complet de tout l’amour de Christ. 
Mais vous remarquerez que ce témoignage est présenté moins sous une forme doctrinale que dans un sens pra-
tique en vue de démontrer la position du mari chrétien vis-à-vis de sa femme. Le mari ne peut agir convenable-
ment envers sa femme que quand la relation est considérée de plus haut que le niveau naturel. Il faut, pour bien 
agir, que dans l’exercice d’une relation selon la nature, le Chrétien apporte des motifs et des principes célestes. Il 
n’est pas rare de trouver un mari ayant beaucoup d’attachement pour sa femme et une femme profondément at-
tachée à son mari ; mais s’il n’existe entre eux rien de plus que ce sentiment naturel, il n’en découlera ni puis-
sance, ni bénédiction pour eux, ni honneur pour Dieu. Quoique rien ne soit plus juste qu’un tel sentiment, il faut 
cependant quelque chose de plus, et ce quelque chose qu’il faut de plus, c’est de garder constamment devant 
nous le souvenir de la manière dont Christ agit envers l’Église. Il y a toujours bénédiction et puissance à croire la 
Parole de Dieu. Si nous ne nous dirigeons pas d’après la Parole, nous ne réaliserons pas la puissance de Christ 
dans la relation naturelle de cette vie, et cependant nous devrions la réaliser, et si cette puissance manque à 
notre relation, est-ce que, en cela, nous ne nous privons pas dans une grande mesure de ce qui ferait notre force 
et de ce en quoi Dieu nous approuverait et nous honorerait ?

L’Esprit applique ainsi la vérité : « Les maris doivent aimer leurs propres femmes comme leurs propres corps ; 
celui qui aime sa propre femme s’aime soi-même. » Ces dernières paroles sont fondées sur l’instinct commun 
d’après lequel  il  est  dans la  nature de l’homme d’éviter  la  peine et  de prendre soin de soi-même.  L’apôtre 
constate simplement le fait et raisonne ainsi : Considérez votre femme comme étant une partie de vous-même, et 
comprenez tout préjudice à elle causé comme étant causé à votre propre corps ; ainsi vous apprendrez à user 
d’affectueux égards, « car personne n’a jamais haï sa propre chair, mais il la nourrit et la chérit, comme aussi le 
Christ l’assemblée : » – Belle et douce vérité ajoutée à celle qui a déjà été exposée. Dans tout ce qui a précédé 
nous avons vu la rédemption, la purification pratique actuelle, la future glorification de l’Église ; mais maintenant 
l’apôtre ajoute : « il la nourrit et la chérit. » Il y a l’introduction spéciale de la pensée de Christ, son tendre intérêt 
pour ceux qui Lui appartiennent. Quand nous pensons à toute la ruine qui nous entoure, c’est une grande conso-
lation de :  savoir que la chose demeure encore vraie dans l’état actuel de l’Église. Est-ce que Christ pourrait ces-
ser jamais de nourrir ce qui lui appartient ? Ce n’est pas admissible. Malgré toute la ruine, Il a la même sollicitude 
pour les Siens. Nous ne pouvons jamais trop prier pour l’Église ; mais nous ne devons pas, d’un autre côté, nous 
tourmenter comme si le Seigneur l’oubliait et ne proportionnait pas Ses soins aux besoins et à l’épreuve de Ses 
saints. Le Seigneur n’a jamais failli ; et ce qu’il nous dit ici de pratiquer dans notre relation terrestre n’est pas autre 
chose que ce que Lui-même pratique d’une manière parfaite vis-à-vis de Son Église. Il aime l’Église ; Il la nourrit 
et la chérit, et cela, parce que « nous sommes membres de son corps, de sa chair et de ses os. » Tout comme 
Ève était partie d’Adam, ainsi l’Église est partie de Christ. Le Seigneur tira du côté d’Adam ce qui Lui servit à for-
mer sa femme, et c’est dans une relation aussi intime que nous sommes vis-à-vis de Christ.

On applique quelquefois le verset à Christ se faisant homme ; mais c’est en sens inverse qu’il faut le prendre. Il 
ne signifie pas que Christ a pris notre chair et nos os, mais que nous sommes faits membres de Son corps, de Sa 
chair et de Ses os. Il expose notre relation avec Christ ressuscité d’entre les morts et non la relation de Christ 
avec nous comme homme sur la terre. Je ne dis ceci que pour prévenir les âmes contre une fausse interprétation. 
Il ne s’agit pas ici du Seigneur prenant la chair et le sang, ce que nous savons bien qu’il a fait et ce dont aussi 
nous parle l’Épître aux Hébreux. Nous sommes membres de Son corps, de Sa chair et de Ses os. Nous faisons 
réellement partie de Lui-même, étant unis à Lui dans la place qu’il occupe maintenant en la présence de Dieu. 
Dans notre passage, il est question de notre union avec Lui et non pas de Son incarnation.

Ensuite, nous avons une allusion à Genèse 2 : « C’est pourquoi l’homme laissera son père et sa mère, et il sera 
joint à sa femme ; et les deux seront une seule chair. Ce mystère est grand ; mais moi je le dis par rapport à 

75



Christ et à l’assemblée. Toutefois que chacun de vous aussi en particulier aime sa propre femme comme soi-
même, que la femme aussi craigne son mari. » Ainsi, le sujet se trouve résumé dans cette parole toute pratique. 
Je n’ai pas besoin de dire que tout ce qui, dans cette relation, serait contraire à la confiance la plus absolue est 
exclu par ce verset. Le mari, s’il agit dans l’esprit d’une telle parole, n’a pas de secret pour celle qui est une partie 
de lui-même ; mais quant à la femme, qu’elle n’oublie pas de craindre son mari. S’il n’y avait que la simple familia-
rité qui découle de l’amour mutuel, ce serait une faute au point de vue céleste. Quelle que soit la confiance d’une 
femme en son mari, c’est assurément une chose convenable qu’elle le craigne. Et qu’on ne pense pas que la 
crainte soit incompatible avec l’amour. Nous sommes exhortés à retenir la grâce ; et cela dans quel but ? Afin que 
nous servions Dieu, d’une manière qui Lui soit agréable, avec révérence et avec crainte. Sans doute, il y a une 
immense différence entre Dieu et l’homme ; mais toutefois cette parole de Héb. 12, fait ressortir la compatibilité 
de la crainte avec l’amour. Dans notre passage, il s’agit de cette crainte qui redoute d’offenser et qui, au contraire, 
recherche activement tout ce qui est propre à reverser de l’honneur sur le mari. Et cet esprit de crainte convient à 
tous les cas. Supposez, par exemple, le cas d’un sot mari avec une femme intelligente ; s’il montre jour par jour 
ce qu’il est, c’est une raison de plus pour sa femme de se garder de sa propre capacité afin de la mettre au ser-
vice du mari  sans que cela apparaisse. Ensuite elle doit,  se rappeler sérieusement,  dans ces circonstances, 
qu’elle a à honorer Dieu et son mari au lieu de jeter à l’adresse de son mari des paroles blessantes et inconsidé-
rées. C’est dans de semblables circonstances que la sagesse et la spiritualité d’une femme pieuse devraient 
briller, et briller en voilant leur éclat : car pour qu’il y ait bénédiction dans l’union, il faut que la prééminence soit 
laissée tout entière au mari et non pas à la femme. Ce résultat sera toujours atteint lorsque le cœur regardera au 
Seigneur en simplicité ; et bien qu’une union dans laquelle la femme sera moralement supérieure au mari puisse 
paraître disparate et propre à rendre l’existence pénible, cependant rien n’est impossible à Dieu. Et si la femme 
chrétienne recherche la pensée de Dieu et désire honorer Dieu Lui-même dans la circonstance, Dieu certaine-
ment se servira d’elle de la manière la plus heureuse et la plus bénie pour aider au mari et couvrir ce qui pourrait 
être mortifiant pour lui. Mais le principe demeure toujours. De même que rien ne justifie le manque d’amour d’un 
mari pour sa femme, ainsi rien non plus ne justifie, du côté de la femme, l’absence de crainte envers son mari. Le 
Seigneur veuille que nous ne perdions pas de vue Sa sainte et gracieuse exhortation !

Chapitre 6
Considérons brièvement les relations d’enfants à parents et de serviteurs à maîtres. Ici, l’obéissance est le 

grand point sur lequel la Parole insiste auprès de ceux qui occupent la position inférieure. Comme tous les saints 
sont appelés à se soumettre les uns aux autres dans la crainte de Christ, et particulièrement les femmes à leurs 
maris en toutes choses, ainsi les enfants doivent obéir à leurs parents dans le Seigneur. (Verset 1.) Le Saint Es-
prit a bien aussi pour les pères une parole appropriée et sérieuse ; mais en général combien la marche est aisée 
dans une maison chrétienne où les jeunes obéissent – surtout quand ils obéissent « dans le Seigneur ! » Il y a de 
la douceur dans l’affection naturelle, et l’absence de ce sentiment est un signe des temps fâcheux ; mais le senti-
ment seul ne suffit pas. La conscience elle-même, si importante qu’elle soit à sa place, est une sauvegarde insuf-
fisante et ne saurait devenir une source de puissance ; mais le Seigneur est cette source. Combien c’est chose 
heureuse quand on sait revêtir et absorber son devoir en Lui ! Et c’est là-dessus que le Saint Esprit insiste d’une 
manière pressante.

Le Seigneur Lui-même l’a réalisé lorsque, ici-bas, Il prit la place d’enfant. « Et le petit enfant croissait et se forti-
fiait en esprit, étant rempli de sagesse ; et la faveur de Dieu était sur lui. » Et nous ne sommes pas limités à une 
déclaration vague et générale, mais nous avons le tableau suivant de Ses voies : « Et quand il eut douze ans, 
étant montés à Jérusalem, selon la coutume de la fête, et ayant accompli les jours de la fête, comme ils s’en re-
tournaient, l’enfant Jésus demeura dans Jérusalem ; et Joseph et sa mère ne le savaient pas. Mais croyant qu’il 
était dans la troupe des voyageurs, ils marchèrent le chemin d’un jour et le cherchèrent parmi leurs parents et 
leurs connaissances. Et ne le trouvant pas, ils s’en retournèrent à Jérusalem pour le chercher. Et il arriva que 
trois jours après ils le trouvèrent dans le temple, assis au milieu des docteurs, les écoutant et les interrogeant. Et 
tous ceux qui l’entendaient s’étonnaient de son intelligence et de ses réponses. Et quand ils le virent, ils en furent 
tout étonnés, et sa mère lui dit : Mon enfant, pourquoi nous as-tu fait ainsi ? Voici, ton père et moi te cherchions, 
étant en grande peine. Et il leur dit : Pourquoi me cherchiez-vous ? Ne saviez-vous pas qu’il me faut être aux af-
faires de mon père ? » Ainsi, n’ayant encore que douze ans, il avait conscience de Sa propre relation. L’humanité 
qu’il avait prise comme né de femme, loin d’affaiblir le sentiment qu’il avait de l’amour et des affaires de Son Père, 
ne servait plutôt qu’à en manifester la réalité. En même temps nous voyons (et que de beauté il y a en cela !) 
combien Son œil – absolument simple – percevait ce qui Lui seyait du côté terrestre, par contraste frappant avec 
Joseph et sa mère, qui « ne comprirent pas la parole qu’il leur disait. » Aussi lisons-nous immédiatement après : 
« Et il descendit avec eux et vint à Nazareth, et leur était soumis », Tel fut Jésus, le Seigneur de tout, pendant la 
partie de beaucoup la plus considérable de Sa carrière terrestre.

Le même principe est vrai de l’enfant chrétien, à cette différence près que la relation de Christ avec le Père te-
nait à l’essence même de sa personne, tandis que notre relation avec Christ et avec Son Père est tout simple-
ment le pur don de la grâce. Mais néanmoins nous sommes pourtant enfants aussi ; le titre nous en est bien sûre-
ment conféré en et par notre Seigneur Jésus Christ.  « Voyez quel amour le Père nous a accordé, que nous 
soyons appelés enfants de Dieu… Bien-aimés, nous sommes maintenant enfants de Dieu. » Et ceci, par l’opéra-
tion du Saint Esprit, est le secret d’une heureuse obéissance dans la relation terrestre. Conscients de ce que 
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nous sommes pour le Seigneur, nous pouvons obéir en Lui. « Dans le Seigneur » est tout à la fois le motif d’en-
couragement, la sauvegarde et la limite. Que les parents soient Juifs ou païens, ou bien qu’ils portent indigne-
ment le nom de Christ, les enfants chrétiens (tout en reconnaissant pleinement leur relation avec leurs parents, 
quels que soient ceux-ci) auront néanmoins le doux privilège d’obéir « dans le Seigneur. » Combien cela simplifie 
des questions autrement si embarrassantes. Et combien aussi cela détermine le chemin que nous devons suivre 
et le point où nous devons nous arrêter ! Car puisque c’est « dans le Seigneur » qu’on est appelé à obéir, on ne 
saurait trouver là de raison ou d’excuse pour pécher.

Dans l’Épître aux Colossiens, où les saints étaient en danger de mésuser des ordonnances légales, le motif 
proposé aux enfants pour obéir à leurs parents en toutes choses est que : « cela est agréable au Seigneur. » À 
Éphèse, les fidèles étaient dégagés d’un tel piège, et le Saint Esprit peut librement se servir d’un principe incorpo-
ré dans la loi ; il ajoute donc : « car cela est juste. » Bien plus, il peut poursuivre par une citation, légèrement re-
touchée, du décalogue et ainsi attirer par parenthèse l’attention à la place spéciale qu’elle y occupe. « Honore ton 
père et ta mère (c’est le premier commandement, avec promesse), afin que bien te soit, et que tu jouisses de 
longue vie sur la terre. » (Versets 2, 3.) Si Dieu appréciait ainsi la piété filiale sous la loi, l’apprécierait-il moins 
maintenant qu’il déploie Sa nature comme le Dieu et Père de notre Seigneur Jésus Christ et nous appelle à la re-
lation d’enfants vis-à-vis de Lui ? Si le respect porté à cette parole d’autrefois était approuvé et récompensé dans 
le juste gouvernement de Dieu, si alors Dieu accordait des soins et de la prospérité à ceux qui honoraient leurs 
parents, est-ce que la révélation qu’il donne de Lui-même en grâce peut affaiblir l’obligation sous laquelle sont 
Ses enfants, ou rendre moins précieux à Ses yeux maintenant l’amour qui inspirait et soutenait l’honneur ainsi 
rendu ? Il n’est pas de Chrétien intelligent, qui voulût contester qu’il s’agit ici d’un précepte de la loi, mais appli-
qué, si je ne me trompe, de façon à insinuer au croyant du Nouveau Testament une sorte de conclusion a fortiori.  
Il est certain que depuis la croix de Christ, la portion particulière des saints ne leur est pas présentée sous la 
forme d’une prolongation de jours et de biens sur la terre.

Aux pères est adressée l’exhortation (peut-être plus nécessaire pour eux que pour les mères, bien qu’en prin-
cipe elle s’applique évidemment aux uns et aux autres) : « N’irritez pas vos enfants, mais élevez-les dans la disci-
pline et sous les avertissements du Seigneur » (verset 4). Quelle connaissance du cœur et des vieux et des 
jeunes ! Combien la Parole, après avoir si fortement recommandé l’obéissance, l’entoure de tendre considération, 
de peur que les enfants ne soient exaspérés par un usage capricieux et trop rigoureux de l’autorité paternelle ! 
Mais il faut, d’un autre côté, élever les enfants sous la discipline et les avertissements du Seigneur. De même que 
le Chrétien connaît les voies du Seigneur selon qu’il les exerce envers Lui et envers d’autres, ainsi doit-il former 
ses enfants pour le Seigneur : – principe de la dernière importance pour le cœur et la conscience des parents. 
Désirons-nous pour nos enfants le Seigneur seulement, ou bien le monde aussi ?

Ensuite (v.5-8) les esclaves chrétiens sont exhortés à obéir à leurs maîtres selon la chair (lesquels demeuraient 
toujours tels,  convertis  ou non),  « à leur obéir  avec crainte et  tremblement,  en simplicité de cœur comme à 
Christ ; ne servant pas seulement sous leurs yeux comme cherchant à plaire aux hommes, mais comme esclaves 
de Christ, faisant de cœur la volonté de Dieu, servant joyeusement le Seigneur et non pas les hommes, sachant 
que, chacun, soit esclave, soit libre, quelque bien qu’il fasse, le recevra du Seigneur. » N’est-elle pas bien digne 
de remarque par son étendue et sa profondeur, cette liberté qui est en Christ ? Il n’y a rien de violent, ni de révo-
lutionnaire, et pourtant le changement est complet, absolu, final dans son principe et dans son caractère, bien 
qu’il nous reste à croître dans l’appréciation et la manifestation de ce changement. Et une telle croissance est im-
portante moralement, parce qu’elle constitue une partie essentielle du christianisme considéré au point de vue 
pratique, de ce christianisme où la toute première bénédiction que la grâce de Dieu nous accorde en Christ n’est 
saisissable que pour la foi, où cette bénédiction ne peut être réalisée du commencement à la fin que dans la puis-
sance de l’Esprit par le jugement de soi-même, et où elle ne deviendra nôtre – comme affaire de possession ef-
fective et de manifestation – que quand l’état de perfection sera atteint dans la gloire de la résurrection. Néan-
moins, il est doux de savoir que si, dans un certain sens, nous n’avons rien encore, dans un autre sens non 
moins juste et non moins réel, nous possédons toutes choses. C’est à cette vérité que la foi doit s’attacher et 
d’après elle qu’elle doit agir ; et pour l’esclave chrétien, quel privilège entre beaucoup d’autres ! Quel puissant 
motif pour lui, qui, déjà sciemment affranchi en Christ et dans une liberté absolument supérieure aux circons-
tances, a par cela même une si grande force pour triompher de ses chaînes et servir Christ en obéissant au pire 
des maîtres, si c’est la volonté du Seigneur qu’il soit placé sous un tel joug. Sans doute, le maître a, lui aussi, ses 
devoirs ; mais s’il y manque, que s’en suivra-t-il ? Que l’esclave sera déchargé de sa responsabilité ? Celui-ci ne 
se fera pas même une telle question, s’il obéit en simplicité, comme à Christ. Est-ce que Christ manque jamais ? 
Comme l’on est, par là, délivré de toute tendance à la déloyauté ! – « ne servant pas seulement sous leurs yeux 
comme cherchant à plaire aux hommes, mais comme esclaves de Christ,  (quel honneur à partager avec un 
apôtre !) faisant de cœur la volonté de Dieu. » Mais il y a plus : ils ne sont pas seulement exhortés à s’acquitter de 
leur service de franche volonté, comme pour le Seigneur et non pour les hommes, mais à se souvenir que le jour 
approchait où, chacun, soit esclave, soit libre, recevrait du Seigneur quelque bien qu’il eût fait. Un ample salaire 
leur est donc assuré ; car Lui, au moins, n’est pas injuste.

Ensuite, les maîtres (v.9) sont à leur tour exhortés à une impartiale équité, à faire ce qu’ils aimeraient qu’on leur 
fît et à s’abstenir des menaces que l’on adresse si facilement à un pauvre esclave. Ils ont à apprendre que le Sei-
gneur et des maîtres et des esclaves, est dans les cieux, et qu’il n’y a point par-devers Lui acception de per-
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sonnes : – deux considérations qui ne manquent pas de poids et qui, avec un à-propos plein de délicatesse, sont 
placées devant les maîtres plutôt que devant les esclaves.

Ici prend fin le sujet des relations diverses des saints dans leurs circonstances terrestres ; et, par conséquent, 
les exhortations qui terminent l’épître, au lieu d’être adressées à des classes distinctes, deviennent générales. 
« Au reste, mes frères, fortifiez-vous dans le Seigneur et dans la puissance de sa force. » Ainsi s’ouvre le sujet 
solennel du combat proprement chrétien, naturellement envisagé, dans les Éphésiens, comme porté au sommet 
de nos privilèges en Christ. En 1 Pierre, le désert est, pour ainsi dire, la scène du combat, et c’est pour cela que 
la sobriété et la vigilance sont avec tant d’à-propos enjointes aux pèlerins et étrangers qui cheminent vers l’héri-
tage incorruptible – parce que le diable, leur adversaire, comme un lion rugissant, rôde autour d’eux cherchant qui 
il pourra dévorer. En Éphésiens, l’ennemi est envisagé comme dans les lieux célestes, où les saints sont bénis de 
toutes bénédictions spirituelles, où leur Chef est exalté, où ils sont assis en Lui, où les principautés et les puis-
sances apprennent par eux la sagesse diversifiée de Dieu ; c’est donc là aussi qu’a réellement lieu la lutte contre 
le prince de la puissance de l’air et ses armées.

Mais si, d’une part, ce formidable combat auquel les croyants sont destinés ne leur est pas épargné, d’autre 
part aussi leurs mains sont soutenues. La trompette qui appelle ici à la bataille, rend des sons bien propres à don-
ner aux saints un courage exempt de présomption, et il y a pour eux d’amples provisions pour vaincre dans le 
Seigneur, qui les a appelés à faire la guerre à Ses dépens. Quelle fut, par la foi en Son nom, la valeur de Son 
nom pour celui qui était boiteux dès le sein de sa mère et qu’on portait chaque jour à la porte du temple pour de-
mander l’aumône ? Ce nom est-il moins efficace pour répondre à notre besoin ? Loin de nous une telle pensée ! 
Tout ce qu’il nous faut, c’est la foi en Lui ; et la foi vient de ce qu’on entend, et ce qu’on entend, par la Parole de 
Dieu. Or, qu’y a-t-il de plus propre à nous ranimer que ces mots : « Fortifiez-vous dans le Seigneur et dans la 
puissance de sa force ? »

Néanmoins, cette lutte gigantesque avec les puissances des ténèbres ne nous permet pas de rien négliger ou 
de laisser des points non gardés. Nous avons à tenir ferme moins contre la puissance du diable (cela, Christ l’a 
fait) que contre ses artifices. Par le fait, pour nous c’est un ennemi vaincu dans la croix, et nous avons toujours le 
droit de le traiter comme tel. C’est pourquoi Jacques dit : « Résistez au diable et il s’enfuira de vous » (Chap.4:7). 
Ce sont ses artifices qui surtout et toujours sont le plus à redouter, et pour y résister il nous est nécessaire de se 
vêtir l’armure de Dieu, ainsi qu’il est ajouté : « Revêtez-vous de l’armure complète de Dieu, afin que vous puissiez 
tenir ferme devant les artifices du diable. Car notre lutte n’est pas contre le sang et la chair, mais contre les princi-
pautés, contre les autorités, contre les dominateurs de ces ténèbres, contre les puissances spirituelles de mé-
chanceté qui sont dans les lieux célestes. »

Nous pourrions à juste titre trembler si nous étions livrés à nos propres ressources en présence d’une pareille 
armée. Mais il n’en est pas ainsi. La bataille est celle du Seigneur et le danger que nous courons ne fait que Lui 
servir d’occasion pour déployer Sa puissante main et Sa fidèle sagesse. Néanmoins, nous avons à combattre. 
C’est en vain que nous voudrions nous prévaloir ou de notre faiblesse ou de Sa force pour nous soustraire à 
notre responsabilité. Il ne suffit pas de regarder ni de montrer, pour ainsi dire, l’armure de Dieu comme nous ap-
partenant ; il faut encore s’en revêtir à Son commandement.

Une autre chose dont il est nécessaire de se souvenir, c’est qu’ici il ne s’agit pas de nos besoins devant Dieu. Il 
n’est pas, Lui, en lutte contre nous ; mais après avoir délivré nos âmes, Il nous appelle à combattre dans la lice 
contre les armées invisibles de Son ennemi. Autrefois nus dans notre état de perdition, il nous a fallu être revê-
tus ; et Sa grâce nous a revêtus de la plus belle robe, revêtus de Christ. Christ est notre robe devant Dieu. Rien 
moins et rien autre, du côté de Ses conviés, n’aurait convenu à Sa présence. Mais ici il est question de combattre 
l’ennemi après que nous avons été revêtus de Christ ; et par conséquent nous avons besoin d’une armure de 
trempe divine pour rester debout d’une manière sûre et ferme. Nous entrerons bientôt dans les détails de cette ar-
mure ; pour le moment, je ne fais qu’insister sur la vérité générale.

Qu’elle est remarquable la façon dont nous sont rappelés Josué au verset 10 et les ennemis d’Israël au verset 
12 ! La parole fut adressée à Josué en ces termes : « Maintenant donc, lève-toi, passe ce Jourdain, toi et tout ce 
peuple, pour entrer au pays que je donne aux enfants d’Israël. Je vous ai donné tout lieu où vous aurez mis la 
plante de vos pieds, selon que je l’ai dit à Moïse… Nul ne pourra subsister devant toi tous les jours de ta vie ; je 
serai avec toi comme j’ai été avec Moïse ; je ne te délaisserai point et je ne t’abandonnerai point. Fortifie-toi et te 
renforce : car c’est toi qui mettras ce peuple en possession du pays dont j’ai juré à leurs pères que je le leur don-
nerais. Seulement, fortifie-toi et te renforce de plus en plus. » (Jos. 1. Comp. Aussi vers. 9, 18.) De plus, il est clair 
que si les Cananéens n’étaient que des ennemis de chair et de sang, ce sont néanmoins des types de ces enne-
mis plus mortels encore que nous avons à combattre – ces ennemis dont les efforts tendent à empêcher le chré-
tien de prendre possession, comme affaire de jouissance actuelle, de son héritage céleste.

Il ne s’agit pas ici, remarquez-le bien, de traverser la mer Rouge et puis le désert, où nous avons à apprendre 
ce qu’est Dieu et à être en même temps mis à l’épreuve. Le désert est la grande scène de la  tentation ;  sans 
doute, le combat peut s’y présenter occasionnellement, comme avec Amalec et Madian ; mais toutefois c’est le 
lieu où nous avons à marcher ou à nous arrêter suivant l’ordre de Dieu, avec le besoin constant de ces provisions 
envoyées d’en haut, là où rien d’autre ne peut soutenir tandis que nous cheminons ayant la patrie céleste devant 
nous. Mais ici, le combat, comme dans le livre de Josué, implique le passage du Jourdain et l’entrée en Canaan, 
où maintenant nous avons la lutte comme nous avons eu la tentation au désert.
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L’école évangélique est-elle dans le vrai en appliquant le type du Jourdain à la mort du chrétien, quand, à la fin 
de sa carrière, il déloge pour être avec le Christ ? Assurément non ; car, en ce cas, qu’est-ce qui correspondrait 
aux guerres de Canaan ? Non ! si excellent que fut Bunyan, il s’est trompé sur ce point, suivant en cela les er-
reurs de ses devanciers et les perpétuant largement jusqu’à ce jour. Et en vérité, c’est ici une des choses qui 
montrent où en est l’âme et jusqu’à quel point elle s’est émancipée de la théologie traditionnelle, dont les disciples 
sont retenus dans le minimum de la vérité. Ailleurs, comme, par exemple, dans l’application qu’ils font de la 
Pâque ou de la mer Rouge, il y a de la défectuosité ; ici, il n’y a absolument que du vide ou bien de l’erreur. Et je 
dis cela en proclamant l’auteur du « Voyage du Chrétien vers l’éternité » comme un noble spécimen des vues po-
pulaires et aussi l’un des plus avancés. Depuis son jour, les meilleurs écrivains du monde religieux n’ont fait que 
reproduire ses idées, quelques-uns même ont été jusqu’à commenter son livre. Peut-il y avoir une preuve plus 
patente de l’ignorance du grand nombre concernant la véritable portée de cette épître ? Le fait est que dans la 
mer Rouge nous avons Christ mort et ressuscité pour nous, et dans le Jourdain nous avons notre mort et notre 
résurrection avec Lui ; – la première nous introduisant dans le monde comme devenu le lieu aride de notre pèleri-
nage, le dernier nous plaçant en vue de notre bénédiction céleste, que nous avons dès lors à nous approprier en 
remportant la victoire sur Satan. La distinction entre les deux vérités est aussi claire qu’importante, quoique l’une 
et l’autre soient actuellement la part du chrétien. Quand le glorieux jour viendra où nous serons mis en posses-
sion de notre héritage, de fait et non par la puissance de la foi qui, ainsi mise en pratique, défait l’ennemi et nous 
fait réaliser en esprit le pays que Dieu nous a donné, alors nous n’aurons plus à lutter contre ces principautés et 
ces puissances dans les lieux célestes : le combat aura pour jamais pris fin pour nous. L’expulsion du dragon, 
« ce serpent ancien », n’est pas notre tâche, c’est celle de Michel et de ses anges. Il nous appartient, à nous, de 
le vaincre, mais non pas de le chasser du ciel par la force. Tout le temps que l’Église est ici-bas, notre lutte se 
soutient contre ces puissances spirituelles de méchanceté dans les lieux célestes ; lorsque l’expulsion aura lieu 
de fait par la puissance providentielle de Dieu, nous ne serons pas ici, mais en haut.

Après la Pâque et la mer Rouge, Israël ne retourna pas à l’esclavage de Pharaon ; leurs oppresseurs étaient 
vaincus et anéantis, il n’en restait pas un seul. « Ainsi l’Éternel délivra en ce jour-là Israël de la main des Égyp-
tiens ; et Israël vit sur le bord de la mer les Égyptiens morts. » Mais ce n’était pas la circoncision qui caractérisait 
les rachetés dans le désert. Dès que leurs enfants eurent mis le pied sur le bord cananéen du Jourdain, ils se-
couèrent à Guilgal l’opprobre de l’Égypte, et alors le couteau de la circoncision leur fut appliqué avant qu’ils ti-
rassent l’épée contre ces habitants de Canaan sur lesquels la sentence était prononcée. Israël était maintenant 
en Canaan et n’avait plus rien à faire pour y parvenir : il ne lui restait qu’à s’approprier le pays.

Est-ce que cela ne renferme pas d’instruction pour nous, ? Nous sommes-nous sciemment saisis de notre 
union avec Christ en haut ? Savons-nous que notre place est là, en Lui, et que c’est dans cette place que nous 
avons à nous maintenir ? La nature – racines et branches – est-elle chose jugée en nous ? Le témoignage que 
nous rendons est-il céleste, pas seulement juste et saint, mais céleste ? Est-ce dans ces conditions que nous 
avançons contre l’ennemi, en réalisant, par une victoire actuelle, notre titre à jouir des bénédictions infinies qu’en 
Christ nous avons en haut ? Ou bien sommes-nous, quant à la réalisation, des rachetés encore dans le désert, 
ayant devant nous le Jourdain à traverser et le vieux blé du pays comme un aliment non encore goûté ? Veillons-
nous simplement pour empêcher la chair de se montrer ici et là, et les tentations mondaines de nous renverser en 
ceci ou en cela ? S’il en est ainsi, nous ne devons pas nous étonner que le verset 12 rende des sons si mysté-
rieux et que nous nous demandions ce que c’est que de combattre contre les ennemis dans les lieux célestes. 
(v.1). Il nous importe donc de considérer jusqu’à quel point nos âmes ont fait et font l’épreuve de l’armure de Dieu 
dans ce combat, où plus que partout ailleurs il est clair que « la chair ne profite de rien. » Dans ces versets, après 
un résumé préliminaire, nous venons aux détails de l’armure du chrétien. « C’est pourquoi prenez l’armure com-
plète de Dieu, afin que, au mauvais jour, vous puissiez résister, et après avoir tout surmonté, tenir ferme. Tenez 
donc ferme, ayant vos reins ceints de la vérité », etc. (v.13-17.)
(v.1) C’est probablement pour n’avoir pas compris la vérité ici révélée que nos traducteurs, sans l’ombre 
de garantie et dans ce passage seulement, ont rendu l’expression « lieux célestes » par « les airs. »

La première chose à remarquer, c’est que l’Esprit de Dieu nous appelle à prendre l’armure de Dieu. Ni la force, 
ni la sagesse de l’homme n’ont d’efficace dans cette bataille. De même que, d’une part, nous avons affaire avec 
les armées de Satan, ainsi, d’autre part, c’est de « l’armure complète de Dieu » que nous avons besoin. Nos habi-
tudes et notre caractère naturel peuvent être insignifiants lorsque l’Esprit de Dieu travaille à sauver nos âmes par 
Sa grâce ; mais ils ont une grande importance en présence d’un ennemi qui sait comment prendre avantage de la 
moindre voie négligée. Même à ceux de Corinthe, charnels comme ils étaient et seulement en état de supporter 
la nourriture des enfants, (non la viande solide qui est placée devant les saints d’Éphèse), l’apôtre avait déclaré 
que, quoique marchant dans la chair, nous ne combattons pas selon la chair. « Car les armes de notre guerre ne 
sont pas charnelles, mais puissantes par Dieu pour la destruction des forteresses, détruisant les raisonnements 
et toute hauteur qui s’élève contre la connaissance de Dieu, et amenant toute pensée captive à l’obéissance de 
Christ. » Ce n’est pas la chair, mais l’Esprit qui a de la puissance contre Satan.

Ici aussi, le caractère du temps pendant lequel le combat se continue, est désigné sous le nom de « mauvais 
jour. » Elle est fâcheuse, en effet, la période qui date de la crucifixion de Christ, à partir de laquelle l’ennemi a ac-
quis le titre de « prince de ce monde. » C’est pourquoi, au chap.5, nous sommes exhortés à marcher soigneuse-
ment, non point comme étant dépourvus de sagesse, mais comme étant sages, rachetant l’occasion « parce que 
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les jours sont mauvais. » Mais ici nous avons quelque chose de plus précis ; « afin que, au mauvais jour, vous 
puissiez résister. » Car il est des occasions où Satan est autorisé à nous serrer de plus près, et alors grand est le 
danger pour une âme insouciante. Ce moment est, emphatiquement, « le mauvais jour », et il est bon que le chré-
tien le considère par anticipation ; car ce n’est pas à ce moment-là qu’il s’agit de saisir l’armure, mais bien, après 
l’avoir saisie, de « résister. » Il faut que « le mauvais jour » nous trouve déjà et complètement armés pour que 
nous puissions opposer une résistance efficace. Et ce n’est pas tout. Car bien souvent la victoire de la foi est trop 
grande pour la foi qui l’a remportée, et un saint qui, pendant longtemps et à réitérées fois, a vaincu l’ennemi, peut 
se lasser du combat et se tourner vers un sentier plus aisé en apparence pour prouver par là sa folie et le danger 
excessif qu’il court, quand même il serait finalement délivré par la pure miséricorde de Dieu. Il ne suffit donc pas 
de « résister ; » il faut encore, « après avoir tout surmonté », après s’être entièrement acquitté de tout ce qui est 
requis, « tenir ferme. » Là où les combats peuvent avoir été ardents, la victoire est complète, par la bonté et la 
puissance du Seigneur ; mais toutefois la guerre n’est pas terminée : nous avons encore à maintenir notre terrain.

« Tenez donc ferme, ayant vos reins ceints de la vérité et ayant revêtu la cuirasse de la justice ; et ayant les 
pieds chaussés de la préparation de l’évangile de paix. » Ces paroles ne décrivent pas seulement une position 
déterminée, mais elles font voir l’âme en activité, conformément au commandement de l’Esprit. On a souvent 
considéré ce passage (et que de méprises en ont résulté !) comme traitant de la position chrétienne, au lieu qu’en 
réalité il traite d’une chose essentiellement différente. Il s’agit de l’armure et du combat dans le sens pratique, ba-
sés sur le fondement le plus béni qui soit révélé dans le Nouveau Testament, et terminant avec beaucoup d’à pro-
pos l’épître qui révèle le dit fondement.

Autre chose est connaître la vérité et être affranchi par elle, autre chose avoir les reins ceints de la vérité. Dans 
ce dernier cas, c’est la vérité agissant d’une manière intime dans l’âme, de sorte qu’il n’y ait pas de relâchement 
de cœur ou tolérance de la volonté propre, mais au contraire les affections et les pensées attachées à Christ et 
aux choses de Christ. Dans ces conditions, le croyant s’attache au Seigneur de propos bien délibéré, et, le moi 
étant sondé et jugé par la vérité, il y a de la vigueur communiquée par la révélation de Sa pensée et de Sa grâce, 
qui sont maintenant mieux goûtées que jamais. C’est cette puissance de la vérité qui garde l’âme délivrée par la 
riche miséricorde de Dieu et profondément reconnaissante de se trouver placée sous une autorité si incommen-
surable, si pénétrante, si absolue qu’elle fait entrer toutes choses, même les plus intimes, dans le cadre de la vo-
lonté de Dieu et de l’obéissance des saints. Toutefois, pour supporter cela et en jouir il faut que le cœur soit établi 
dans la grâce : c’est alors qu’il peut accueillir la vérité avec tous ses droits et son puissant contrôle.

Ensuite vient « la cuirasse de la justice » – vérité tout à fait distincte de la justice de Dieu, ou ce que nous 
sommes faits en Christ. C’est de la dernière que nous avons besoin pour nous tenir devant Dieu, et de la pre-
mière pour combattre avec succès contre notre adversaire, le diable. L’Esprit nous enseigne que, tandis que la 
première pièce de l’armure se compose de cette ceinture de vérité portée autour des reins – type de la Parole 
produisant par son application à la conscience le jugement de soi-même et surtout de l’énergie morale – la chose 
requise ensuite, est que nous nous revêtions de la justice pratique comme d’une cuirasse. Rien n’expose plus fa-
cilement les saints, durant le combat, qu’une mauvaise conscience dans leurs voies : – je ne veux pas dire une 
conscience non purifiée, mais celle dans laquelle, lorsqu’il y a connaissance de la rédemption, le mal est toléré et 
la communion interrompue.

En rapport avec ce qui précède nous avons : « les pieds chaussés de la préparation de l’évangile de paix. » 
Évidemment il s’agit encore ici d’une affaire de puissance et de jouissance pratiques découlant du maintien d’une 
bonne conscience, et cette dernière n’existe que là où tout est soutenu et gardé par la vérité. Alors, l’âme che-
mine en paix. « Le fruit de la justice, comme dit un autre apôtre, se sème dans la paix pour ceux qui procurent la 
paix. » S’il y a du relâchement, la conscience devient mauvaise, et voilà ce qui sème et procure du trouble ; si la 
vérité gouverne, la conscience se maintient pure, et alors, heureux nous-mêmes, nous répandons le bonheur au-
tour de nous.

Le verset 16 apporte une autre et non moins nécessaire partie de l’armure divine ; mais c’est à juste titre qu’elle 
suit ce que nous venons de voir. « Par-dessus tout, prenant le bouclier de la foi, par lequel vous pourrez éteindre 
tous les dards enflammés du méchant. » Le bouclier de la foi signifie cette confiance en Dieu à laquelle nos âmes 
sont encouragées et qu’elles sont en droit de cultiver. Je dis : confiance en Dieu, parce que, bien qu’elle soit insé-
parable de l’état  de justice et  de piété qu’impliquent  les premières parties de l’armure,  cependant  c’est  une 
confiance qui naît seulement de la connaissance que l’on a de ce que Dieu est dans Sa propre nature et dans 
Son propre caractère. Tous les efforts envenimés du méchant sont vains là où Dieu est ainsi connu dans la puis-
sance d’un Esprit non contristé au-dedans de nous. Ce n’est pas seulement que ces dards ne réussissent pas à 
produire le désespoir et la méfiance, mais ils sont éteints par le bouclier de la foi.

Mais il y a plus : « Prenez aussi le casque du salut et l’épée de l’Esprit, qui est la parole de Dieu. » (v.17). Le 
bouclier de la foi représente une confiance générale ; le casque du salut est plutôt ce sentiment de liberté et de 
joie qui découle de la connaissance de la délivrance que Dieu a opérée pour nous en Christ. Ce casque est le 
couronnement des différentes parties que nous avons examinées ; ce qui suit, par conséquent, n’est plus un ins-
trument ajouté aux moyens de défense (d’ailleurs complets), mais bien l’instrument d’une énergie offensive contre 
l’adversaire : « l’épée de l’Esprit, qui est la parole de Dieu. » L’âme intelligente discernera la sagesse par laquelle 
cette arme vient la dernière. En effet, si l’on n’a pas expérimenté la justesse de cet ordre selon Dieu, la Parole, au 
lieu d’avoir ce caractère d’épée de l’Esprit, sera ou un jouet ou un fouet pour nous ; elle sera sans puissance 
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parce qu’on en mésusera. Si elle est maniée par l’Esprit, quelle délivrance elle opère ! Comme elle renverse les 
adversaires et dénonce Satan ! C’est pour combattre qu’elle est donnée.

Nous avons eu en détail devant nous l’armure de Dieu, dans laquelle l’énergie active suit ce qui constitue l’état 
proprement dit, la sécurité pratique et la confiance de l’âme. Mais il y a, en outre, une source cachée de puis-
sance à défaut de laquelle rien n’a d’efficace – une chose qui, si singulier que cela paraisse, est l’expression de la 
faiblesse, mais de la faiblesse qui compte sur Dieu. Aussi lisons-nous : « Priant par toutes sortes de prières » – 
priant en tout temps. Il n’est rien que l’Ennemi redoute davantage, rien que la chair cherche plus à empêcher, ou 
au moins à dénaturer lorsqu’il y en a la forme. Mais cela ne rend que plus urgente pour nous la nécessité de nous 
souvenir que nous sommes appelés à une dépendance complète et habituelle.

De plus, il y a l’exercice de désirs spirituels, et non pas la dépendance seulement – ainsi que le dit notre Sei-
gneur dans un autre endroit : « Quoi que vous demandiez en mon nom, je le ferai, afin que le Père soit glorifié 
dans le Fils. Si vous demandez quelque chose en mon nom, je le ferai. » « Si vous demeurez en moi et que mes 
paroles demeurent en vous, vous demanderez ce que vous voudrez et il vous sera fait. » (Jean 14, 15.) En un 
mot, il y a encouragement et exhortation à offrir des prières de toute sorte et en toute occasion, tandis qu’il y a 
aussi telles demandes particulières qui sont présentées dans la puissance du Saint Esprit et à la hauteur des-
quelles toutes les prières des saints ne sauraient s’élever : « les supplications par l’Esprit. »

Nous avons une autre parole d’un grand poids – « veillant à cela » – car elle suppose l’activité de cet amour qui 
est prompt à discerner, dans la crainte du Seigneur et par les entrailles de Christ, ce qui, d’une part, pourrait ternir 
Sa gloire et ce qui, d’autre part, pourrait contribuer à l’exaltation de Son nom dans ses saints et dans Son témoi-
gnage. Comme tout cela délivre, non seulement de la volonté propre, mais aussi d’anxiété et de propre impor-
tance ! Et quel champ pour les affections de la grâce, lorsque nous pouvons convertir toutes choses – bonnes ou 
mauvaises – en autant d’occasions de nous entretenir avec le Dieu et Père de notre Seigneur Jésus Christ – 
convertir toutes choses autrement passagères ou sujets de causerie en canaux de bénédictions éternelles ! Com-
bien sont sages et bonnes toutes les paroles de notre Dieu ! Puisse la chose elle-même, aussi bien que la parole 
touchant cette chose, être précieuse à nos yeux ! Là où il en sera ainsi, le cœur veillera dans la pratique de la 
prière, « avec toute persévérance et des supplications pour tous les saints. » Car si la présence de Dieu est ainsi 
réalisée, les affections ne sont pas à l’étroit, mais l’amour s’élève énergiquement vers Lui, dans la communion 
avec Lui en ce qui concerne tous les saints. C’est le service de l’amour devant Celui qui est amour. Mais si l’on a 
à cœur les intérêts de Christ, on se souviendra d’une manière particulière de ceux qui se rassemblent autour de 
Christ. C’est ainsi que l’apôtre demande ici pour lui-même leurs supplications, et les demande, paraît-il, en vertu 
d’un lien, plus fort que celui qui produit ordinairement devant le Seigneur un épanchement général de désirs pour 
les saints. « Et pour moi » (pas seulement περι  mais ὺπὲρ εμοῦ comme indiquant quelque chose de particulier 
parmi les objets généraux de l’action) – « afin qu’il me soit donné de parler à bouche ouverte pour donner à 
connaître avec hardiesse le mystère de l’évangile, pour lequel je suis un ambassadeur lié de chaînes, afin qu’en 
le faisant j’use de hardiesse en lui, ainsi qu’il faut que je parle. »

Il est précieux de rencontrer une preuve si pratique du sentiment que l’apôtre avait de la valeur de l’interces-
sion, l’intercession des saints, relativement à son ministère. La conscience qu’il avait de la dignité de cette inter-
cession augmentait plutôt qu’elle ne diminuait en lui le désir qu’on se souvînt ainsi de lui.

Mais,  de plus,  il  comptait  que leur  amour  les  porterait  non seulement  à  prier  pour  lui,  mais  à  désirer  de 
connaître ce qui le concernait, comment il se trouvait. Il leur dit donc : « Tychique, le frère bien-aimé, et fidèle ser-
viteur dans le Seigneur, vous fera tout savoir ; aussi je l’ai envoyé tout exprès pour cela, afin que vous sachiez où 
nous en sommes et qu’il console vos cœurs. » Quel contraste il y a entre l’esprit des hommes et cet exercice, en 
puissance et en grâce, de l’amour divin dans le cœur – amour qui, en celui qui servait et aimait les saints dans le 
Seigneur, compte en même temps sur leur propre sollicitude ! L’homme, comme tel, serait dur et indifférent, ou 
bien il craindrait qu’on ne l’accusât de vanité, sous prétexte qu’il n’y a rien dans ses propres affaires qui puisse in-
téresser les autres ; mais Christ change tout dans les cœurs de ceux qui l’ont reçu.

Paix soit aux frères, et amour, avec la foi, de la part de Dieu, le Père, et du Seigneur Jésus Christ ! Que la 
grâce soit avec tous ceux qui aiment, notre Seigneur Jésus Christ en pureté !

L’Écho du témoignage vol.8, p.52-152 [51-151], 206-232 [205-231], 301-336 [300-335], 439

2 – Quelques mots sur la Trinité
C’est absurde de songer à faire l’application des nombres à un être divin ou moral. Nous n’entendons pas la 

même chose par l’unité dans les chiffres et l’unité dans les âmes. Mais je nie que Dieu ait été ou pût jamais être 
pleinement révélé comme un. Il est un ; mais Il ne fut jamais révélé comme un. Il fut révélé comme étant un, en 
contraste avec une multiplicité de dieux. Mais quand Il fut révélé comme étant un, Il n’était pas pleinement révélé. 
Il exista toujours en unité, en trinité – non que j’aie la prétention de sonder cela, mais je le sais parce que, quand 
Il fut pleinement révélé, Il fut ainsi révélé. Quand II était révélé comme étant un, Il ne permettait pas qu’on L’ap-
prochât, et Il faisait voir cela soigneusement : Il demeurait (en tant qu’ainsi révélé) derrière le voile ; en un mot, Il 
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se servit de plusieurs augures sensibles pour montrer qu’Il n’était pas connu, que la vraie lumière ne luisait pas, 
et que le chemin des lieux saints n’était pas encore manifesté.

Mais lorsqu’Il se révèle, le Fils est sur la terre, toutefois dans le sein du Père. Il est l’image du Dieu invisible. Ce-
lui qui L’a vu, a vu le Père. La lumière de Dieu était dans le monde, mais le monde ne la voyait ni ne la compre-
nait. Celui qui était révélé, le Père, était connu ou pouvait être connu dans sa bonté par le Fils. Quoique le Dieu 
invisible fût manifesté par Celui qui était son image, s’Il avait cessé d’être invisible, Christ aurait cessé d’être un 
révélateur spécial et une image spéciale ; s’Il ne L’avait pas parfaitement montré et révélé comme réellement ma-
nifesté (c’est-à-dire, s’Il n’avait pas été Dieu), il n’y aurait eu ni amour, ni bonté, ni support, ni patience, ni pouvoir 
– il n’y aurait pas eu de révélation. S’Il n’avait pas été Fis, Il n’aurait pu nous révéler le Père comme tel.

Mais il y a encore autre chose. Les ténèbres ne comprirent point la lumière. Le Saint Esprit (lorsque fut accom-
plie l’œuvre qui était nécessaire pour que nous fussions placés, selon la nature sainte et juste de Dieu, dans cette 
position sans laquelle Il n’eut pas été ainsi connu, c’est-à-dire, en vérité), le Saint Esprit, dis-je, devint le pouvoir 
pour donner la capacité de comprendre, et pour révéler, non pas comme objet, mais comme donnant puissance, 
puisqu’Il nous avait vivifiés de manière à ce que nous eussions capacité pour saisir. Je ne dis pas ceci à priori,  
mais d’après la révélation de Dieu.

Sans la Trinité on ne connaissait pas l’amour, la sainteté, la justice – la nature spirituelle de Dieu et la pureté 
comme telle. Cela veut dire qu’Il n’était jamais révélé tel qu’Il est qu’Il fut toujours. Toute la vraie nature de Dieu, 
c’est-à-dire, ce qu’Il est sans la Trinité, reste inconnue. Le Père veut, le Fils vivifie ceux qu’Il veut ; mais parce que 
nous avons des volontés distinctes, pourquoi en serait-il nécessairement de même du Père et du Fils ? L’Esprit 
distribue à ceux qu’Il veut ; mais ceci n’est pas distinct de la volonté du Père et du Fils. Ils n’ont pas le même 
conseil, mais un seul conseil, une seule pensée, un seul sentiment, un seul dessein ; toutefois ils agissent d’une 
manière distincte dans la manifestation de ce conseil. Le Père envoie le Fils, et le Fils le Saint Esprit. Mais quand 
le Fils vient, Il n’est point par là séparé du Père. « Le Père qui demeure en moi, est Celui qui fait les œuvres ». De 
même Il chasse les démons par l’Esprit de Dieu, mais c’est Lui qui les chasse. Il y a unité en tout ce qui constitue 
l’unité quand nous parlons spirituellement – non pas l’unité qui consiste à arriver aux mêmes choses, ou dans 
l’union, ou dans le fait d’être unis comme nous le sommes en ayant un seul et même Esprit – qui demeure en 
tous, mais – l’unité qui résulte du fait qu’il y a unité dans l’être éternel ; de sorte que tout le reste découle de cette 
volonté une, de ce conseil un, de telle sorte cependant que la distinction d’action dans cette volonté nous est ré-
vélée : non pas distinction de volonté, mais distinction de vouloir.

Je ne prétends pas le moins du monde sonder ce mystère divin où tous sont Dieu, tous un seul Dieu, Dieu tous 
trois ; cependant le Père est révélé, le Fils révélé, le Saint Esprit vivifie et manifeste. Le Fils qui révèle n’est pas 
différent du Père qu’Il révèle, ou Il ne Le révélerait pas. Par le Saint Esprit qui vivifie et manifeste, nous sommes 
nés de Dieu et connaissons Dieu comme Celui qui demeure en nous. Il nous Le révèle par sa propre présence et 
Il est de toute manière la puissance de Dieu, agissant dans la créature.

La créature ne pouvait pas atteindre à Dieu ; ou Dieu ne serait pas Dieu. C’est absolument impossible ; car si le 
fini atteint à l’infini, il n’y a ni fini ni infini. Et le Dieu infini ne pouvait pas comme tel se révéler à une créature finie. 
Et cela n’est pas vrai seulement au point de vue mental ; car si Dieu dans sa gloire s’était ainsi révélé, la créature 
n’aurait pu exister devant Lui. De même s’Il s’était révélé moralement (c’est-à-dire simplement dans sa gloire 
comme saint et juste) l’homme n’aurait pu subsister devant Lui. Pas même l’amour n’y pouvait faire ; car qu’était-il 
pour l’homme tel qu’il était ? Pas de lien, pas de désir, et, si l’homme était pécheur, pas de convenance, d’à-pro-
pos dans sa manifestation.

Mais dans le Fils par le Saint Esprit, par l’œuvre de Christ et l’opération du Saint Esprit, Dieu est révélé et dans 
l’amour du Père, la justice et la sainteté sont maintenues et glorifiées, en même temps que la présence du Saint 
Esprit confère capacité de communion dans la jouissance du Père et du Fils, et intelligence spirituelle de toutes 
ces voies.

Aussi lorsque Jean dit que Dieu a tellement aimé le monde, trouvons-nous partout où il parle de la grâce et de 
la puissance qui amènent l’homme dans la connaissance et la jouissance de Dieu, qu’il parle du Père et du Fils, 
ajoutant ensuite dans les paroles de Christ la présence et l’œuvre du Consolateur. Jean est celui qui traite spécia-
lement de la révélation de Dieu, pas de la présentation de l’homme à Dieu, bien qu’il en parle aussi ; comme Paul 
aussi parle de la révélation de Dieu, quoiqu’il traite spécialement de la présentation de l’homme à Dieu.

Nous voyons donc qu’il ne pouvait y avoir de pleine révélation de Dieu, sinon par le moyen du Fils, par l’Esprit, 
et par là du Père. La pleine révélation du Dieu unique est seulement ainsi, le Père, le Fils et le Saint Esprit. Cela, 
seulement cela, est ce que le Dieu unique est, une identité de volonté et d’être, de sorte qu’Ils sont essentielle-
ment un et seulement un, toutefois distincts dans le vouloir et dans l’action (et nous pouvons les distinguer dans 
le vouloir et dans l’action. De là vient que nous parlons ordinairement de personnes), néanmoins ne voulant et 
n’agissant jamais que dans la volonté et l’unité de nature qu’ils ont en commun.

Je crains trop de paroles d’homme sur ce sujet : Mais j’affirme que la seule pleine révélation du seul vrai Dieu 
est sa révélation dans la Trinité. Nos prières montent en harmonie avec elle. Par Lui, (Christ, le Fils) nous avons 
accès auprès du Père par un seul Esprit.

J. N. Darby

82



L’Écho du témoignage vol.8, p.152-156 [151-155]

3 – La justice divine
Le développement de la discussion sur la question de la Justice Divine et une rapide revue de ce que j’ai moi-

même écris, me présentent l’ensemble de la question sous un jour si sérieux, que je me sens amène à reprendre 
la plume. Je le fais d’autant plus que je vois que le nombre de ceux qui sont enveloppés dans la pernicieuse er-
reur contre laquelle je cherche à m’élever, est plus grand que je ne l’avais cru d’abord, et que l’erreur elle-même 
est plus grande que je ne l’avais pensé quand j’en rejetai la fausseté au commencement.

Dans le fait que le journal « British and Foreign Évangelical Reviev », et, après lui, le « Irish Christian Exami-
ner », ont admis un article aussi antichrétien, sous le rapport de la doctrine, que celui qu’ils ont publié, il y a, de la 
part des conducteurs avoués de l’opinion religieuse, la preuve d’un tel aveuglement quant à ce qu’est la vérité et 
à ce qu’est l’erreur, que je sens plus que jamais le besoin d’avoir pleinement et clairement devant mon esprit la 
vérité sur le sujet de la Justice de Dieu. Je sais bien qu’on a soulevé de la clameur, qu’on a averti contre des er-
reurs dangereuses – ressource ordinaire de ceux qui ne peuvent répondre à ce qui a été dit et ne veulent pas ad-
mettre la vérité qui était produite. Je n’ignore pas non plus combien l’on a été facile à accepter une erreur quel-
conque, pourvu qu’elle condamnât la vérité divine sur laquelle j’insistais avec l’appui de l’Écriture. Tout cela n’a 
servi qu’à me montrer la source réelle de l’opposition et l’importance de la question soulevée. Si c’était seulement 
une question touchant ceux qu’on nomme « les frères », je ne me sentirais point disposé à provoquer de l’excita-
tion ; mais cela n’est pas du tout le cas. Ce qu’est l’Église, son état actuel et la présence du Saint Esprit, sont des 
vérités importantes, et, avec elles, la venue du Seigneur. Mais la question de ce qu’est la justice devant Dieu, et 
de ce qu’est la justice de Dieu, est d’une importance vitale pour l’Église de Dieu tout entière. Je suis heureux que, 
par rapport à cette question, un grand nombre d’âmes ne soient que mal dirigées, et qu’il leur suffise de la com-
prendre comme il faut pour être spirituellement délivrées. Bien des âmes simples n’ont pas, là-dessus, de pensée 
distincte ; elles se reposent simplement en paix devant Dieu, sur l’œuvre de Christ ; elles sont heureuses. Elles 
peuvent apprendre davantage sans doute ; mais je ne puis que désirer qu’elles conservent leur simplicité et leur 
paix. Mais beaucoup d’autres sont retenues en arrière par un faux enseignement. Ce qui leur a été enseigné au-
delà du simple sujet de la rédemption et de l’expiation, n’a fait, j’ose bien le dire, qu’obscurcir la vérité pour elles. 
Je sais parfaitement que je vais avoir contre moi toute une armée de docteurs du parti soi-disant évangélique 
pour avertir et dénoncer. Si ce n’est pour l’amour d’eux, cela m’est bien indifférent quand j’ai l’Écriture avec moi et 
pour me guider, et je ne doute en aucune façon que je l’aie. L’opposition ne fait que démontrer le besoin d’être 
positif et de rendre la question claire par l’Écriture. Mes opposants ont pris une mauvaise voie, et les clameurs de 
ceux que je sais avoir tort ne sauraient m’émouvoir, excepté pour me rendre plus décidé encore. Quelques-uns 
pourront me blâmer de ce que j’ai la confiance de posséder la vérité et de ce qu’en apparence je brave les autres. 
Mais l’Écriture a une autorité sacrée et suffisante, et si l’école contre laquelle je m’élève fait fourvoyer les saints, il  
vaut la peine de dénoncer sa doctrine comme étant antiscripturaire et constituant une erreur pernicieuse. Je se-
rais blâmable si j’avais quelque sentiment d’amertume ; mais je ne connais pas les personnes contre lesquelles je 
me range, sauf une ou deux et seulement de nom. Je n’ai pas conscience d’un sentiment d’amertume ; mais je 
dénonce comme antiscripturaire et renversant le système tout entier du Christianisme relativement à notre posi-
tion devant Dieu, la doctrine qui attribue la justice du croyant au fait que Christ a gardé la loi pour nous. Paul, qui, 
comme on le sait, est celui qui a enseigné particulièrement la doctrine de la justification, Paul s’élève par une ar-
gumentation tout particulièrement soigneuse et serrée contre toute pensée de ce genre 1 ; et la doctrine qu’il en-
seigne est absolument mise de côté, si l’on reçoit une telle notion. C’est là ce qui me rend ardent sur le sujet. Ce 
système renverse la doctrine du Nouveau Testament quant à la véritable position du Chrétien devant Dieu. Mes 
adversaires insistent sur le fait que Christ a gardé la loi pour nous et que c’est ce qui constitue notre justice posi-
tive devant Dieu. Cela, je le nie ; je ne nie pas que Christ ait gardé la loi, mais que ce soit là ce qui constitue notre 
justice. L’Écriture n’enseigne pas de doctrine semblable, mais elle enseigne le contraire. Ainsi, la question est 
nettement engagée. Je dénonce la doctrine comme antiscripturaire et contraire à la vérité chrétienne. J’affirme 
que ceux qui l’enseignent sont, sous ce rapport, de faux docteurs. J’ai suffisamment répondu aux arguments de 
mes adversaires, à mesure qu’ils se sont présentés dans la controverse. Mon objet maintenant est différent – 
c’est de traiter le sujet dans son ensemble, en le prenant à sa source comme système de doctrine.

Le point de départ de ces docteurs est la loi. La justice est mesurée par la loi. Il faut qu’il y ait une loi pour qu’il y 
ait la justice d’une part, ou le péché de l’autre. Le péché, c’est la transgression de la loi. « Il est donc évident, dit 

1  Mes amis sont souvent plus effrayés que moi. Par une note insérée au « Bible Treasury », je suppose qu’un cer-
tain M. Furlong a découvert quelque merveilleuse racine de mal dans l’expression : « la doctrine de la justice se-
lon Paul ». Ainsi que cela est établi au « Bible Treasury », l’expression n’a été qu’empruntée à la brochure à la-
quelle je répondais ; mais je demande la permission de dire à M. Furlong que, s’il est vrai qu’un seul et même di-
vin Esprit a assurément dicté le tout, aucun autre apôtre, à l’exception de Jacques qui insiste sur la démonstration 
de la justice par les œuvres, ne traite la question ou ne parle pas du tout de la justification ; et il ne saurait y avoir 
une expression mieux appropriée ou plus convenable que celle de « la doctrine de la justice selon Paul ». C’est 
dans les écrits de Paul, et là seulement, qu’on trouve cette doctrine traitée à fond. Que toutes les autres Écritures 
concordent avec elle, c’est ce dont je ne doute pas un instant.
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le Dr O’Brien, que dans la justification qui nous regarde – dans laquelle l’homme est partie et Dieu juge 2 – nous 
n’avons qu’à considérer la loi, vis-à-vis de laquelle l’homme est responsable, pour voir ce que signifie la justifica-
tion. » Voilà la doctrine du parti tout entier. D’où il suit que tous doivent être placés sous la loi, et sous la même 
loi. Ainsi, Adam est placé sous cette loi ; de là vient que Mr Molyneux, qui ne fait que renvoyer à la doctrine com-
mune, écrit : « II fut dit à Adam : Fais ceci, et tu vivras. » Et l’on pousse la chose si loin que le journal « Marrow of 
Modern Divinity » va jusqu’à expliquer comment Adam transgressa chacun des commandements. Ainsi, les pays 
sont mis sous cette même loi, puis les Chrétiens aussi – tandis que l’on invente des distinctions entre la loi abso-
lue et une loi formelle particulière, pour s’opposer à la preuve bien claire que fournit l’Écriture contre ces idées.

Le système tout entier est faux dans toutes ses parties ; et si, au lieu de dire : « nous n’avons qu’à considérer la 
loi, vis-à-vis de laquelle l’homme est responsable », j’examine l’Écriture et la révélation, je trouve que l’apôtre y 
montre bien soigneusement que nous sommes établis sur un autre terrain, et point sur celui-là du tout ; – sur le 
terrain de la justice de Dieu, qu’il met diligemment et soigneusement en contraste avec le premier. Il s’attache à 
montrer que nous ne devons pas faire ce que le Dr O’Brien dit que nous devons faire, et que si nous le faisons 
nous sommes sous la malédiction. Ceci est évidemment une question sérieuse. Ces docteurs de la loi nous 
disent de faire exactement ce que l’apôtre nous dit de ne pas faire, ce qu’il dénonce, ce qui, déclare-t-il, place 
l’homme sous la malédiction.

Mais pour procéder par ordre, je répondrai à chaque partie en détail, avant d’attaquer le système dans son en-
semble.

C’est un système faux jusque dans ses moindres particularités. En premier lieu, car il convient de donner la pre-
mière place à ce qu’on allègue être de l’Écriture, le péché n’est pas la transgression de la loi. C’est là une fausse 
traduction, produite, je n’en doute pas, par cette école. Le terme est employé en contraste avec le fait d’être sous 
la loi. Ailleurs, ces traducteurs le rendent différemment. Ceux qui ont « péché sans loi, périront aussi sans loi, et 
ceux qui ont péché sous (la) loi, seront jugés par (la) loi » (Rom. 2:12). Or, ce qui a été traduit par « transgression 
de la loi » (1 Jn. 3:4) est la même chose (quant à la force du mot, seulement ici c’est comme adverbe) que ce qui 
est rendu par « sans loi » en Romains 2:12 – en contraste avec le fait d’être sous la loi et jugé par elle. C’est-à-
dire que ce qu’on a rendu par « transgression de la loi », c’est ce que l’apôtre met expressément en contraste 
avec la loi ; c’est l’anomie. Ceci est une chose sérieuse. Cette doctrine relativement à la loi, a conduit à la falsifi-
cation de la définition scripturaire du péché. Je ne pense pas qu’un honnête homme quelconque prétende dire 
que xxxx signifie transgression de la loi, ou la même chose que xxxx xxxx.

Le principe du système est qu’il fut dit à Adam : « Fais ceci et tu vivras ». Cela est également faux. Il ne fut point 
dit à Adam : « Fais ceci et tu vivras » ; et, contrairement à ce qu’établit le journal « Marrow of Modern Divinity », 
cela n’est pas davantage impliqué dans la menace de mort faite pour le cas où il mangerait le fruit défendu. Adam 
n’avait rien à faire. Il ne fut pas appelé à obtenir la vie en faisant quelque chose ; il n’était pas encore tombé sous 
le pouvoir de la mort. Pour autant que la sécurité de la vie se rattachait à un acte quelconque, c’était à celui de 
manger de l’autre arbre. Mais il ne lui fut jamais dit de manger de celui-là pour vivre. C’est un fait frappant que la 
responsabilité d’une part, et d’autre part une source ou soutien de la vie furent ainsi placés comme choses dis-
tinctes même dans le Paradis. Ce que les Païens et les Juifs, les savants et les théologiens ont été si fort embar-
rassés de concilier – la responsabilité et le libre don de la vie – s’élevait là et était représenté par ces deux arbres. 
La créature manqua à sa responsabilité, fit, et mourut. C’est cela que les docteurs voudraient nous ramener, alors 
que Dieu révèle que « le don de Dieu, c’est la vie éternelle dans le Christ Jésus notre Seigneur ». Mais Adam ne 
reçut jamais de promesse de vie à la condition de faire quelque chose ; il ne fut jamais place par Dieu sur ce pied-
là. Il fut seulement averti qu’il mourrait, lui vivant, s’il désobéissait. Ce que disent les docteurs du parti évangé-
lique sur ce sujet n’est qu’une allégation décevante, fatale et antiscripturaire. Non seulement on ne saurait le trou-
ver dans l’Écriture, car ils ne produisent jamais l’Écriture à l’appui d’aucune de leurs allégations ; mais l’Écriture 
place Adam sur un terrain entièrement différent. Il ne fut pas appelé à faire quoi que ce soit, ne reçut aucune pro-
messe de vie sous la condition de faire. Il était vivant, et, comme tel, menace de mort. Cette fausse doctrine ren-
verse la vérité tout entière de la chute et de notre condition comme tombés. Adam tomba de ce en quoi il était, et 
ne perdit jamais de promesse, car aucune ne lui avait été faite. Tous les principes révélés des dispensations de 
Dieu sont faussés par ce système.

Nous avons vu l’homme placé sur le terrain de la responsabilité, et tombant ; et l’arbre de vie – auquel, sans ce-
la, il eût conservé libre accès sans condition ou obligation de faire – demeurant non touché. L’homme était main-
tenant tombé et pécheur, séparé de Dieu et pécheur dans sa nature. Je passe par-dessus le grand et solennel ju-
gement exécuté sur la terre comme résultat de cet état, car ce fut un acte judiciaire Ce que Dieu fait ensuite, c’est 
de donner une promesse, non de vie, mais la promesse de la semence, de Christ – une promesse incondition-
nelle que toutes les nations seraient bénies en Abraham, et ceci est subséquemment confirmé à la semence. Au-
cune promesse de vie ne fut faite à Adam, tombé ou non tombé. Dieu déclara dans le jugement prononcé sur Sa-
tan que la semence de la femme lui briserait la tête. Mais ce n’est pas le premier Adam qui était la semence de la 
femme, c’est le second. Cette semence est maintenant promise à Abraham sans condition par rapport au don. 
Jusqu’à ce moment, la seule loi qu’il y eut, loi qui dans sa nature (comme alliance donnée en termes exprès) en 

2  Remarquez ici qu’il s’agit d’une justification fournie à Dieu, de laquelle Il est juge, et non point de Son œuvre, a 
Lui, en justification. Mais même en ce sens, cela n’est pas vrai : les Gentils sont jugés sur un autre principe que 
les Juifs.
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exclut tout autre comme fondement et mesure de responsabilité, consistait dans la prohibition de manger du fruit 
défendu. Le cœur et la nature de l’homme s’étaient éloignés de Dieu avant même qu’il eût extérieurement enfreint 
la prohibition ; mais ceci est autre chose – une chose que l’homme spirituel peut saisir, mais qui n’a rien à faire 
avec une loi ou les termes d’une alliance.

Après cette promesse, faite inconditionnellement à Abraham (promesse non de vie, mais d’une semence) vint la 
loi. Non pas que la loi pût annuler cette promesse ou l’alliance, cela était impossible, ainsi que l’apôtre nous le 
montre aux Galates ; mais la loi fut ajoutée afin de faire ressortir le mal par la transgression jusqu’à ce que vînt la 
semence, à laquelle la promesse était faite. Jusqu’ici il n’y avait pas eu du tout de promesse de vie. Il y avait eu 
l’alliance légale faite avec Adam, alliance dont la transgression impliquait la mort ; et la promesse de la semence, 
faite sans condition aucune – promesse, quant à son principe, tout à fait inconditionnelle. Tels sont incontestable-
ment les faits fournis par l’Écriture sur ce sujet, et ce qu’établit de fait l’Épître aux Galates. Lorsque la loi vint, il y 
eut une promesse de vie, une promesse conditionnelle. Le passage : « Celui qui aura pratiqué ces choses, vivra 
par elles » (Lév. 18), est cité par Paul en Romains 10 comme l’expression du principe de la loi quant au moyen 
d’obtenir la justice, bien qu’il demeure encore et infailliblement vrai que la vie et l’incorruptibilité ont lui par l’évan-
gile. Il n’est pas dit qu’elles furent données pour la première fois, mais qu’elles ont lui par l’évangile.

Mais jusqu’ici nous avons vu que cette allégation qu’Adam aurait été placé sous la condition de « Fais ces 
choses et tu vivras », n’est pas fondée sur l’Écriture. Nous avons vu, au contraire, qu’il a été placé dans une 
condition tout à fait différente et sur un autre pied. C’est renverser l’enseignement de l’Écriture que de le placer 
sous la loi, telle qu’elle fut donnée subséquemment. Il était sous une alliance, mais comme vivant, menacé de 
tomber sous la puissance de la mort. Nous avons vu qu’Abraham – avec qui apparaît une nouvelle et remar-
quable économie, une nouvelle et remarquable révélation de Dieu – ne fut placé sous aucune loi comme fonde-
ment de justice, puisqu’il a été justifié par la foi ; que la promesse lui fut faite sans condition quelconque, et que 
ce n’était pas la promesse de la vie, mais celle de la semence, qui est Christ. Des cas semblables montrent que 
mettre ainsi tout sous la loi – depuis Adam jusqu’à nous – c’est effacer l’enseignement clair, positif de l’Écriture, 
quant aux diverses positions dans lesquelles les hommes ont été placés. La notion que la loi était écrite dans le 
cœur d’Adam est tout aussi dépourvue de fondement. Il n’avait point encore acquis la connaissance du bien et du 
mal, nécessaire à l’application de la loi ; cela est d’autant plus évident qu’il avait une autre loi formelle, destinée à 
mettre à l’épreuve son obéissance, et que certainement celle-ci n’était pas écrite dans son cœur.

Mais nous voici arrivés – avec la suite des dispensations de Dieu – au don de la loi. La question de la justice, 
que  n’avait  pas  touchée  la  promesse  inconditionnelle,  est  maintenant  soulevée.  La  justice  est  requise  de 
l’homme. Mais considérons ceci d’une façon un peu plus particulière.

Nous trouvons de nouveau les deux grands principes du Paradis, la responsabilité et la vie, mais la vie dépen-
dant du fait que l’homme devra satisfaire à sa responsabilité. « Fais ces choses et tu vivras ». Il n’y a pas de 
doute que cette parole littérale du Lévitique implique que les Israélites jouiraient, sous la bénédiction de Dieu, de 
la vie dans ce monde ; néanmoins, le grand principe est posé, et une espérance au-delà de ce monde rayonne au 
travers des ténèbres par la soif, divinement donnée, du cœur des hommes et le témoignage prophétique de la 
Parole. Si un homme gardait les commandements, il vivrait. Mais, comme dit l’Apôtre, ce qui « était donné pour la 
vie, a été trouvé pour moi pour la mort ». S’il avait été donné une loi qui eût le pouvoir de vivifier, en réalité la jus-
tice serait sur le principe de la loi. Mais il n’y en avait pas de telle. La loi était un système particulier, introduit pour 
faire l’épreuve de l’homme et mettre à jour ce qu’il était au fond, alors qu’il était réellement pécheur et sous la 
mort, prétendant malgré cela à de la puissance et à une volonté libre. Mais elle s’est trouvé être un ministère de 
mort et de condamnation, la puissance du péché, rendant le péché excessivement pécheur, et provoquant, non 
par sa faute toutefois, l’action du péché. Mais elle fut seulement ajoutée jusqu’à ce que vînt la semence à laquelle 
la promesse était faite. La loi est la règle exacte de ce que Dieu requérait de l’homme ; mais l’homme était pé-
cheur : Elle ne donnait pas la vie, ne conduisait pas à la justice devant Dieu. Si on la gardait, on trouverait la vie 
par elle ; mais c’est ce que jamais homme n’a fait, Christ excepté. La loi prohibait, cela nécessairement et juste-
ment, ce que l’homme faisait, était et sentait en lui-même ; et elle commandait ce qui était contraire à son état et à 
ses sentiments d’après la nature du vieil homme. C’était un procès, une dispensation avec l’homme, dont le ca-
ractère était du plus grand poids, parce que son contenu était la perfection de l’homme comme tel ; mais c’était 
un procès d’épreuve ; la loi ne donnait pas la vie ; par elle-même elle ne le pouvait pas, si même elle eût été gar-
dée. Elle eut pour résultat de rendre le péché excessivement pécheur, et non point d’amener à la justice.

En Christ Dieu reprit la question des arbres du Paradis, non plus en requérant ou en défendant, mais en agis-
sant. Il donne la vie, la vie en Christ, et Christ prend sur Lui toutes les conséquences de notre responsabilité, les 
ôte toutes, et ayant, dans cette position, parfaitement glorifié Dieu, place l’homme, selon la bonté souveraine, 
dans la gloire de Dieu. Naturellement je parle de l’efficace de son œuvre pour les croyants. C’est ici seulement 
qu’on peut trouver la conciliation de la responsabilité avec la possession de la vie. Mais c’est la grâce, c’est l’acte 
et l’œuvre de Dieu. Il a donné son Fils unique afin que nous eussions la vie par lui, et pour être la propitiation pour 
nos péchés. Maintenant, comme Il est, tels nous sommes dans ce monde. C’est une solution bénie, donnée par 
Dieu en grâce souveraine, à ce qui n’aurait jamais pu être résolu d’une autre manière. La grâce règne par la jus-
tice en vie éternelle par Jésus Christ, notre Seigneur. La loi n’a jamais été le moyen d’obtenir la justice ou de 
communiquer la vie, et elle n’a jamais été non plus donnée dans ce but. Une loi fut donnée à Adam d’une façon 
qui n’implique pas la connaissance du bien et du mal, mais qui mettait à l’épreuve l’obéissance de l’homme, sous 
peine de mort. En cas de chute, la semence de la femme était annoncée dans le jugement du serpent ; mais au-
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cune promesse n’était faite à Adam. La promesse de bénir toutes les nations est faite à Abraham, et confirmée à 
la semence, qui est Christ. Alors est soulevée, dans le don de la loi et de la faveur divine moyennant l’obéis-
sance, la question d’acquérir  la justice devant Dieu (question déjà résolue, quoiqu’en principe seulement,  en 
Abraham). Le résultat, et le résultat nécessaire, du côté d’une nature pécheresse, c’est que la loi produit la colère 
par la transgression. Nous pouvons ajouter que l’état de l’homme est alors pleinement mis à l’épreuve par la ma-
nifestation de Dieu en grâce sur la terre, et le jugement prononcé sur le monde. « Maintenant est le jugement de 
ce monde ». Mais ainsi Dieu est parfaitement glorifié par l’œuvre du dernier Adam, et c’est Lui qui est l’auteur de 
la vie divine et du salut éternel.

Nous pouvons considérer la loi et Christ comme étant les deux grands principes de cette question de la vie et 
de la justice, l’ancienne alliance et le grand fondement de la nouvelle ; ou bien – ce qui nous regarde davantage 
maintenant, car les deux alliances sont traitées directement avec Israël – comme étant les deux grands principes 
de la justice : la justice de la part de l’homme envers Dieu, sous la responsabilité, et la vie cherchée par ce moyen 
(et ici Dieu est simplement juge, comme le dit le Dr O’Brien) ; ou enfin la justice de la part de Dieu en faveur de 
l’homme et la vie éternelle donnée, nos péchés étant ôtés et Dieu parfaitement glorifié. Et ici c’est Dieu qui justi-
fie. Mais cela nous conduit dans les lieux célestes, par la souveraine grâce qui nous est faite, selon la parfaite 
glorification de Dieu accomplie par Christ. Maintenant, la loi, ainsi que nous l’avons vu, ne fut jamais le moyen 
d’obtenir la vie – ni la loi sur les tables de pierre, ni la loi sur le cœur – jamais le moyen d’obtenir la justice, bien 
qu’elle eût pu le faire si elle avait pu donner la vie, c’est-à-dire qu’elle aurait été dans ce cas le moyen d’obtenir la 
justice de la loi – non pas la justice de Dieu, mais celle de l’homme. Les voies diverses de Dieu avec l’homme 
prouvent que la notion d’une justice universelle par la loi, est fausse. Mais si nous rejetons l’idée d’une règle gé-
nérale unique – la loi – par laquelle la justice aurait dû être obtenue, y avait-il donc diverses manières d’obtenir la 
vie et la justice devant Dieu, parce que les voies de Dieu étaient diverses ? Nullement. Mais le moyen par lequel 
Dieu donne la  vie  prouve également  la  fausseté  de leur  système légal.  C’étaient  là  des moyens de mettre 
l’homme à l’épreuve et de l’instruire par les dispensations et les voies de Dieu, afin qu’il se connût lui-même, en 
relation avec Dieu. La vie éternelle a toujours été le don de Dieu. Elle a été promise avant le commencement du 
monde et manifestée dans le temps convenable par le moyen de la prédication. Notre salut et notre appel nous 
ont été donnés dans le Christ Jésus avant la fondation du monde, et sont maintenant manifestés par l’apparition 
de notre Sauveur Jésus Christ, qui a annulé la mort et a fait luire la vie et l’incorruptibilité par l’évangile. Aucun 
homme ne peut se donner la vie naturelle, encore moins la vie divine. Celle-ci est de Christ et en Christ pour 
l’homme. La loi ne la donna pas, Paul nous le dit ; nulle loi n’a été donnée qui le put, et nulle loi meilleure que 
celle qui a été donnée n’était possible. Elle déclarait que celui qui ferait ces choses vivrait par elles, mais déclarait 
cela à quelqu’un dont la nature n’était pas et ne pouvait pas être soumise à la loi de Dieu. Mais la justice et la vie 
ne peuvent pas être réellement séparées. Si nous vivons devant Dieu, ce doit être comme acceptés et justes à 
ses yeux. S’il avait été donné une loi qui eût le pouvoir de vivifier, en réalité la justice serait sur le principe de la 
loi. Ainsi « Moïse décrit la justice qui (vient) de la loi : l’homme qui aura pratiqué ces choses vivra par elles ». La 
justice de la foi n’est pas séparée de la vie, bien qu’elle ne soit pas par la vie. Christ est l’une et l’autre pour nous, 
l’une et l’autre pour tous ceux qui eurent jamais la vie ou jamais la justice. Sa mort a prouvé la justice de Dieu 
quand Il pardonnait les péchés des croyants avant Sa venue. Dieu l’a (Christ) présenté pour propitiatoire, par la 
foi en Son sang, afin de montrer Sa justice (celle de Dieu). Mais la vie éternelle était promise avant que le monde 
fût. La question de la justice a été soulevée par l’entrée du péché. Considérons-la maintenant.

Dans l’état d’innocence, la question de l’acceptation d’Adam ne fut jamais soulevée, non plus que celle de la 
justice. Adam était ce que Dieu l’avait fait. Parler de le justifier, c’eût été mettre en question l’œuvre de son Créa-
teur. Mais une fois que la conscience est formée, il y a de suite la question : Comment l’homme peut-il être juste 
devant Dieu ? Abraham ne fut pas justifié par la loi ou par les œuvres, mais par la foi sans œuvres. « À celui qui 
fait des œuvres, le salaire n’est pas compté comme une grâce, mais comme une chose due ». Ceux qui étaient 
sous la loi, ne furent point justifiés par ses œuvres ; cela est manifeste d’après l’Écriture. Tout le système de la loi 
comme moyen d’obtenir la justice était laissé derrière par le Juif converti, afin de l’obtenir d’une autre manière, à 
savoir, par la foi en Christ. (Gal. 2/15-16). La loi se trouvait-elle donc abrogée pour ceux qui étaient sous elle ? 
Point du tout. Mais ils mouraient à la loi par le corps de Christ pour être sur un autre pied et dans une vie tout 
autre, c’est-à-dire en Christ, leur vie et leur justice. Ils n’étaient plus dans la chair ; ils n’étaient plus sous la loi ; 
mais ils avaient dépouillé le vieil homme et revêtu l’homme nouveau. Ils étaient vivants à Dieu par Jésus, selon 
toute la valeur de ce qu’Il a fait pour eux ; ils étaient purifiés du péché et acceptés dans le Bien-aimé. La loi est 
toujours une chose individuelle. « Celui qui pratique ces choses vivra par elles ». L’essence même de la loi, c’est 
que c’est l’homme qui l’accomplit, l’homme qui est obéissant ; ce n’est pas l’homme désobéissant et un autre 
obéissant à sa place. L’homme qui pratique ces choses est justifié. Mais la loi avait soulevé la question de la Jus-
tice. La connaissance du bien et du mal était là, le péché et la conscience existaient ensemble, et pour avoir la 
paix et l’acceptation devant Dieu, il faut qu’il y ait la justice. La loi mettait la justice sur le terrain des œuvres par 
l’homme, comme vivant et responsable devant Dieu dans ce monde. La loi ne pouvait la mettre que sur ce ter-
rain-là. Sans doute, la foi regardait au-delà, mais il fallait que l’homme sur la terre fût juste selon son état sur la 
terre. Or, sur le terrain de la responsabilité de l’homme, il n’y avait que ce moyen à employer ; et comme Dieu, en 
en donnant la règle dans la loi (bien que ses exigences les plus élevées fussent pour ainsi dire cachées en elle), 
avait fourni une règle parfaite à l’homme comme sa créature ici-bas, l’homme l’a appliquée à tous les temps, et 
comme étant éternelle, nécessaire et le seul fondement de justice, le seul pour tous les temps. Il en serait ainsi, si 
l’homme devait être revêtu de la justice qui est de lui. Mais cela est-il ? Et si la vie éternelle, promise en grâce 
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avant que le monde fût, doit être conférée, est-ce en la gagnant par la loi qu’on y parviendra ? Ou bien, Dieu n’a-
t-Il pas par-devers Lui quelque autre moyen, et l’homme n’a-t-il pas d’autre besoin ? La conscience de l’homme 
lui dit qu’il lui faudrait être ce que la loi exige qu’il soit ; son orgueil lui dit qu’il peut être tel ; et les théologiens sen-
tant que cela est impossible, cherchent à y suppléer par quelque autre moyen, tout en conservant la loi comme 
mesure. Voici donc la question : La loi étant la règle parfaite de la conduite de l’homme comme créature, est-elle 
pour lui le moyen unique, permanent et toujours vrai d’obtenir la vie et la justice, ou bien Dieu en a-t-il un autre ? 
Ce qui fait qu’on a de la difficulté à sortir de cette idée que la loi tient éternellement cette place, c’est qu’elle est la 
mesure de la justice humaine, qu’elle en est la véritable et parfaite règle ; et la conscience de l’homme le recon-
naît. Mes adversaires disent que la loi est l’unique et permanente voie à la justice, et que ce que Dieu a fait, c’est 
de l’accomplir pour l’homme, la maintenant non seulement comme droit et comme règle de justice pour l’homme, 
mais comme ce par l’accomplissement de quoi la justice et la vie éternelle doivent être obtenues. J’affirme qu’elle 
est la parfaite règle de la justice de l’homme ou de la créature, mais qu’elle n’est pas, et qu’elle n’a jamais été le 
moyen d’obtenir la justice devant Dieu, le moyen d’obtenir la justice de Dieu. J’affirme que les voies de Dieu l’ont 
démontré et que, bien que la loi soit en elle-même une règle parfaite et par conséquent immuable de justice pour 
la créature, Dieu, qui n’entendait pas que nous eussions la justice de cette manière, n’a fait que l’introduire en at-
tendant. Je vais plus loin, et je déclare que la loi n’a jamais été et n’a jamais pu avoir été donnée pour être ce par 
quoi la justice serait établie pour nous ; mais que Dieu a démontré la faiblesse de la créature et son impossibilité 
d’atteindre, comme telle, à la justice, et a condamné et mis de côté la nature et l’état de choses tout entiers dans 
lesquels la loi a son opération, en vue de notre introduction dans les lieux célestes 3.

En premier lieu, notre salut et notre vocation nous ont été donnés non point selon des œuvres, mais dans le 
Christ Jésus avant que le monde fût. Il y avait la promesse de la vie éternelle ; c’est le don souverain de Dieu. Le 
Fils vivifie qui il veut. Il n’a été donné aucune loi qui pût communiquer la vie. Quant à la justice, la loi n’y pouvait 
rien faire. Adam dans l’innocence n’avait nullement besoin d’acquérir une justice quelconque. Ainsi que je l’ai dit, 
il était ce que Dieu l’avait fait ; la loi, telle que Dieu l’a donnée, ne pouvait lui être applicable : le vol, la convoitise, 
l’amour de son prochain, sont des choses qu’il n’aurait pas comprises. En aucune façon le principe de la loi, 
comme requérant la justice, ne pourrait être appliqué à une personne innocente. Une règle imposée ne convient 
pas à une telle personne, non plus qu’une loi qui suppose le mal convient à celui qui ignore ce que c’est que le 
mal. Lorsqu’Adam fut tombé, il est bien clair que la loi ne pouvait pas le justifier ou lui communiquer la vie. Elle 
était applicable alors, mais elle ne pouvait que condamner. C’est par elle qu’a été donnée la connaissance du pé-
ché. Ni les conseils, ni les voies de Dieu ne communiquent la justice par une loi quelconque. La loi fut donnée par 
Moise ; la grâce et la vérité vinrent par Jésus Christ. En Lui était la vie ; et celui qui a le Fils a la vie, et celui qui 
n’a pas le Fils de Dieu n’a pas la vie. Source éternelle de la vie, il a fait luire la vie et l’incorruptibilité par l’évan-
gile.

Pour en venir à une preuve directe, voici donc comment se pose la question : Dieu n’a-t-il pas établi une justice 
d’un autre genre que celle de la loi – une justice que, s’il en est ainsi, l’accomplissement de la loi ne pouvait pas 
produire – une justice qui est, non pas l’accomplissement adéquat des obligations de l’homme (et la loi ne peut 
pas être davantage), mais la pleine glorification de la nature de Dieu, de sorte qu’Il est glorifié en bénissant selon 
tout ce qu’est cette nature ? Ce n’est pas la mise de côté de l’autorité de la loi, car et l’autorité de Dieu et la réelle 
justice de la créature sont comprises en elle ; mais c’est la loi magnifiée, et pourtant l’homme placé, quant à son 
acceptation, sur un autre terrain, qui est le fruit des pensées et de l’œuvre de Dieu, ratifiées par la séance de 
Christ à la droite de Dieu. C’est l’homme placé sur le terrain de la résurrection – par la gloire du Père – et je puis 
ajouter : placé dans la gloire céleste. Et la loi est étrangère à la résurrection, car elle s’applique à un homme vi-
vant dans ce monde. J’affirme que – d’après l’Écriture – il existe une telle justification et justice divine de ce nou-
veau genre. Elle a une double portée ou un double aspect. Elle rencontre l’homme dans ses manquements, 
comme placé sous la responsabilité du premier Adam, y compris la transgression de la loi ; elle établit l’homme, 
accepté de Dieu, dans une position entièrement nouvelle, dans laquelle se trouve aussi, en puissance, la vie di-
vine. Et Dieu demeure juste en faisant l’une et l’autre de ces choses. C’est une justice en conformité avec ce qu’Il 
est, et non avec ce que l’homme devrait être seulement, bien que l’expiation réponde à cela aussi. C’est une jus-
tice qui vient de Lui, qui est son œuvre et qui est mise à effet par Lui en ce qu’Il justifie. C’est lui qui, en elle, agit  
en grâce, de sorte qu’elle est Sa justice. Elle est en contraste avec celle de l’homme, fondée sur l’œuvre pour 
l’accomplissement de laquelle Christ s’est fait homme, mais dans laquelle Dieu Lui-même a été glorifié, et dans 
laquelle l’homme est introduit, de telle sorte que, dans cette œuvre, Lui, Dieu, est juste et justifiant celui qui est de 
la foi de Jésus. Autrement, Dieu n’aurait pu être juste qu’en condamnant, car la justice n’avait rien à faire avec 
Adam non tombé. Dans cet état, Adam était, je le répète, ce que Dieu l’avait fait et aurait dû demeurer ainsi. Dieu 
ne peut point juger ou mettre en question Son propre ouvrage, de manière a y appliquer la justice.

Maintenant, dans l’Écriture, nous voyons que la justice de l’homme, ou justice légale, est toujours mise en 
contraste avec la justice de Dieu, en nature, en fait et en principe – cette dernière étant distinctement introduite 
par l’évangile après avoir été promise d’ancienneté. Dans l’intervalle, la loi a soulevé la question de la justice de 
l’homme et en a donné la véritable mesure, en sorte que Dieu l’a confirmée de Sa sanction divine. Ainsi « Moïse 
décrit justice qui vient de la loi : L’homme qui aurait pratiqué ces choses, vivra par elles. Mais la justice qui est sur 
le principe de la foi parle ainsi : Ne dis pas, etc. Que si tu confesses le Seigneur Jésus de ta bouche et que tu 

3  La loi sera écrite dans le cœur des hommes lors de l’établissement du gouvernement et de la justice sur la terre, 
sous Christ. Mais cela même est fondé sur l’œuvre par laquelle la justice divine est établie.
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crois dans ton cœur que Dieu l’a ressuscité d’entre les morts, tu seras sauvé ». C’est là, comme dit l’apôtre, « la 
parole de la foi, laquelle nous prêchons ». Or, je vois ici, d’une manière expresse, que la justice qui est de la loi 
parle un langage, et la justice qui est de la foi, un autre langage. Cela est expressément déclaré ; mais c’est, en 
outre, confirmé par le fait que lorsque le passage parle de Christ, il ne dit rien de Sa vie, ni de ce qu’Il a gardé la  
loi, comme choses en rapport avec la justice de la foi, mais il parle seulement de Sa mort et de Sa résurrection. 
Remarquez, de plus, que dans cette justice de la foi l’homme ne fait ou n’agit point : il croit ; c’est Dieu qui agit. 
Dieu a ressuscité Christ d’entre les morts. Je crois en ce que Dieu a fait. Paul n’a pas honte de l’évangile, car la 
justice de Dieu y est révélée sur le principe de la foi pour la foi. Bien que prophétisée anciennement, c’est une 
chose nouvelle, quant à sa base et à la plénitude dans laquelle elle a été révélée. Ainsi, en Romains 3, la justice 
de Dieu, en dehors de la loi, est manifestée. Le passage dit : « dans le temps présent » et « Sa justice » – en 
sorte qu’Il soit juste et justifiant celui qui est de la foi de Jésus. Oui, alléguera-t-on peut-être ; mais cela est en ce 
que Christ a gardé la loi. Je réponds : Cela n’est pas ainsi. Le même passage dit : « Dieu l’a présenté pour propi-
tiatoire par la foi en Son sang, afin de montrer Sa justice dans le support des péchés précédents ». La justice de 
Dieu se montre en rémission par le moyen du sang, répandu – et cela, déclare emphatiquement l’apôtre, afin que 
Dieu soit juste et justifiant le croyant. Et remarquez qu’en parlant des péchés précédents des croyants, le pas-
sage ne suggère pas l’ombre de l’idée que la loi a été accomplie pour eux ; il ne parle que du sang de Christ. 
C’est ce sang qui, évidemment, a rendu juste Dieu concernant les saints de l’Ancien Testament. Assurément, si 
l’autre idée était vraie, elle eût trouvé place ici à l’égard de ces saints. Mais non ; il est dit : « étant justifiés gratui-
tement par sa grâce, par la rédemption ». Or, l’accomplissement de la loi n’est pas la rédemption.

De même dans les Galates, il est dit que la loi a été notre conducteur jusqu’à Christ, afin que nous fussions jus-
tifiés sur le principe de la foi ; mais la foi étant venue, nous ne sommes plus sous un conducteur. Ce n’est pas la 
foi dans l’accomplissement de la loi par quelqu’un, mais la foi en contraste avec la loi – la foi dans la semence à 
laquelle la promesse avait été faite, conformément aux déclarations que nous avons déjà recueillies de l’Écriture. 
Et si l’héritage est sur le principe de la loi, il n’est plus sur le principe de la promesse. Il y a un soigneux contraste 
entre les deux principes. L’un est Agar, l’autre Sara. Mais Agar est chassée avec ses enfants. La loi ne peut pas 
avoir une place commune avec la promesse et la foi. « Et que par la loi personne ne soit justifié devant Dieu, cela 
est évident, parce que le juste vivra de la foi ». Mais la loi n’est pas de la foi ; c’est un principe différent, qui y fait 
contraste. La malédiction est venue par la loi. La loi est-elle donc mise de côté ? Non. Christ l’a magnifiée et nous 
a rachetés de la malédiction, ayant été fait  malédiction pour nous. La Parole ajoute-t-elle quelque chose qui 
montre qu’Il a gardé la loi pour nous, afin que nous fussions justifiés ? On ne trouve pas un mot de cela, on ne 
trouve que ce qui y fait contraste. La loi n’est pas de la foi. Je trouve donc, l’introduction d’un principe opposé à la 
loi, principe par lequel nous sommes justifiés et qui est soigneusement mis en contraste avec la loi : la justice de 
Dieu par la foi, en contraste avec la justice de l’homme, avec notre justice, par la loi. L’observation de la loi par 
Christ en faveur des autres est une chose que la Parole ne suggère ni n’admet jamais comme possible. La justice 
de la loi est toujours considérée comme la nôtre, et rejetée. Ainsi, il est dit en Philippiens 3:9 : « N’ayant pas ma 
justice, qui est de la loi, mais celle qui est par la foi en Christ, la justice qui est de Dieu, moyennant la foi ». La loi 
gardée constituerait la justice de l’homme ; celle que nous avons par la foi est la justice de Dieu.

Mais si la loi n’est pas, comme nous l’avons démontré, une règle de vie et un moyen de justice, et si l’obéis-
sance de Christ jusqu’à la mort n’est pas ce qui nous rend justes, nous qui croyons en Lui, quel principe avons-
nous donc pour nous garder contre le péché et l’impiété pratique ? Ici s’introduit ce qui correspond à l’autre arbre 
du Paradis, l’arbre de la vie. Ce n’est pas par l’imposition d’une loi que nous sommes gardés dans l’obéissance 
(cela nous manquerait par la même raison qu’il nous manqua pour obtenir la justice) ; c’est par la communication 
d’une  vie.  Christ  devient  notre  vie,  et  notre  obéissance  est,  dans  cette  vie,  à  Dieu  Lui-même,  toujours  en 
contraste avec la loi (Rom. 6). Mais ceci amène un autre point, qui s’applique également à la loi. La loi nous tue 
véritablement, comme vivants sans elle, par la conscience (Rom. 7:9-10) ; mais une telle vie ne pouvait aboutir 
qu’à la ruine et à la condamnation. Christ est mort en grâce pour nous et sa mort nous est appropriée par la foi en 
Lui, qui est ressuscité. Nous disons que nous sommes crucifiés avec Christ. Les fautes du vieil homme ne sont 
pas restaurées par l’accomplissement de la loi, mais le vieil homme lui-même est entièrement condamné et mis 
de côté. Dieu a condamné le péché dans la chair par la mort de Christ, et mit la chair de côté, car nous sommes 
morts. Celui-là seul qui est mort, est réellement justifié du péché. Les péchés ont été ôtés, car Christ a été crucifié 
pour nous ; le péché dans la chair a été condamné par Sa mort ; mais nous sommes crucifiés avec Lui et point 
dans la chair. Nous étions dans la chair ; et alors les passions des péchés pouvaient être excitées par la loi. 
Ayant été baptisés pour la mort du Christ Jésus, nous faisons notre compte que nous sommes morts au péché et 
vivants à Dieu. Christ ressuscité est notre vie ; ainsi nous marchons en nouveauté de vie. Mais c’est ici qu’est 
notre délivrance à l’égard de la loi, parce que Celui qui a été sous la loi est mort après avoir satisfait à ses exi-
gences, de dessous lesquelles Il est par conséquent sorti, la loi n’ayant d’autorité sur un l’homme qu’aussi long-
temps qu’il vit. Et nous sommes morts, puis vivants d’après un nouveau genre de vie, en dehors de l’état et de la 
place où la loi nous atteignait. Nous sommes pleinement morts à cette position, aussi véritablement que Christ est 
mort et ressuscités à une autre, à la véritable position dans laquelle Dieu a voulu l’homme en Christ. C’est une 
nouvelle création en nous, et une chose par laquelle nous sommes placés dans cette nouvelle création où les 
vielles choses sont passées et toutes choses sont faites nouvelles ! Ainsi, la vie est nouvelle, de même que la jus-
tice. C’est la vie divine aussi bien que la justice divine : – Christ, notre vie, et Christ, notre justice. Ni l’une ni 
l’autre ne sont obtenues par la loi ; toutes deux sont en Christ et par Christ. La délivrance à l’égard de la loi n’a 
pas lieu par l’abrogation de son autorité ; cela ne pouvait pas être, car la loi était de Dieu et la règle juste et né-
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cessaire pour un homme vivant, en vie dans ce monde. Mais comme tel, l’homme était entièrement coupable, vo-
lontaire et condamné. Mais en Christ nous sommes morts à cet état auquel la loi s’appliquait. Nous ne sommes 
pas vivants, dans le monde. Ainsi, le premier homme a subi l’épreuve de la loi comme règle et mesure de la jus-
tice de l’homme dans la chair, mais il était déjà auparavant pécheur ; et la foi regardant à la justice qui était dans 
les conseils de Dieu avant que le monde existât, mais qui a été manifestée en Christ et par l’évangile, la foi sait 
que si la loi était une parfaite règle pour l’homme dans la chair aussi longtemps qu’il était en vie, c’était, dans 
l’usage que Dieu en a fait, seulement une chose temporaire entre la promesse et la semence, alors que l’homme 
était déjà pécheur – une chose utile pour convaincre, mais incapable de donner la vie ou la justice. La foi ayant vu 
la semence promise, morte et ressuscitée, sait que nos péchés sont ôtés, fait son compte que la chair est morte 
et que nous sommes vivants dans un nouvel état, (dans lequel Christ ressuscité, est notre vie, Christ ressuscité, 
notre justice), en dehors de la nature, de la scène de la vie, de la condition auxquelles seules la loi s’appliquait. 
De là vient que la Parole dit que comme Christ est maintenant (non pas comme Il était), tels nous sommes, tandis 
que nous sommes appelés à marcher comme Il a marché. Et ceci me conduit à la règle de pratique qui, conjointe-
ment avec notre justification, est en nature et en principe, au-dessus et en dehors de la loi, règle qui est divine et 
non humaine, bien que sous des formes et des circonstances humaines. La loi requérait que nous aimions notre 
prochain comme nous-mêmes, règle parfaite la où tout est en bon état, bénédiction commune et mutuelle, mais 
inappropriée et  inadéquate quand il  s’agir  de répondre à un état  de péché.  Nous  sommes appelés à aimer 
comme Christ a aimé, à nous donner nous-mêmes, à donner nos vies, si cela est nécessaire, pour les autres. 
L’une des deux règles reconnaît le moi comme mesure dans un état de choses heureux ; l’autre consacre le sa-
crifice de nous-mêmes dans les cas de nécessité, de misère, de besoin de tout genre. Celle-ci demande la puis-
sance de l’amour divin dans le sacrifice du moi, telle qu’elle a été manifestée en Christ ; non pas la bonté mu-
tuelle mesurée par le moi. Nous devons être imitateurs de Dieu comme de bien-aimés enfants.

Voila donc ce qu’est la position chrétienne. Elle prend la vie telle qu’elle était en Christ avant que les mondes 
fussent, mais qui a été manifestée en Lui dans la chair – la vie éternelle qui était avec le Père, laquelle nous pos-
sédons comme ayant le Fils. Elle est étrangère à la vie par la loi. Elle est le don de Dieu, par Jésus Christ, notre 
Seigneur, le Fils vivifiant qui Il veut. C’est l’homme fait justice de Dieu en Christ, non point par la loi, quoique 
Christ l’ait gardée, mais en ce que Christ a parfaitement glorifié Dieu dans sa mort, ayant été obéissant jusqu’a la 
mort même ; en ce que Christ a entièrement ôté nos péchés, de sorte que nous en sommes complètement justi-
fiés ; en ce qu’Il a condamné absolument et mis de côte le vieil homme (de telle manière que nous ne sommes 
plus dans la chair) ; et en ce qu’Il nous a amenés dans la présence de Dieu selon Sa gloire, selon la valeur de ce 
sacrifice dans lequel Dieu Lui-même a été parfaitement glorifié. La parfaite justice de l’homme se mesure par la 
loi ; mais la loi a été donnée aux pécheurs comme chose requise pour obtenir cette justice et a servi à convaincre 
de péché. La loi n’a pas été donnée pour le juste, mais pour les pécheurs et les profanes ; « xxx xxx », ne s’ap-
plique pas au juste. Ce moyen de justice n’est jamais rendu efficace du tout, et ce n’est jamais par lui que l’âme 
est établie devant Dieu ; mais c’est un nouveau genre de justice qui est établi – la justice de Dieu par la foi. La loi 
est la justice de l’homme ; ce n’est point par celle-ci que nous sommes justifiés : l’évangile révèle la justice de 
Dieu, celle dans laquelle Il est juste ; non pas juste en reconnaissant si l’homme a ou n’a pas atteint à la mesure 
requise de lui (cela aura sa place, comme justice, en condamnation au jour du jugement) ; mais juste en accep-
tant et en glorifiant, parce que lui, Dieu, a été parfaitement glorifié, et glorifié là où était le péché, de telle manière 
qu’Il fût glorifié dans tout ce qu’Il est, dans Son amour aussi bien que dans Sa justice. Il n’y aurait pas de difficulté 
à mesurer à définir la justice de l’homme, si même elle existait ; (elle a existé en Christ) ; la loi nous la donne par-
faitement. Garder la loi aurait pour résultat la justice humaine et la vie humaine en bénédiction devant Dieu. La 
justice de Dieu est à Dieu et non pas à l’homme et pourtant c’est en elle que l’homme, c’est-à-dire le croyant, se 
tient devant Dieu. Voilà ce qui fait qu’il est difficile de l’exprimer. C’est la justice de Dieu et pourtant l’homme est 
en elle, bien plus, il est elle-même, est-il écrit, devant Dieu. C’est pourquoi mes adversaires l’abaissent à la me-
sure de la première et la font être la justice de l’homme, en admettant seulement que c’est Christ qui l’a accom-
plie. Les réformateurs lorsqu’ils s’élancèrent dans la lumière, allèrent beaucoup plus avant et déclarèrent que le 
Chrétien était bien au-delà et bien au-dessus de la loi. Cependant, pressés par ceux qui les accusaient de mettre 
de côté la loi, ils retombèrent en arrière dans un vague langage, ou soutinrent que Christ l’avait accomplie, alors 
que Luther supprimait l’expression dans sa traduction du Nouveau Testament. Depuis, cette doctrine a été érigée 
en système. Mais c’est un fait curieux que ce pourquoi l’apôtre dit qu’il n’avait pas honte de l’évangile, ne se 
trouve pas dans le Testament traduit par Luther.

La cause de cette confusion et de cette erreur, c’est que l’on n’a point vu que par l’évangile le vieil homme est 
totalement mis de côté, avec toute la vie et la position devant Dieu qui s’y rattachent ; que, vus en Christ, nous 
sommes entièrement morts à ce vieil homme ; que nous ne sommes pas en vie dans le monde, et que nous 
sommes établis sur un pied tout nouveau, qui a pour base la mort et la résurrection en Christ. Christ est pour 
nous et nous sommes en Christ, savoir, en Christ ressuscité et devant Dieu, conformément à l’œuvre qu’Il a ac-
complie et dans la puissance d’une vie éternelle et sans fin ; mais dans la résurrection, le péché étant ôté, la mort 
vaincue, et nous dans la place du second Adam, en vertu de Son œuvre (dans laquelle il s’est offert lui-même et 
a été fait péché). Nous ne sommes pas là en vertu de ce que le premier Adam a fait, ni, puis-je ajouter, en vertu 
de ce qu’il aurait dû faire. Ceci n’est plus en question pour nous, et nous sommes dans cet état nouveau en nous 
reconnaissant nous-mêmes comme entièrement morts dans nos fautes et dans nos péchés, coupables et ruinés 
dans le premier Adam, transgresseurs si nous sommes sous la loi, ennemis à l’égard de Dieu, mais maintenant 
sortis de cette condition primitive comme ressuscités ensemble avec Christ, en conséquence de l’œuvre bénie 
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dans laquelle il a glorifié Dieu. Or, comme le premier Adam a péché, qu’il a abandonné Dieu, qu’il a été chassé du 
Paradis terrestre et que, dans cet état, il est devenu le père d’une race ruinée – de même le second a parfaite-
ment glorifié Dieu, faisant la propitiation pour nos péchés. Et après avoir parfaitement glorifié Dieu dans cette po-
sition sous le péché, lorsque cela était  maintenant nécessaire, il  est entré dans un Paradis céleste, et nous, 
comme spirituellement, pour ainsi dire, nés de lui, nous nous tenons dans la place même qu’Il occupe devant 
Dieu. Dans la place qu’Il a pris sous le péché, Il était Lui-même, sans contredit, exempt de péché ; sinon, Il n’eût 
pas pu glorifier Dieu ; bien plus, je dirai que là son impeccabilité même a été sa perfection. Mais dans la position 
qu’Il occupe maintenant devant Dieu, Il y est entré non point comme ayant rempli la mesure de la justice de 
l’homme – quoiqu’Il ait assurément fait cela et bien plus encore lorsqu’Il était ici-bas – mais comme ayant glorifié 
Dieu, tout ce que Dieu est, dans la place qu’Il a prise sous le péché quant Il a été fait péché pour nous. Ainsi, 
nous sommes, non point sur le pied de la justice de l’homme, mesurée par le devoir de l’homme, mais sur le fon-
dement de la justice de Dieu, mesurée par la gloire de Dieu – Christ ayant, par là, ôté nos péchés et toute la 
peine encourue dans notre état comme hommes.

Maintenant, j’admets pleinement qu’un grand nombre de bien-aimés enfants de Dieu ne connaissent que cette 
dernière vérité, à savoir, le juste et béni pardon des péchés, et de telles âmes sont sur un fondement assuré de 
grâce. Puissent-elles le retenir toujours ! Mais elles ne connaissent pas toute la bénédiction de leur position. Elles 
vont jusqu’au verset 11 de Romains 5 – marche bénie pour le cœur aussi – mais elles ne traversent pas avec in-
telligence le sixième chapitre jusqu’au huitième. Si elles arrivent au septième, elles s’y arrêtent ; c’est par incon-
sistance peut-être, mais elles le font.

Pourquoi donc cette justice est-elle la justice de Dieu et non celle de l’homme, bien que l’homme soit lui-même 
cette justice devant Dieu par grâce ?

La justice de l’homme est simple. C’est l’accomplissement de son devoir envers Dieu, devoir dont la loi peut 
être considérée comme la parfaite mesure. C’est l’œuvre de l’homme, mesurée par le devoir de l’homme. L’autre 
justice est l’œuvre de Dieu, mesurée par la gloire de Dieu. Elle est entièrement de Son conseil, et non le devoir 
d’un homme envers autrui ; elle est Son travail, comme fruit de Son propre amour ; elle a été entreprise par le Fils 
dans Son amour béni, mais entreprise pour la gloire du Père ; la gloire divine c’est ainsi qu’il est écrit en Hébreux 
10 : « Tu m’as formé un corps… Voici, je viens, il est écrit de moi au rôle du livre, pour faire, ô Dieu, ta volonté ». 
Assurément la loi de Dieu était dans le cœur de Christ ; mais le devoir de l’homme a-t-il été la mesure de son 
œuvre ? Est-ce en gardant cette loi qu’Il nous a sanctifiés ? Est-ce là la volonté qu’Il a faite pour nous sanctifier et 
nous rendre parfaits devant Dieu ? Non : « C’est par cette volonté que nous avons été sanctifiés, par l’offrande du 
corps de Jésus Christ, faite une fois pour toutes ». Mais peut-être avions-nous besoin de l’autre justice pour être 
rendus parfaits devant Dieu ? Non : « Par une seule offrande il a rendu parfaits à perpétuité ceux qui sont sancti-
fiés ». Quoique ce fût là l’obéissance, ce n’était pas seulement celle d’une créature qui tirait la mesure de son de-
voir de la place dans laquelle elle se trouvait par nature ; c’était de la part de Christ un divin abandon de Lui-
même, Christ entreprenant de faire la volonté de Dieu, entreprenant dans un sens céleste, d’obéir à cette volonté 
quelle  qu’elle  pût  être,  mais  dans une obéissance qui  se complétait,  non par  ce qui  constitue  le  devoir  de 
l’homme, mais en souffrant, dans l’obéissance et dans l’amour, toute la colère de Dieu, comme s’offrant Lui-
même. Lorsque le Seigneur béni se fit  homme, il était, je n’ai pas besoin de le dire un homme parfait et par 
conséquent un homme obéissant ; car telle était la place de l’homme. Mais l’obéissance était absolue. Tout était 
obéissance jusqu’à la mort, la mort sous la colère, qui a été la preuve de Sa perfection. Par l’Esprit éternel, Il s’est 
offert lui-même à Dieu sans tache. À tout cela la loi était étrangère. Elle avait une mesure dûment prescrite, et elle 
était parfaite parce qu’elle avait cette mesure. Il s’est donné Lui-même en rançon pour plusieurs. Sans doute, en 
cela il a gardé la loi, car il a aimé Dieu de tout son cœur ; mais il a fait aussi une œuvre divine. Mais il y a plus : 
L’amour de Dieu a été parfaitement glorifié, non en des êtres saints, mais dans sa propre suprématie, selon sa 
souveraine gloire en Christ et par Christ. Dieu a constaté Son amour, à Lui, l’amour qui lui est particulier en ce 
que, lorsque nous étions encore pécheurs, Christ est mort pour nous ; et cette constatation s’est faite au prix du 
sacrifice volontaire et infini de Christ, de sorte que çà a été un motif pour son Père de L’aimer : « C’est pourquoi le 
Père m’aime ». La justice de Dieu contre le péché a été glorifiée, et glorifiée, remarquez-le bien, non seulement 
dans le sens du jugement contre le mal – c’est ce que fera le jour du jugement – mais glorifiée dans ce sens que 
Christ a bu pour les autres cette coupe de colère, dans l’amour pour les autres, dans l’amour pour ceux que Son 
Père aimait ; – et pour glorifier l’amour de Dieu envers l’homme, de telle manière que Dieu serait glorifié en justi-
fiant ; non en justifiant les justes, mais les pécheurs : « Juste et justifiant ceux qui sont de la foi de Jésus » ; « Ce-
lui qui justifie l’impie ». Voilà une glorieuse glorification de Dieu – non seulement l’accomplissement du devoir de 
l’homme, mais le déploiement de qualités souveraines et autrement inconnues et impossibles (expression bien 
faible, après tout), et des souveraines excellences qui sont en Dieu, dont la manifestation n’était possible que par 
là.

Combien la souveraine majesté de Dieu fut là mise en évidence ? « Il était convenable pour lui (quelle parole !) 
que, amenant plusieurs enfants à la gloire, il consommât le Chef de leur salut par la souffrance ». Combien fut vé-
rifiée ici cette vérité que les gages du péché c’est la mort ! Il mourut non seulement comme celui qui succombe, 
bien qu’Il mourût véritablement comme homme ; mais Sa mort fut un témoignage divin à la signification de cette 
vérité. Mais je m’arrête, encore que je pourrais essayer d’en dire davantage, parce que je sens que la pensée et 
la plume de l’homme sont faibles quand on traite un semblable sujet. On peut suggérer, mais le Saint Esprit peut 
seul donner des pensées divines sur un sujet aussi saint, et ici nous nous prosternons plutôt que nous ne nous 
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expliquons. Cependant, nous avons la parole du Seigneur lui-même, écrivant cette heure solennelle : « Mainte-
nant le Fils de l’homme est glorifié et Dieu est glorifié en lui ». « Si Dieu est glorifié en lui, Dieu aussi le glorifiera 
en lui-même, et incontinent il le glorifiera ». Voilà ce qui a amené l’homme à la gloire divine et céleste ; ce n’est 
pas l’observation de la loi. Christ a toujours, comme homme obéissant, glorifié son Dieu et Père ; mais il y avait 
un « maintenant » où tout prit un caractère nouveau, tout en jetant le lustre de sa perfection sur son sentier de-
puis le commencement. Sa vie quoiqu’il fût véritablement homme, fut toujours une vie divine ; mais ici il y avait 
une œuvre divine pour l’accomplissement de laquelle Il était venu. Il s’est donné lui-même. Comme c’était donc 
l’œuvre du conseil et de la volonté de Dieu, ainsi c’était une œuvre divine dans Sa nature (bien qu’Il ait été fait un 
peu inférieur aux anges à cause de la passion de la mort), et en elle Dieu fut glorifié, en ce qu’elle a été le dé-
ploiement de cette justice de Dieu qui pouvait justifier par la grâce, tandis que la justice ordinaire, en rapport avec 
l’homme responsable, ne le pouvait pas. Ce fut la rédemption dans la justice, la grâce régnant par la justice. Par 
la justice de l’homme ? Non. Par la Justice de Dieu, où l’homme n’était que péché, mais où le péché a été ôté, ôté 
par le sacrifice de Christ lui-même. Si quelqu’un dit que Christ n’a pas glorifié Dieu au-delà d’une simple obéis-
sance à la loi, ce quelqu’un ment à la vérité. Si vous soutenez que dans son œuvre Christ a accompli la loi, je n’ai  
rien à redire. C’est ce que nous sommes appelés à faire, en marchant par l’Esprit. Mais Il s’est donné lui-même. Il 
a été fait péché ; Il a été obéissant jusqu’à la mort ; Il a bu la coupe de la colère. Celui qui était le resplendisse-
ment de la gloire de Dieu, l’empreinte de sa substance, Celui-là, après avoir fait par Lui-même la purification de 
nos péchés, s’est assis à la droite de la majesté dans les hauts lieux. Ce n’est pas la justice d’un homme qui fait 
son devoir dans sa position d’homme ; mais c’est le fruit des conseils, des pensées, de l’œuvre, de l’amour de 
Dieu, alors que la question de la justice de l’homme était décidée et que le seul Juste fut fait péché, afin que nous 
devinssions justice de Dieu en Lui. C’est une œuvre qui a été poursuivie par l’amour de Dieu homme, entre Christ 
et Dieu, une œuvre à laquelle nous n’avons participé que par le péché, et dans laquelle lui, quoique sans péché, 
a été fait péché et s’est présenté comme tel, et dans laquelle il n’a pu se trouver d’autre justice que celle de Dieu. 
C’est celle-ci qui a été déployée dans la résurrection de Christ et qui est manifestée dans notre justification en 
vertu de cette œuvre, et c’est d’elle que nous avons la gloire en Christ,d’après son titre en rédemption. Ç’a été 
l’acte volontaire de Dieu, et cela en Christ ; ce n’a pas été l’accomplissement du devoir du premier Adam, bien 
que Christ ait assurément accompli ce devoir alors que l’homme était dans un état de péché. C’est la justice de 
Dieu, parce qu’en elle Dieu a été manifesté, glorifié comme il n’aurait pu l’être par aucune sorte d’innocence ou 
d’observation de la loi, puisque c’est sa pensée et son œuvre – une pensée qui aurait été un blasphème pour tout 
autre, mais qui pour lui est sa souveraine gloire – une œuvre que nulle créature, innocente ou coupable, n’aurait 
pu faire, laquelle est nécessairement divine dans sa nature et dans son caractère et par laquelle Dieu est juste en 
justifiant des pécheurs, non par leur justice légale, mais par la sienne propre. L’homme devrait maintenant garder 
la loi ; il le fait en tant qu’il s’agit du cœur, dans la nouvelle créature ; mais aurait-il pu faire cette œuvre-là, bien 
que, Dieu soit béni, ce soit un homme qui l’a faite ?4 Eh bien, ce n’est donc pas la justice de l’homme, ni en na-
ture, ni en fait. Accomplie entre Dieu et Christ, le Fils de Dieu, c’est la justice pour l’homme, mais la justice de 
Dieu. Elle est manifestée dans la séance de Christ à la droite de Dieu et notre introduction dans la gloire divine, 
celle-ci étant due à ce que l’œuvre est de Christ et a été accomplie pour nous. L’observation de la loi nous donne-
rait-elle le droit d’être semblables à Christ dans la gloire ? En faisant plus que cela même, nous ne pouvons que 
dire : Nous sommes des serviteurs inutiles ; nous n’avons fait que ce que nous étions obligés de faire. Mais ceux 
qu’il a justifiés, il les a aussi glorifiés, prédestinés à être conformes à l’image de son Fils, afin qu’Il fût le premier-
né entre beaucoup de frères.

Il ne reste plus à faire que quelques remarques de détail. Je ne m’arrêterais pas sur les faussetés que mes op-
posants se sont permises ; j’ai pour objet la vérité positive et non la controverse. On a exprimé la notion que Dieu 
ne peut pas justifier sans que la personne soit juste de fait. Cela n’a pas de sens, si l’on veut dire qu’il faut que la 
somme de la justice d’un autre soit imputée ; et autrement, c’est la négation de cette grâce qui justifie l’impie. 
Mais je voudrais faire observer ici que le point sur lequel j’insiste c’est que la justice de Dieu est révélée, et non 
pas Dieu satisfait dans ce qu’Il a droit d’exiger de l’homme5 – de telle sorte qu’il ne s’agit pas d’une mesure hu-
maine à laquelle l’homme atteigne par sa conduite, mais de l’œuvre que Dieu a accomplie conformément à Sa 
propre gloire, en contraste avec ce que l’homme aurait dû être pour Dieu. En vertu de Sa propre œuvre en faveur 
de l’homme, Dieu justifie ; mais ce n’est pas en vertu de l’œuvre de l’homme envers Dieu, accomplie par qui que 
ce soit. Conséquemment, c’est la gloire avec Christ qui en est le fruit. Ce n’est donc pas la justice assise pour 
évaluer la dette (quoique, de ce côté, elle ait été satisfaite dans l’expiation) ; mais c’est la grâce régnant par la 
justice. Dans la question Dieu a agi pour Lui-même, selon sa propre gloire, quoiqu’Il ait agi pour l’homme et que 
ce soit à lui qu’Il impute la justice. Mais tel qu’on le pose, le principe est faux ; car la justice de Dieu se montre 
dans le support des péchés (Rom. 3:25). C’est sur ce principe que Dieu justifie, et cela, par la foi au sang de 
Christ – de sorte qu’il n’est pas vrai qu’il faille, pour que Dieu justifie, de la justice pratique dans la conduite. C’est 
sa justice, à Lui, qui est révélée. Il est juste et justifie par le moyen su sang et de la foi en ce sang.

J’ai encore un mot à ajouter relativement à la difficulté sur laquelle on insiste avec quelque prétention et qui 
consiste à faire une différence entre les termes « la justice imputée » et « imputant la justice ». Les efforts fais 

4  Le chrétien est appelé à imiter Christ pleinement, en esprit ; mais il n’est pas besoin d’argument pour démontrer 
qu’il n’aurait jamais pu l’entreprendre comme une œuvre pour Dieu.
5  Dans l’expiation Dieu a été ainsi satisfait ; mais l’expiation est une œuvre divine ; et nous parlons ici d’une jus-
tice positive.
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pour confondre ces termes peuvent servir à égarer ; et par leur moyen les âmes qui mettent leur confiance en des 
enseignements d’hommes, sans les examiner, pourraient se fourvoyer. Mais pour ce qui regarde ceux qui sou-
lèvent la difficulté, elle est de leur par ou le fruit de la volonté propre ou une très grande stupidité. Changez le mot 
exprimant la chose imputée ; dites, par exemple : Il impute la bonté à tel homme dans tel cas ; mais l’homme ne 
l’a pas mérité. Ici, il s’agit simplement de tenir cet homme pour bon, de la reconnaître tel dans le cas donné. Ou 
bien, avec l’autre proposition, dites : la bonté lui a été imputée, quoique ce soit par faveur, car c’est par un acte de 
son père. Ici, il s’agit d’un acte de bonté du père, imputé à l’enfant, et celui-ci, par conséquent, traité comme la 
personne bonne.

Or, c’est dans le premier sens que l’Écriture emploie toujours le terme. Dieu impute la justice à l’homme sans 
les œuvres ; c’est-à-dire qu’il tient l’homme pour juste, tout comme je tiendrais pour bon l’homme à qui j’impute-
rais la bonté dans un cas déterminé. Voilà tout ce que l’expression signifie, et rien de plus. Elle ne donne pas le 
pourquoi ; seulement, dans notre cas, c’est à cause de la foi. Mais imputer la justice à quelqu’un, c’est-à-dire tenir 
ce quelqu’un pour juste, n’établit pas que c’est en vertu d’une somme de justice accomplie en dehors de lui que 
ce quelqu’un est ainsi tenu pour juste. Je discute maintenant la question de savoir pourquoi le croyant est compté 
pour juste, au-delà de cette justice qui équivaut à la rémission. Mes adversaires disent que c’est en complétant la 
justice légale, dans l’atteinte de laquelle l’homme a failli. J’affirme, moi, que c’est en vertu de l’œuvre de Dieu ac-
complie en Christ, pour sa gloire, à Lui, et notre bien à nous (œuvre de justice démontrée par l’introduction de 
Christ dans cette gloire) – conformément à sa gloire et non pas seulement d’après son droit légal sur l’homme. 
Ainsi donc, c’est la justice de Dieu (ce que ne pouvait pas être la justice légale) et non celle de l’homme (et la jus-
tice légale ne saurait être davantage). Il ne peut être question de justice par rapport à une chose exigée, si la jus-
tice va au-delà de l’exigence. Dans les deux cas, la justice est imputée en vertu d’une œuvre que l’homme n’a 
pas faite. Ici, nous sommes d’accord ; mais tandis que j’affirme que c’est en vertu de cette œuvre glorieuse, à sa-
voir, la glorification de Dieu par Christ, que Christ est maintenant assis à la droite de Dieu et que nous serons 
dans la gloire avec Lui, mes adversaires disent qu’il s’agit de Christ accomplissant la loi pour eux durant sa vie. 
Ainsi, ils rejettent le Chrétien en arrière sous la loi, comme si nous vivions dans la chair, et font de l’obéissance de 
Christ, durant Sa vie, la justice du croyant. Je dis que cela n’est pas. Sa vie, sans doute, a été bénie et parfaite, 
ou bien Il n’aurait pas pu être un agneau sans tache. Mais nous sommes unis à un Christ mort et ressuscité ; 
conséquemment, nous ne sommes pas dans la chair, ni ne le connaissons pas selon la chair. Dans la foi, nous 
ne vivons pas de la vie à laquelle la loi s’applique. Nous sommes morts et ressuscités avec Christ. Nous apparte-
nons à un autre monde, au ciel. Nous sommes morts, et notre vie est cachée avec le Christ en Dieu.

Le principe de la marche vient ensuite. Pour mes adversaires, c’est la loi. C’est là leur règle de vie. Je dis : cela 
ne doit pas être. Je suis mort et point sous la loi, mais obéissant à Dieu dans une nouvelle nature ; dans laquelle 
Sa sainteté et Son amour doivent se développer dans mon cœur. Je suis appelé à être imitateur de Dieu comme 
enfant bien-aimé. La mesure est donc différente. Ils disent, eux : l’accomplissement de la loi constitue notre jus-
tice, et c’est à la garder que nous devons viser dans la pratique. Moi, je dis : non ; Christ est ma justice, comme 
ayant glorifié Dieu et ainsi se trouvant dans la gloire de Dieu ; et Christ est le modèle de mon sentier, Sa gloire 
actuelle est le point auquel j’aspire, et transformé ici-bas de gloire en gloire, comme par l’Esprit du Seigneur, je 
dois me purifier comme il est pur, car je lui serai semblable quand Il apparaîtra.

Par la loi, ma mesure serait d’aimer mon prochain comme moi-même. Par la grâce, je suis appelé à me donner 
moi-même, comme Christ s’est donné en offrande et sacrifice à Dieu. Il a laissé Sa vie ; je suis appelé à mettre 
ma vie pour mes frères. Devenu lumière dans le Seigneur, je suis appelé à me relever d’entre les morts, et le 
Christ m’éclairera. Mais le principe du contraste est clair. La loi nous commande d’aimer notre prochain comme 
nous-mêmes. L’évangile demande du chrétien qu’il agisse comme Christ et qu’il se donne pour les autres dans le 
sentier de l’amour. C’est là le genre d’amour nécessaire dans un monde de péché. Mais toutes ces choses ne 
sont que des conséquences. Le point principal, c’est que je suis établi dans la justice de Dieu, selon l’œuvre effi-
cace du Seigneur Jésus, pour la glorification de Dieu ; justice qui m’est imputée de telle manière que je serai avec 
Lui dans la gloire et qu’en attendant je connais l’amour que m’a communiqué le don inexprimable, l’amour répan-
du dans mon cœur par le Saint Esprit qui m’a été donné.

Cela est la justice de Dieu, par la grâce et l’œuvre de Christ ; non pas la justice de l’homme par la loi, pour 
Dieu ; c’est ce que Dieu a fait pour l’homme, non ce que l’homme a fait pour Dieu. C’est la justice dont la gloire de 
Dieu, et non le devoir de l’homme, est la mesure – bien que, sans doute, les manquements de l’homme à ce de-
voir aient été expiés dans cette œuvre.

J. N. Darby

L’Écho du témoignage vol.8, p.157-205 [156-204]

4 – Les voies de Dieu – Le Gouvernement, la Grâce et la 
Gloire
À une époque, comme celle dans laquelle nous vivons, si pleine d’événements se pressant les uns les autres 

dans l’histoire de ce présent siècle, siècle, qui se termine avec des conséquences si profondes et si solennelles 
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pour le monde, mais si plein de bénédiction pour le chrétien et l’Église de Dieu – c’est une bénédiction du Sei-
gneur si nos pensées sont dirigées vers la parole prophétique et sur les voies de Dieu. Il est dit dans 2 Pierre 
1:19, de la parole prophétique : « Vous faites bien d’y être attentifs comme à une lampe qui brille dans un lieu 
obscur, jusqu’à ce que le jour ait commencé à luire et que l’étoile du matin se soit levée dans vos cœurs ». Nous 
désirons donc mettre devant l’esprit des saints, aussi brièvement que nous le permettra le but que nous avons en 
vue, et selon qu’il plaira au Seigneur de nous diriger et de fournir à nos besoins, une vue générale des grandes 
dispensations de Dieu, de ce qu’il Lui a plu, dans Sa sagesse infinie, de nous faire connaître, au moyen de Sa pa-
role, en vue du déploiement de ses voies successivement sous le triple aspect du gouvernement, de la grâce, et 
de la gloire. De cette manière, quelques-uns du moins pourront être rendus capables de suivre ces voies dans 
leur ordre consécutif d’aussi près qu’il est possible, et de saisir les desseins de Dieu ainsi révélés.

En vérité, nous pouvons bien dire que « nous ne connaissons qu’en partie » ; mais le Seigneur est plein de mi-
séricorde et ménage notre lenteur à apprendre.

Nous ne prétendons pas donner une vue complète de ces choses, mais nous y arrêter assez pour amener le 
cœur à rechercher plus attentivement les moindres détails de la parole de Dieu, et une intelligence plus parfaite 
de Ses desseins et de Ses voies.

Dans la poursuite d’un tel but, bon nombre de vérités bien connues depuis ces derniers temps au milieu du 
peuple de Dieu seront placées devant nous – et cela par nécessité – pour que de parties plus importantes ne 
soient ni oubliées ni omises dans l’ordre consécutif des voies de Dieu. Et, si nous trouvons qu’il soit nécessaire 
de nous éloigner de cet ordre, ce ne sera que pour rattacher plus pleinement et plus clairement les événements 
les uns aux autres, afin que la pensée puisse suivre toute la chaîne sans qu’un seul chaînon soit oublié.

Le but de ces articles est de placer devant l’esprit, d’une manière claire et simple, la vérité d’après les Écritures, 
pour « l’édification qui est en la foi », et non pour combattre l’erreur quelque utile et nécessaire que cela puisse 
être à sa place. Car nous sentons bien que lorsque la vérité brille dans l’âme avec sa lumière pure et parfaite, elle 
dissipe les ténèbres et trouve un lieu de repos dans le cœur qui désire être soumis à la parole de Dieu.

Puisse la considération de ces vérités être une bénédiction de Celui qui seul peut bénir ; et puisse-t-Il nous 
rendre capables de vivre dans la puissance des choses invisibles et éternelles, et bénir abondamment Sa propre 
Parole !

Dans nos recherches sur ces sujets, une bien grande portion des Écritures sera nécessairement déployée de-
vant nous, outre les Écritures prophétiques qui embrassent cinq grands sujets distincts :

– 1° La corruption ou la ruine d’Israël ;

– 2° le jugement qui suit la ruine ;

– 3° le temps des Gentils ;

– 4° la crise de l’histoire du monde ;

– 5° la gloire ou le royaume.

Je présenterai d’abord une remarque sur 2 Pierre 1:20 : « Sachant ceci premièrement, qu’aucune prophétie de 
l’Écriture ne s’interprète elle-même ». Il y a en dans les temps passés, certains accomplissements partiels de la 
prophétie qui, sans nul doute, étaient largement empreints, au moment où ils avaient ainsi une application pre-
mière, des traits des événements définitifs auxquels ils se rapportaient ; mais si nous disions que leur portée se 
bornait là, nous nous méprendrions sur la pensée de l’Esprit dans le sujet de l’Écriture, et nous en ferions une in-
terprétation privée. La prophétie commence dans les pensées et les conseils de Dieu, et n’est terminée que 
lorsque Sa propre gloire sera révélée, complétée et déployée dans Son Fils. Elle relie, deux choses : les conseils 
de Dieu et leur accomplissement en Christ. Nous ne pouvons donc pas commencer à un point postérieur on nous 
arrêter à aucun point antérieur à la fin, sans en perdre la grande portée. N’importe l’exactitude qu’ait pu présenter 
l’accomplissement apparent de certaines prophéties, quand nous venons à examiner les détails, nous sommes 
sûrs de trouver des traits qui montrent clairement que, quand il a plu à Dieu de se servir de circonstances futures 
ou de circonstances présentes, Il a toujours montré que ce qui occupait Sa pensée, c’était l’accomplissement de 
Ses pleins desseins et de sa propre gloire dont les circonstances du moment n’étaient pour lui que comme un 
type. En outre la prophétie s’occupe des choses terrestres et des choses célestes, « Autre est la gloire des ter-
restres, autre celle des célestes », c’est vrai ; mais la prophétie se tait sur « le mystère caché en Dieu depuis le 
commencement des siècles », mystère caché depuis le commencement mais maintenant rendu manifeste. « Ce 
mystère est grand ; mais moi je le dis par rapport à Christ et à l’assemblée ».

Vue générale des voies de Dieu
En rapport avec ce sujet, nous nous référerons à trois passages de l’Écriture. « Mais quand l’accomplissement 

du temps est venu, Dieu a envoyé son Fils, né de femme, né sous la loi » (Gal. 4:4). « Lequel Il s’est proposé en 
lui-même pour l’administration de la plénitude des temps, savoir, de réunir en un toutes choses dans le Christ, 
tant les choses qui sont dans les cieux, que celles qui sont sur la terre en Lui, en qui, nous aussi, nous avons été 
faits héritiers (Éph. 1:10-11). « Et l’ange… jura par celui qui est vivant aux siècles des siècles… qu’il n’y aurait 
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plus de délai ; mais qu’aux jours de la voix du septième ange, quand il sonnera de la trompette, le mystère de 
Dieu sera aussi terminé » (Apoc. 10:6, etc). Ces trois portions de l’Écriture mentionnent trois grandes époques ou 
événements importants dans les desseins de Dieu envers le monde. La première est passée ; les deux autres 
évidemment a venir, la différence entre les deux dernières époques consistant en ce que l’une commence lorsque 
l’autre finit. Nous essaierons maintenant de prouver par l’Écriture à quelles voies de Dieu déjà accomplies le pas-
sage des Galates fait allusion : « quand l’accomplissement du temps fut venu ». Pour cela, il nous faut jeter un 
coup d’œil général sur l’histoire passée du monde, telle qu’elle nous est révélée.

Allons d’abord à Genèse 1, 2. Là nous trouvons que Dieu, ayant créé l’homme et la femme, leur donne la domi-
nation sur « les poissons de la mer, et les oiseaux des cieux, et sur le bétail, et sur toute la terre, et sur tout reptile  
qui rampe sur la terre ». Il  leur est accordé une domination universelle sur toutes les choses qui avaient été 
créées. Nous passons à Genèse 3, et nous y trouvons que Satan était intervenu et avait réussi à obtenir cette su-
prématie au moyen de la chute de l’homme et de ses convoitises après qu’il se fut éloigné de Dieu. À Adam, fait  
âme vivante et innocent, avait été donnée une loi de l’observation de laquelle dépendaient le maintien de ses bé-
nédictions et de son autorité et son propre maintien à lui, comme créature, dans sa vraie place de soumission à 
Dieu. Adam, ainsi tombé, entend la promesse que la semence de la femme (ce qu’il n’était pas) écraserait, au 
temps convenable, la tête de Satan qui avait obtenu la suprématie par sa ruse ; et avec cela, il est mis hors de la 
présence de Dieu. « Ainsi il  chassa l’homme ». Alors commence le temps d’épreuve de l’homme dans cette 
condition, épreuve qui durera environ, quatre mille ans, Jusqu’à ce que « l’accomplissement du temps fût venu ».

Pendant à peu près seize ou dix-sept cents ans de ce temps d’épreuve, les hommes sont laissés à eux-mêmes 
(quoique Dieu ne se laisse jamais sans témoignage) jusqu’au déluge, quand la terre fut corrompue devant Dieu et 
remplie d’extorsions. « Dieu donc regarda la terre ; et voici, elle était corrompue, car toute chair avait corrompu 
sa, voie sur la terre ». « Ce qu’on ne peut voir de lui, savoir sa puissance éternelle et sa divinité, se discernent de-
puis la fondation du monde par le moyen de l’intelligence, par les choses qui son faites », les laissant « sans ex-
cuse ». « Et Dieu dit : La fin de toute chair est venue devant moi, car ils ont rempli la terre d’extorsion, et voici je 
les détruirai avec toute la terre ». Et ainsi il fit venir le déluge sur un monde d’impies… et le monde d’alors périt, 
« étant submergé par les eaux du déluge » ; et ainsi se termina l’épreuve de l’homme laissé à lui-même.

Noé et sa famille sont sauvés à travers ce jugement, et nous le trouvons sur la terre ainsi purifiée. Entre ses 
mains est remise « l’épée », le gouvernement lui est confié. – « Quiconque aura répandu le sang de l’homme, par 
l’homme son sang sera répandu ; car Dieu a fait l’homme à son image ». Noé ainsi revêtu d’autorité se mit à culti-
ver la terre ; il plante la vigne, en boit le fruit et s’enivre, perdant ainsi moralement la position dans laquelle il avait 
été placé par Dieu.

Le culte des démons commence. Les hommes après avoir connu Dieu, « ne l’ont point glorifié comme Dieu, et 
ils ne lui ont point rendu grâces ; mais ils sont devenus vains en leurs raisonnements, et leurs cœurs destitués 
d’intelligence ont été remplis des ténèbres : se disant sages, ils sont devenus fous, et ils ont changé la gloire du 
Dieu incorruptible, en la ressemblance de l’image d’un homme corruptible, et d’oiseaux et de bêtes à quatre pieds 
et de reptiles ». « Les choses que les nations sacrifient, elles le sacrifient à des démons et non pas à Dieu ».

La volonté propre remplit ainsi le cœur de l’homme – volonté propre qui prétend à être centre elle-même, ayant 
perdu le lien qui la rattachait à Dieu, le seul centre du bien – et les hommes s’unissent pour faire un centre d’unité 
à part de Dieu. « Bâtissons une ville et une tour, de laquelle le sommet monte jusqu’aux cieux, et acquérons-nous 
de la réputation, de peur que nous ne soyons dispersés sur toute la terre ». L’homme voulait appeler cela unité ; 
Dieu l’appelle confusion (Babel), et il descend et disperse les hommes, leur donnant le frein des langues, « une 
ceinture de fer autour des hommes ».

Quand le monde fût ainsi tombé dans l’idolâtrie et qu’ils se furent mis à « honorer et servir la créature plutôt que 
le Créateur béni éternellement », Dieu mit à part pour soi-même un homme, Abraham, et en lui une famille, une 
nation, afin qu’Il pût (entre autres conseils) placer l’homme sous une autre épreuve, sur un nouveau terrain. Dans 
la suite du temps, Il sépare cette nation d’Israël du monde (Égypte), pour Lui-même ; habite au milieu d’eux et 
leur donne Sa loi. Cette loi représentait à l’homme la règle de sa responsabilité comme pécheur, tout en repré-
sentant aussi l’autorité de Dieu. S’ignorant eux-mêmes, ils l’acceptent comme condition de leur relation avec 
Dieu ; le législateur va pour la recevoir, et avant même que les conditions soient proclamées, ceux qui les avaient 
acceptées établissent un veau d’or, l’adorent comme leur Dieu et tombent ! Dieu met alors la loi entre les mains 
d’un médiateur, et ajoute à ses exigences des conditions de long support et de miséricorde. L’histoire du peuple 
d’Israël ainsi établi sur un terrain nouveau nous donne le résultat de cette nouvelle épreuve de l’homme. Elle dura 
jusqu’à la captivité de Babylone. Pendant ce temps d’épreuve, nous entendons la voix d’intervention des pro-
phètes et des messagers de Dieu s’efforçant de ramener le peuple rebelle à l’observation des conditions de leur 
relation avec Lui, et à garder la loi qui les déterminait. « Mais, dit le prophète, comme Adam, ils ont transgressé 
l’alliance, ils se sont portés perfidement contre moi » (Os. 6:7). Ils rompirent l’alliance de laquelle dépendaient les 
bénédictions, comme Adam avait fait.

L’homme maintenant obtient une nouvelle épreuve. Le pouvoir suprême est placé dans ses mains. La domina-
tion universelle est remise entre les mains de Nebucadnetsar, roi de Babylone. « Toi, ô roi, es le roi des rois ; le 
Dieu des cieux t’a donné le royaume, la puissance, la force et la gloire ; et en quelque lieu qu’habitent les enfants 
des hommes, les bêtes des champs et les oiseaux des cieux, il les a donnés entre tes mains, et t’a fait dominer 
sur eux tous ». (Dan. 2:37-38.) Comment en usera-t-il ? Sera-ce à la gloire et à l’honneur de Celui dont il l’a re-
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çue ? Le résultat est connu. S’élevant dans l’orgueil de son cœur, il fait de lui-même un centre et, pour obtenir 
une unité religieuse et idolâtre, à part de Dieu, il persécute Son peuple. Plein d’orgueil, il dit : « N’est-ce pas ici 
Babylone, la grande, que j’ai bâtie pour être la demeure royale, par le pouvoir de ma force, et pour la gloire de ma 
magnificence ! » (Dan. 4:30). Il perd son sens, et devient une brute !

Et maintenant dans ce désert du monde, au lieu où Dieu avait placé Sa vigne et planté son cep afin qu’elle Lui 
rapportât du fruit – vigne qu’Il avait entourée d’une haie dont Il avait ôté les pierres, et qu’Il avait plantée des ceps 
les plus exquis, et dont Il pouvait dire : « Que pouvais-je faire de plus à ma vigne que ce que J’ai fait », et qui, 
lorsqu’il s’attendait qu’elle produirait des raisins, n’a produit que des grappes sauvages – dans le désert moral de 
ce monde, dis-je, et dans ce petit lieu sur lequel Il avait déployé tant de soin, s’est accomplie Sa dernière épreuve 
de l’homme ! « J’ai un Fils, peut-être le révéreront-ils lorsqu’ils le verront ». L’histoire est bientôt dite : on lui donna 
une Croix, lorsqu’il était venu chercher sa Couronne ! On lui cracha au visage, lorsqu’Il était venu chercher du 
fruit ! Et ainsi se termine l’épreuve de quatre mille ans sous toute sorte de formes diverses ; l’accomplissement du 
temps était venu !

L’homme ne peut pas dire à présent qu’il y a une seule voie dont Dieu n’ait pas essayé ; il reste sans excuse.

La plénitude des temps était venue et Dieu envoya Son Fils. Le Fils vint chercher et sauver ce qui était perdu ! Il 
prit la double position, de « né de femme », par qui était entré le péché ; « né sous la loi », par laquelle l’homme 
était sous la condamnation, pour « racheter ceux qui étaient sous la loi », afin que nous reçussions l’adoption de 
fils et que Dieu pût déployer les richesses immenses de Sa grâce envers ceux qui étaient pauvres et misérables 
par le péché. Le résultat pour ceux qui croient est : « Nous avons la rédemption par Son sang, le pardon des pé-
chés selon les richesses de Sa grâce ».

C’est à des êtres ainsi bénis qu’est révélé Son dessein, « pour l’administration de la plénitude des temps, sa-
voir : de réunir en un, toutes choses dans le Christ, tant les choses qui sont dans les cieux, que celles qui sont sur 
la terre en Lui, en qui nous avons été faits héritiers ». Et lorsque ces plénitudes des temps auront, achevé leur 
cours, l’ange puissant jurera par Celui qui vit à jamais, qu’il n’y aura plus de retard et que, quand sonnera le sep-
tième ange, « le mystère de Dieu sera accompli » (Apoc. 10). « Et le septième ange sonna de la trompette, et il y 
eut dans le ciel de grandes voix disant : Le royaume du monde de notre Seigneur et de Son Christ est venu, et Il 
régnera aux siècles des siècles » (Apoc. 11:15).

Maintenant considérons « ces temps » qui se poursuivent jusqu’à leur « plénitude ». « L’accomplissement du 
temps » est évidemment passé ; la « dispensation de la plénitude des temps » visiblement future.

1. C’est maintenant le temps du témoignage de la croix et de la résurrection de Jésus ; et le rassemblement des 
cohéritiers pour Lui en qui nous avons obtenu un héritage : le temps pendant lequel l’œuvre de Dieu se poursuit 
appropriant les pierres spirituelles à Sa maison spirituelle.

2. Le temps de l’Église souffrant dans le brisement du cœur et la faiblesse ici-bas, dans le royaume et la pa-
tience de Jésus.

3. Le temps de la confusion et du désordre pendant lequel le jugement est tellement séparé de la justice que, 
lorsque celui qui était le seul juste comparaissait devant le siège judiciaire, reconnaissant que le pouvoir qui y sié-
geait était de par Dieu, « Tu n’aurais aucun pouvoir s’il ne t’était donné d’en haut », le jugement condamna l’Inno-
cent.

4. Le temps d’aveuglement du peuple bien-aimé, le voile étant sur sa face, la plénitude des Gentils étant en 
voie de se rassembler.

5. Le temps de la domination des Gentils pendant lequel la grande statue de Daniel n’a pas encore reçu le coup 
sur ses pieds par la pierre taillée sans main.

6. Le temps pendant lequel la création tout entière soupire et est en travail, attendant la manifestation des fils et 
héritiers de Dieu.

7. Le temps pendant lequel Satan rôde comme un lion rugissant déchaîné, cherchant qui il pourra dévorer, et 
dont nous entendons la voix dans les malins esprits disant : « Ne nous tourmente pas avant le temps ».

8. Le temps du « mystère de Dieu », pendant lequel il supporte avec longanimité le mal sans le juger ; pendant 
lequel la méchanceté est dans les hauts lieux et la bonté foulée aux pieds ; pendant lequel le mensonge triomphe 
et la vérité est foulée aux pieds dans les rues.

9. Et le temps pendant lequel Jésus, rejeté par le monde, est assis à la droite de Dieu, attendant que « ses en-
nemis soient faits le marchepied de ses pieds ».

Mais il nous faut revenir en arrière. Nous avons vu l’homme perdre sa suprématie et l’autorité qui lui avaient été 
données en Genèse 1 et 2. Nous allons an Psaume 8 et nous y trouvons un « Fils de l’homme » auquel cette do-
mination est conférée. « Tu l’as établi dominateur sur les œuvres de tes mains ; tu as mis toutes choses sous ses 
pieds ; les bœufs et les brebis sans réserve, même les bêtes des champs, les oiseaux des cieux et les poissons 
de la mer, ce qui traverse par les sentiers de la mer ». Qui est « ce Fils de l’homme ? » Quand cette domination 
doit-elle être exercée et goûtée ? Hébreux 2 nous répond. « Car ce n’est pas aux anges qu’il a assujetti le monde 
habitable  à  venir  (xxxx)  duquel  nous parlons,  mais  quelqu’un a  rendu ce témoignage quelque part,  disant : 
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Qu’est-ce que l’homme que tu te souviennes de lui, ou du fils de l’homme que tu le visites ? Tu l’as fait un peu 
moindre que les anges, tu l’as couronné de gloire et d’honneur. Tu as assujetti toutes choses sous ses pieds… 
nous ne voyons  pas encore  que toutes choses lui soient assujetties, mais nous voyons Jésus… couronné de 
gloire et d’honneur ». C’est dans le siècle à venir que cette domination s’exercera et sera goûtée par Celui qui est 
aussi « le Fils de l’homme » maintenant couronné de gloire et d’honneur.

Nous allons à Éphésiens 1:19-23, et nous trouvons l’apôtre citant le même Psaume. Il parle de l’excellente 
grandeur de la puissance opérée en Christ « quand Il le ressuscita d’entre les morts, et le fit asseoir à Sa droite 
dans les lieux célestes, au-dessus de toute principauté, et autorité et puissance et domination, et au-dessus de 
tout nom qui se nomme, non seulement dans ce siècle, mais aussi dans celui qui est, à venir. Il a assujetti toutes  
choses sous ses pieds et l’a donné pour être Chef sur toutes choses à l’Église, qui est Son Corps et la plénitude 
de Celui qui remplit tout en tous ». Nous apprenons par là, et par d’autres portions des chapitres 1 à 4 que, tandis 
qu’Il est ainsi exalté, se forme pour Lui un corps d’entre les Juifs et les Gentils ; et que, la même puissance qui fut 
déployée pour ressusciter Christ et L’exalter comme homme à la droite de Dieu (Il était toujours le Fils éternel, la 
Parole qui était avec Dieu) est déployée pour transmuer, ressusciter et unir à Lui les cohéritiers qui forment Son 
corps, l’Église.

L’apôtre cite encore ce Psaume dans 1 Corinthiens 15:27. Là, nous apprenons que cette domination est accom-
plie dans la résurrection, la résurrection des saints d’entre les morts, dont traite ce chapitre ; que, quand viendra 
ce jour, quelques-uns ne se seront pas endormis en Christ ; mais tous (vivants ou morts) seront transmués. C’est 
dans cette époque que la dispensation de la plénitude des temps aura son cours, que Dieu aura réuni en un en 
Christ toutes choses dans le ciel et sur la terre, et où cette parole sera accomplie « la mort est engloutie en vic-
toire », 1 Corinthiens 15:52 ; Ésaïe 25:8. C’est alors qu’Il travaillera, comme nous le voyons dans des passages 
analogues d’Ésaïe, à accomplir les bénédictions terrestres, et que les royaumes de ce monde deviendront le 
« royaume de notre Seigneur et de Son Christ » quand l’Éternel des armées régnera en la montagne de Sion et à 
Jérusalem, et ce ne sera que gloire en la présence de ses anciens.

Nous trouvons cela dans Ésaïe 24-26 : le monde et ses systèmes amenés en jugement lorsqu’il chancellera de 
côté et d’autre comme un homme ivre sous le jugement de Dieu. Quand Dieu visitera dans un lieu élevé l’armée 
superbe : Satan et ses anges chassés des hauts lieux Apocalypse 12) après avoir si longtemps obscurci et entra-
vé la bénédiction de Dieu. Les rois de la terre seront punis sur la terre lorsqu’ils seront rassemblés contre le Roi 
des rois et le Seigneur des Seigneurs (Apoc. 19). Ce jugement universel prépare la voie à l’établissement de Son 
trône en Sion. « L’Éternel des armées fera à tout Son peuple un banquet de choses grasses, un banquet de vins 
purifiés, de choses grasses et moelleuses, et de vins sans aucune lie bien purifiés. Il enlèvera le voile qui est 
étendu sur toutes les nations. Il ôtera l’opprobre de Son peuple d’Israël, le résidu de la nation qui se sera attendu 
à Lui, qui ont été la force du chétif, du misérable en sa détresse, le refuge contre le débordement, l’ombrage 
contre le hâle ; quand le souffle du terrible est comme un débordement contre la muraille, Il abattra le branchage 
des terribles et fera que le pied des affligés et les plantes des chétifs, résidu de son peuple, marcheront dessus, 
et Il leur enseignera en ce jour de leur délivrance et de leur restauration à chanter ce cantique dans la terre de Ju-
da : « Nous avons une ville forte, la délivrance y sera mise pour muraille et pour avant-mur ». Les trois chapitres 
en entier sont d’une beauté admirable, montrant ce que fera l’Éternel quand cette parole sera accomplie : « la 
mort est engloutie en victoire », quand tout ce qui a été détruit et gâté entre les mains du premier Adam sera re-
nouvelé dans celles du dernier Adam et qu’Il exercera la souveraineté du Psaume 8, comme Rédempteur héritier 
– les cohéritiers unis avec Lui ; quand le nom de l’Éternel sera exalté par toute la terre et que Sa gloire, non 
seulement comme Roi sur Sion, mais sur tout ce qu’Il a établi au-dessus des cieux, se déploiera dans les cieux et 
sur la terre aux temps « du rétablissement de toutes choses ».

En définitive, nous voyons que l’homme s’est détruit lui-même ; chaque nouvelle épreuve démontrant seule-
ment combien complète a été sa ruine et sa chute. Il a forfait par le péché à ses bénédictions aussitôt qu’il les a 
reçues. Mais tout ce que l’homme a ruiné, tout ce en quoi il a failli, Dieu l’accomplira dans un sens bien plus élevé 
et à sa propre gloire dans le Fils de l’Homme – le second Adam – en Christ ! Ce que nous avons considéré n’em-
brasse que la période de l’épreuve de l’homme jusqu’à la croix et au rejet de Dieu Lui-même dans la personne de 
Christ. Nous verrons ressortir plus clairement, en considérant d’autres sujets, cette découverte humiliante et pour-
tant nécessaire. Il est vrai que l’homme – le premier Adam – était aussi réellement ruiné et perdu aux jours de 
Genèse 3 que lorsqu’il rejeta Christ ; mais ce rejet fit ressortir définitivement l’inimitié de son cœur à l’égard de 
Dieu et du bien. Avant la croix, il n’y avait pas de preuve manifeste de cela. Il avait failli dans bien des épreuves 
que Dieu avait faites de lui avec tant de patience ; mais sa ruine fut pleinement prouvée quand Dieu vint au milieu 
des hommes en amour, en douceur, en tendresse, en compassion, plein de grâce et de vérité, et fut rejeté dans 
la personne de Jésus Christ !

L’histoire passée du peuple d’Israël
Après avoir pris une vue rapide des diverses dispensations en général, nous en venons maintenant à considé-

rer les voies de Dieu telles qu’elles sont exposées plus en détail ; et pour cela nous nous tournons vers ce peuple 
ou cette nation qui fut tout particulièrement la scène de leur manifestation en gouvernement, en long support et 
en miséricorde – le peuple d’Israël.
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Nous avons vu l’état du monde et la chute de l’homme dans les jours qui précédèrent le déluge ; ensuite, Noé 
établi sur une terre renouvelée, le monde tombant dans l’idolâtrie, et, parmi les éléments contraires des volontés 
humaines, l’homme s’efforçant de se faire un centre et un nom à part de Dieu, et le jugement de Dieu sur cela – 
la division du monde en nations, dans la famille de Noé. Dieu à cette époque, avait déjà dans sa pensée et ses 
conseils un dessein que nous trouvons en Deutéronome 32:8 :  « Quand le Souverain partageait  les nations, 
quand il séparait les enfants des hommes les uns des autres, Il établit les bornes des peuples selon le nombre 
des enfants d’Israël. Car la portion de l’Éternel, c’est son peuple ; et Jacob est le lot de son héritage ». Nous trou-
vons ici que bien des siècles avant qu’ils existassent comme nation, les conseils de Dieu s’occupaient d’eux. Ses 
voies avec les nations du monde étaient dirigées en vue de la semence de Jacob.

Le monde avait perdu la connaissance du seul vrai Dieu, pour courir après les idoles ; même la famille de celui 
dont il avait été dit : « Béni soit l’Éternel, le Dieu de Sem ». Satan avait réussi à gagner la place que Dieu aurait 
dû occuper dans les pensées et les cœurs des hommes : « Vos pères, Taré, le père d’Abraham et le père de Na-
chor, ont anciennement habité au-delà du fleuve, et ont servi d’autres dieux » (Jos. 24:2). Nous apprenons de 
1 Corinthiens 10:20 où l’apôtre cite Deutéronome 32 que ces dieux étaient des démons. Cela étant le cas, Dieu 
fait choix d’un homme, qu’il appelle à sortir de son pays, a se séparer de ses associations et de sa parenté pour 
être Son témoin dans le monde et contre le monde. À cet homme, Abraham, Dieu fait certaines promesses, tant 
spirituelles que temporelles. Comme c’est l’histoire passée de la nation d’Israël qui fait notre sujet, nous ne nous 
occuperons que des promesses temporelles. Lorsque Abraham fut venu dans le pays de Canaan, Dieu lui dit : 
« Je donnerai ce pays à ta postérité ». (Gen. 12:7). Quand Lot se fut séparé de lui, ces promesses sont renouve-
lées. « Lève maintenant tes yeux, et regarde du lieu où tu es, vers le Septentrion, le Midi, l’Orient et l’Occident ; 
car je te donnerai, et à ta postérité, pour jamais, tout le pays que tu vois » (Gen. 13:14, etc). Et encore dans le 
chapitre 15, nous trouvons la promesse renouvelée et les limites du pays établies : « Je suis l’Éternel, qui t’a fait 
sortir d’Ur des Chaldéens, afin de te donner ce pays-ci pour le posséder ». Et encore : « J’ai donné ce pays à ta 
postérité, depuis le fleuve d’Égypte jusqu’au grand fleuve, le fleuve d’Euphrate ». Dans une vision du même cha-
pitre, Dieu révèle à Abraham que sa postérité séjournerait comme étrangère dans un pays qui ne lui appartien-
drait pas, et serait asservie à ses habitants : « et ils seront affligés pendant quatre cents ans… et après cela ils 
sortiront avec de grands biens ».

Or ces promesses étaient entièrement sans conditions : elles furent données par Dieu et reçues par Abraham 
sans condition aucune. Nous les trouvons, toujours sans conditions, répétées à Isaac en Genèse 26 et à Jacob 
en Genèse 28. Nous arrivons à Exode 2, lorsque les quatre cents ans sont écoulés, et nous trouvons qu’il est fait  
illusion à ces promesses faites aux pères. « Dieu ouï leurs sanglots, et Dieu se souvint de l’alliance qu’Il avait 
faite avec Abraham, Isaac et Jacob. Ainsi Dieu regarda les enfants d’Israël, et Il fit attention à leur état ». Le 
peuple est racheté et tiré hors d’Égypte, et le nom de Jéhovah, en rapport avec l’alliance, leur est révélé. Ensuite 
ils apprennent quel  était  le dessein de Dieu dans cette délivrance dont ils étaient ainsi  l’objet.  « Afin que tu 
connaisses que l’Éternel (Jéhovah) est celui qui est Dieu, qu’il n’y en a point d’autre que Lui ». (Deut. 4:35.) Ou 
bien, comme Il dit en Ésaïe 43:12 : « Vous êtes mes témoins que je suis Dieu ». À la suite de la rédemption du 
peuple, Dieu fait Son habitation au milieu d’eux dans la nuée et la gloire.

Toutefois, la question de la justice n’avait pas encore été soulevée. Le peuple voyage de la mer Rouge à la 
montagne de Sinaï, comme l’objet d’une grâce parfaite. Ici, Dieu leur propose certaines conditions de relation 
avec eux. « Vous avez vu ce que j’ai fait aux Égyptiens, comment je vous ai portés sur des ailes d’aigle, et vous 
ai amenés à moi ; maintenant donc, si vous obéissez exactement à ma voix et gardez mon alliance, alors vous 
serez d’entre tous les peuples mon plus précieux joyau, quoique toute la terre m’appartienne » etc. (Ex. 19). « Et 
tout le peuple répondit d’un commun accord : Nous ferons tout ce que l’Éternel a dit ». Voyez aussi chapitre 24:3, 
7, où l’alliance est ratifiée avec le sang. Ainsi ils entrent sous une alliance d’obéissance comme condition de leur 
relation avec Dieu. Au lieu de dire : « Nous ne pouvons en rien compter sur nous-mêmes ; si nous acceptons de 
telles conditions, nous sommes sûrs de manquer, nous ne serons pas capables de conserver nos bénédictions 
une heure seulement ». Au lieu de cela, ils se montrèrent pleins de confiance, et tout à fait  ignorants d’eux-
mêmes. Le résultat est clair et solennel. Le législateur monte sur la montagne en feu pour recevoir les termes de 
l’alliance ; et, avant son retour, le peuple fait un veau d’or et l’adore comme le Dieu qui les a fait sortir d’Égypte ; 
ils disent : « Lève-toi, fais-nous des dieux qui marchent devant nous, car quant à ce Moïse, cet homme qui nous a 
fait monter du pays d’Égypte, nous ne savons ce qu’il est devenu ». (Ex. 22:1). Moïse revient avec les tables de la 
loi dans ses mains. Il aperçoit, en approchant du camp, la musique et les danses ; il voit que du côté du peuple 
les termes de relation étaient enfreints, et, sa colère s’allumant, il jette les tables et les brise au pied de la mon-
tagne. La loi pure et sans mélange n’est donc jamais venue au milieu du peuple. Le législateur retourne à la mon-
tagne et remonte ; et « peut-être je ferai propitiation pour vos péchés », et, en réponse à la prière de Moïse, le 
peuple est épargné, et une alliance de longanimité, de patience et de miséricorde est ajoutée à celle de la loi ; et 
elle est établie entre les mains du médiateur et du peuple (Ex. 34:27).

Le livre du Lévitique, entre autres choses, règle ce qui concernait la sacrificature et la manière de s’approcher 
de Dieu qui habitait au milieu d’eux.

Le livre des Nombres donne le voyage à travers le désert.

Quand ils furent prêts à entrer dans le pays, l’alliance établissant les termes de leur possession du pays, à 
condition qu’ils les observent, fut renouvelée de la manière la plus claire dans le livre du Deutéronome. Le cha-
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pitre 27 pose le principe de la justice légale, et le chapitre 28, comme d’autres portions du livre, les conditions de 
leur héritage et de leur bénédiction dans le pays. « Or il arrivera que si tu obéis exactement à la voix de l’Éternel, 
ton Dieu, et que tu prennes garde de faire tous Ses commandements que je te prescris aujourd’hui, l’Éternel, ton 
Dieu, te rendra haut élevé par-dessus toutes les nations de la terre. Et toutes ces bénédictions viendront sur toi et 
t’atteindront, quand tu obéiras à la voix de l’Éternel, ton Dieu. Tu seras béni dans la ville, tu seras béni aussi aux 
champs. Le fruit de ton ventre sera béni, et le fruit de ta terre, et le fruit de ton bétail ; les portées de tes vaches, 
et les brebis de ton troupeau. Ta corbeille sera bénie, et ta huche aussi. Tu seras béni en ton entrée, et tu seras 
aussi béni en ta sortie » (Deut. 28:1-6). Et puis l’alternative : « Mais si tu n’obéis pas à la voix de l’Éternel, ton 
Dieu, pour prendre garde de faire tous ses commandements et ses statuts que je te prescris il arrivera que toutes 
ces  malédictions-ci  viendront  sur  toi,  et  t’atteindront.  Tu  seras  maudit  dans  la  ville,  et  tu  seras  maudit  aux 
champs ; ta corbeille sera maudite, et ta huche aussi. Le fruit de ton ventre sera maudit, et le fruit de ta terre ; les 
portées de tes vaches, et les brebis de ton troupeau. Tu seras maudit en ton entrée, et tu seras aussi maudit en 
la sortie » (Deut. 28:15-19). Le chapitre tout entier établit d’une manière solennelle les conditions de leur posses-
sion et de la conservation de leurs bénédictions dans le pays. Et nous lisons dans le chapitre 29:1 : « Ce sont ici 
les Paroles que l’Éternel commanda à Moïse de traiter avec les enfants d’Israël, au pays de Moab des confins 
d’Israël, outre l’alliance qu’Il avait traitée avec eux en Horeb ».

En conséquence, nous les voyons entrer dans le pays sous la conduite de Josué ; les eaux du Jourdain se par-
tageant, et le « Dominateur de toute la terre » passant dans le pays devant Son peuple pour posséder par eux la 
terre. C’est un titre important que prend maintenant l’Éternel, titre auquel nous aurons occasion de revenir.

Le livre de Josué donne l’histoire de leurs conquêtes et de leur établissement dans le pays. Dans le dernier 
chapitre nous voyons Josué établir une alliance avec le peuple, par laquelle ils s’obligent à servir l’Éternel, leur 
Dieu, et à obéir à Sa voix ; et sous ces conditions à conserver la bénédiction.

Nous voyons maintenant un autre point clairement établi, point de la plus grande importance, savoir, que le 
peuple n’a pas encore possédé jamais le pays, ni les bénédictions promises aux pères, selon les promesses 
faites en termes absolus et sans conditions à Abraham, Isaac et Jacob. Ces promesses sont encore à accomplir 
et doivent être accomplies en grâce.

Nous trouvons dans le livre des Juges et dans d’autres portions des Écritures, les résultats de leur héritage du 
pays et des bénédictions sous condition d’obéissance. « Les enfants d’Israël donc firent ce qui déplaît à l’Éternel, 
et servirent les Bahalim. Et ayant abandonné l’Éternel, le Dieu de leurs pères, ils allèrent après d’autres dieux, 
d’entre les dieux des peuples qui étaient autour d’eux, et ils se prosternèrent devant eux ; ainsi ils irritèrent l’Éter-
nel. Ils abandonnèrent donc l’Éternel, et Servirent Baal et Hastaroth… Et la colère de l’Éternel s’enflamma contre 
Israël. Et Il dit : Parce que cette nation a transgressé mon alliance, que j’avais commandée à leurs pères, et qu’ils 
n’ont point obéi à ma voix, aussi je ne déposséderai plus de devant eux aucune des nations que Josué laissa 
quand il mourut, afin d’éprouver par elles Israël et voir s’ils garderont la voie de l’Éternel pour y marcher, comme 
leurs pères l’ont gardée, ou non », etc. (Jug. 2:11-13, 20-23). Ce livre nous fait voir leur chute, et la fidélité et la 
longanimité de Dieu qui suscite de temps en temps des juges et des libérateurs pour leur accorder des déli-
vrances passagères des mains de leurs ennemis.

Dans 1 Samuel, nous avons la chute de la sacrificature dans la famille d’Éli. Nous lisons : « Or les fils d’Éli 
étaient de méchants hommes et ils ne connaissaient point l’Éternel » (1 Sam. 2:12). Le chapitre en entier traite de 
cette chute et de la connaissance qu’en prend l’Éternel. Dans le chapitre 3, l’Éternel établit la ligne régulière des 
prophètes avec Samuel, « Avant que les lampes de Dieu fussent éteintes dans la maison de l’Éternel », pour ré-
tablir le lien entre Lui et les consciences du peuple. Dans le chapitre 4, l’arche de Dieu sur laquelle Il manifestait  
Sa présence est prise. Eli meurt, et la femme de Phinées donne naissance à son enfant qu’elle nomme « I-Ca-
bod », disant : « La gloire de l’Éternel est transportée d’Israël ». Le prophète Samuel est maintenant le lien entre 
Dieu et le peuple. « Il jugea Israël tous les jours de sa vie ». Quand il fut devenu vieux, il établit ses fils juges sur 
Israël, « mais ils ne suivirent pas son exemple, car ils se détournaient après le gain déshonnête, ils prenaient des 
présents et s’éloignaient de la Justice ».

Le peuple maintenant désire un roi. « Samuel fut affligé de ce qu’ils lui avaient dit : Établis sur nous un roi pour 
nous juger ; et Samuel fit requête à l’Éternel. Et l’Éternel lui dit : Obéis à la voix du peuple en tout ce qu’ils te di-
ront ; car ce n’est pas toi qu’ils ont rejeté, mais c’est moi qu’ils ont rejeté, afin que je ne règne point sur eux ». 
L’Éternel leur donne alors un roi, un homme selon leur propre choix, Saül, fils de Kis. Les chapitres 9 à 15 nous 
donnent l’histoire de son élévation et de sa chute. Il manque dans ce en vue de quoi il avait été élevé. « Alors Sa-
muel lui dit : L’Éternel a aujourd’hui déchiré le royaume d’Israël de dessus toi, et l’a donné à ton prochain, qui est 
meilleur que toi ». (15:28). Dieu alors leur donne un roi, un homme de Son propre choix, David, fils de Jessé, qui, 
enfin, est établi dans le royaume. Après lui, son fils Salomon monte sur le trône du royaume, dans la plénitude de 
la prospérité et de la bénédiction, « n’ayant point d’ennemis, ni d’affaires fâcheuses » (voyez 1 Samuel 16 ; 1 Rois 
10). Mais Salomon « fit venir des chevaux d’Égypte et il multiplia, ses femmes », deux choses expressément dé-
fendues par Deutéronome 17. C’est pourquoi l’Éternel fut irrité contre Salomon, parce qu’il avait détourné son 
cœur de l’Éternel, le Dieu d’Israël qui lui était apparu deux fois, et qui même lui avait fait ce commandement ex-
près, qu’il ne marchât pas après d’autres dieux ; « mais il ne garda pas ce que l’Éternel lui avait commandé » 
(1 Rs. 11:9-10.)
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Maintenant ils avaient failli sous les sacrificateurs, sous les prophètes et sous les rois. Salomon avait un instant 
réuni tous ces titres dans sa propre personne, type de Celui en qui tout sera établi. Nous lisons en 2 Chroniques 
9:3-4, que lorsque la reine de Shéba fut venue, elle entendit la sagesse du prophète, elle vit la magnificence du 
roi et l’ascension du sacrificateur royal à la Maison de l’Éternel – ombre faible du jour prochain de la gloire du 
royaume.

Ici Dieu commence à susciter les adversaires du royaume contre Salomon, déclarant par Son prophète qu’il lui 
ôterait le royaume, mais que pourtant Il conserverait une tribu à la maison de David, afin que David ait toujours 
une lampe devant Lui. Par conséquent, lorsque Roboam monta sur le trône, la masse du peuple se révolta sous 
Jéroboam, qui fonda un royaume séparé et un centre d’unité idolâtre. La tribu de Juda fut seule conservée à la 
maison de David.

À partir de cette époque, nous poursuivons l’histoire de ces deux divisions de la nation sous les rois d’Israël et 
de Juda. Celle de la première est un récit d’iniquités sans un rayon consolateur, jusqu’à ce que nous arrivions à 
2 Rois 17, quand, sous leur dernier roi, Osée, Salmanazar, roi d’Assyrie, monte et emmène la nation d’Israël en 
captivité. « La neuvième année, d’Osée, le roi des Assyriens, prit Samarie, et transporta les Israélites en Assyrie, 
et les fit habiter à Chalach, et sur Chaba, sur le fleuve de Gozan, et dans les villes des Mèdes » (2 Rs. 17:6). Li-
sez le chapitre en entier qui en donne le récit. Ces tribus n’ont jamais été ramenées.

Suivons l’histoire du royaume de la maison de Juda, depuis les jours de Roboam. C’est un autre récit de mé-
chancetés, de chutes, et d’éloignement de Dieu, tempéré par le règne de quelques rois fidèles, tels que Josias et 
Ézéchias, jusqu’à ce que la maison de Juda eût consommé son iniquité avec Achaz. Ce roi établit l’autel d’un 
dieu étranger dans la maison de l’Éternel, fit des images de fonte des Bahalim et suivit les abominations des ido-
lâtres. Il fut à peine surpassé en méchanceté par Manassé, après le règne d’Ézéchias. Pendant le règne de Sé-
décias, le temps était venu où ces paroles touchantes et solennelles furent prononcées : « Or l’Éternel, le Dieu de 
leurs pères, les avait sommés par ses messagers, qu’Il avait envoyés en toute diligence, parce qu’Il était touché 
de compassion envers Son peuple, et envers Sa demeure. Mais ils se moquaient des messagers de Dieu ; ils 
méprisaient Ses paroles, et ils traitaient ses prophètes de séducteurs ; jusqu’à ce que la fureur de l’Éternel s’allu-
ma tellement contre Son peuple, qu’il n’y eut plus de remède » (2 Chr. 36:15-16). Nebucadnetsar, roi de Baby-
lone, monta contre la cité de Jérusalem, l’assiégea, la prit, emmena la nation captive dans le pays de Babylone, 
fit crever les yeux du roi et tuer ses fils, et dévasta la maison de l’Éternel qu’il fit brûler, ainsi que la maison du roi,  
ne laissant que quelques-uns des plus pauvres du peuple pour être vignerons et cultivateurs dans le pays. Ils 
avaient failli sous les prophètes, les sacrificateurs et les rois, et Dieu prononce, par la bouche de Son prophète, 
ces paroles touchant leur dernier roi : « Et toi, profane, méchant prince d’Israël, duquel le jour est venu où l’iniqui-
té aura une fin. Ainsi a dit le Seigneur, l’Éternel : Qu’on ôte cette tiare, et qu’on enlève cette couronne : ce ne sera 
plus celle-ci ; j’élèverai ce qui est bas, et j’abaisserai ce qui est haut. Je la mettrai à la renverse, à la renverse, à 
la renverse, et elle ne sera plus jusqu’à ce que vienne celui auquel appartient le gouvernement, et je le lui donne-
rai » (Éz. 21:25-27).

La gloire ou la présence de Jéhovah, qui  avait  habité au milieu d’Israël  depuis qu’ils  avaient été rachetés 
d’Égypte, abandonne sa maison. Lisez les chapitres 9 à 11 du prophète Ézéchiel. Dans le chapitre 9, le prophète 
voit la gloire du Dieu d’Israël quitter le chérubin et se tenir sur le seuil de la maison. L’Éternel marque Ses fidèles, 
puis exécute le jugement. Au chapitre 10, la gloire quitte le seuil et se tient au-dessus des chérubins qui doivent 
l’emporter. Et dans le 11, la gloire monte du milieu de la cité et s’arrête sur la montagne qui est à l’orient, de la 
ville (la montagne des Oliviers).

Aussitôt que le peuple fut parti pour la captivité, « l’épée » du gouvernement passe au roi gentil et « les temps 
des Gentils » commencent. « Toi, ô roi, tu es le roi des rois, parce que le Dieu du ciel t’a donné le royaume, la 
puissance, la force et la gloire ; et qu’en quelque lieu qu’habitent les enfants des hommes, les bêtes des champs 
et les oiseaux des cieux, Il les a donnés en ta main, et t’a fait dominer sur eux tous » (Dan. 2:37-38). Jusque-là Is-
raël avait été le serviteur de Dieu (dans cette position, quoiqu’infidèle). Voyez Ésaïe 43:10. (Vous êtes… mon ser-
viteur que j’ai élu » (Voyez aussi Ésaïe 41:8 ; 42:19 ; 44:21).

Le roi gentil prend maintenant la place de serviteur de l’Éternel, quoique dans un autre sens (voyez Ézéchiel 
29:18-20 ; Jérémie 25:9 ; etc). Pendant les temps des Gentils Dieu prend le titre de « Dieu des cieux », comme 
nous le voyons tout le long du livre de Daniel qui traite de ces temps. Nous avons vu qu’Il avait passé le Jourdain,  
pour entrer en Canaan, sous le titre de « Dominateur de toute la terre », et qu’Il avait exercé Son gouvernement 
du sein d’Israël comme Son centre. Le peuple s’étant montré pire que les païens qui l’entouraient, et témoin com-
plètement infidèle du « Dominateur de toute la terre », Dieu retire Sa présence du milieu d’eux, et remet le gou-
vernement du monde entre les mains du roi gentil.

Ainsi se termine, à proprement parler, l’histoire passée de la nation d’Israël. Dans le langage d’Osée : « Les en-
fants d’Israël demeureront plusieurs jours sans roi et sans gouverneur, sans sacrifice et sans statue, sans éphod 
et sans théraphim ». Et encore : « Appelle son nom Lo-Ammi ; car vous n’êtes point mon peuple et je ne serai 
point votre Dieu ».

Nous ne devons pas toutefois clore notre bref aperçu de leur histoire passée, sans jeter un coup d’œil rapide 
sur le retour du résidu d’une partie de Juda et de Benjamin, à la fin de la captivité babylonienne. Dans Jérémie 
25, nous voyons qu’au moment de partir pour la captivité, le prophète leur dit : « Voici, j’enverrai… Nebucadnet-
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sar, mon serviteur, et je les ferai venir contre ce pays et contre ses habitants… Et tout le pays sera un désert, jus-
qu’à s’en étonner, et ces nations seront asservies au roi de Babylone soixante-dix ans ». Nous voyons dans le 
livre d’Esther, comment Dieu veillait secrètement sur Son peuple, sans les reconnaître publiquement et sans se 
manifester à eux dans le pays de leur captivité. Nous lisons dans Daniel 9, qu’aussitôt que les soixante-dix an-
nées du royaume de Babylone furent accomplies, et que Darius, le Mède, eut pris le royaume : « Moi, Daniel, je 
compris par les livres, que le nombre des années duquel l’Éternel avait parlé au prophète Jérémie pour finir les 
désolations de Jérusalem, étaient de soixante-dix ans ». Quand les soixante-dix ans furent accomplis, un résidu 
de Juda et de Benjamin revint et s’établit dans le pays. (Esd. 1, etc). Ils rebâtirent le temple, et relevèrent et répa-
rèrent la cité (Néhémie). L’histoire de ce résidu est touchante et impressive. C’était pourtant un temple vide ; ils 
n’avaient ni la Shekina (ou la gloire de la présence de Jéhovah), ni l’arche, ni l’Urim et le Thummim. Ils ne préten-
daient pas à plus que ce qu’ils possédaient, mais firent ce qu’ils pouvaient au milieu des ruines qui les entou-
raient. Cela n’était pas la restauration nationale, promise par les prophètes ; ce n’était pas non plus l’héritage, se-
lon les promesses faites aux pères. Un résidu seulement de Juda et de Benjamin revint sous le patronage bien-
veillant de leurs gouverneurs à qui ils étaient encore soumis. « Voici, nous sommes aujourd’hui esclaves, même 
dans le pays que tu as donné à nos pères pour en manger le fruit et les biens ; voici, nous y sommes esclaves. Et 
il rapporte en abondance pour les rois que tu as établis sur nous, à cause de nos péchés, et qui dominent sur nos 
corps et sur nos bêtes, à leur volonté, de sorte que nous sommes dans une grande angoisse ». (Néh. 9:36-37). 
Quand la restauration nationale prend place, Dieu déclare : « Et je ferai qu’ils seront une seule nation dans le 
pays, sur les montagnes d’Israël ; Ils n’auront tous qu’un roi pour leur roi, ils ne seront plus deux nations, et ils ne 
seront plus divisés en deux royaumes ». Et encore : « Ils tiendront captifs ceux qui les avaient tenus captifs, et ils 
domineront sur leurs exacteurs » (És. 14:2).

Ce résidu de la nation resta dans le pays sous ses oppresseurs jusqu’à la venue de son Messie et sa présenta-
tion comme tel : une petite troupe de disciples seulement s’attachèrent à lui et le reçurent comme le Christ ; la 
masse du peuple refusa de le recevoir, et choisit un meurtrier à sa place. Ils furent avertis par lui qu’Il était venu 
au nom de Son Père, et que néanmoins ils le rejetaient ; et que, si un autre venait en son propre nom, ils le rece-
vraient (Jean 5). Dans son précieux et infatigable amour, Il plaide avec le peuple, lui donne les avertissements les 
plus solennels, s’émeut pour lui, pleure sur lui – sur ce peuple encore bien-aimé à cause des pères – jusqu’à ce 
qu’Il est contraint de s’écrier : « Jérusalem, Jérusalem qui tues les prophètes et qui lapides ceux qui te sont en-
voyés, combien de fois ai-je voulu rassembler tes enfants, comme la poule rassemble ses poussins sous ses 
ailes, et vous ne l’avez pas voulu ! Voici, votre maison va devenir déserte. Car je vous dis que désormais vous ne 
me verrez plus jusqu’à ce que vous disiez : Béni soit, Celui qui vient an nom du Seigneur » (Matt. 23:37-39). 
L’heure de la sentence d’aveuglement judiciaire et d’endurcissement du cœur, prononcée sept cents ans aupara-
vant par le prophète, mais retenue par longanimité (És. 6:9-10), était arrivée. (Matt. 13 ; Jean 12). Le Père de fa-
mille avait envoyé son propre Fils pour recevoir les fruits de sa vigne, et les vignerons dirent : « Voici l’héritier, ve-
nez, tuons-le et l’héritage sera à nous ; et l’ayant jeté hors de la vigne, ils Le tuèrent ». Son amour ne cessa pas 
d’agir même après cela. Le Saint Esprit emprunte les paroles de Jésus sur la croix : « Père, pardonne-leur, car ils 
ne savent ce qu’ils font », pour les mettre dans la bouche de Pierre en Actes 2, où il dit : « Et maintenant, frères, 
je sais que vous l’avez fait par ignorance, ainsi que vos gouverneurs ». Repentez-vous et vous convertissez, et 
même maintenant il  reviendra.  Mais ils grincèrent des dents contre Son témoin Étienne, le lapidèrent  et  en-
voyèrent par lui un message à Jésus : « Nous ne voulons pas que Celui-ci règne sur nous ». Pourtant, plein de 
clémence, il diffère encore jusqu’à Actes 28, où nous trouvons la sentence finale prononcée par Paul : « Le Saint 
Esprit a bien parlé à nos pères par Ésaïe, le prophète, en disant : Va vers ce peuple, et dis-leur : Vous écouterez 
de vos oreilles, et vous n’entendrez pas ; et en regardant vous verrez, mais n’apercevrez point. Car le cœur de ce 
peuple est engraissé ; et ils ont ouï dur de leurs oreilles, et ont fermé leurs yeux, de peur qu’ils ne voient des 
yeux, et n’entendent des oreilles, qu’ils ne comprennent du cœur, qu’ils ne se convertissent et que je ne les gué-
risse » (Act. 28:25-27). Il ne restait qu’à accomplir la sentence par les armées de Titus – jusqu’à ce que les villes 
aient été désolées et qu’il n’y ait plus d’habitants, ni d’hommes dans les maisons, et que la terre soit mise en une 
entière désolation, et que l’Éternel ait dispersé au loin les hommes, et que celle qu’Il aura abandonnée aura de-
meuré longtemps au milieu des pays (És. 6:11-12).

Le grand Prophète était venu au milieu de Son peuple ; ils ne voulurent pas l’écouter. Rejeté, Il était allé au ciel 
pour être sacrificateur, en faveur de ceux qui crurent ; et quand Il reviendra comme Roi, il unira toutes ces gloires 
dans sa propre Personne, et son royaume n’aura pas de fin !

Les temps des gentils et leur jugement
Nous avons brièvement esquissé l’histoire passée du peuple d’Israël jusqu’à la captivité babylonienne où fut 

prononcée sur lui la sentence « Lo Ammi » (pas mon peuple), où la présence de Jéhovah, ou la gloire, lui fut reti-
rée, et où le gouvernement du monde fut transféré aux Gentils : c’est-à-dire, où « les temps des Gentils » com-
mencèrent6. Nous avons aussi suivi l’histoire du résidu de Juda et de Benjamin qui retourna dans le pays pour 
que leur Messie leur fût présenté, la sentence « Lo Ammi » n’étant pas encore ôtée, et ne devant l’être qu’après 
leur complète dispersion et la destruction des cités du pays (És. 6:10).

6  Les prophètes qui prophétisèrent après la captivité comptent les années par les années des oppresseurs Gen-
tils, et aucun ne s’adresse au peuple comme à un peuple reconnu de Dieu, sinon dans l’avenir.
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Peu avant L’époque où Juda fut finalement emmené en captivité, nous trouvons Dieu envoyant son prophète à 
Sédécias occupé à comploter avec les nations voisines en vue de secouer le joug du roi de Babylone, qui exigeait 
que tant elles que lui se soumissent à son autorité. Voici ce qu’il déclare : « J’ai fait la terre, les hommes et les 
bêtes qui sont sur la terre, par ma grande force, et par mon bras étendu, et je l’ai donnée à qui bon me semblait. 
Et maintenant j’ai livré tous ces pays entre les mains de Nebucadnetsar, le roi de Babylone, mon serviteur, et 
même je lui ai donné les bêtes de la campagne, afin qu’elles lui soient asservies… Soumettez votre cou au joug 
du roi de Babylone, et rendez-vous sujets à lui et à son peuple, et vous vivrez. » (Jér. 27:5-12). C’est avec cette 
puissance gentile et celles qui lui succédèrent jusqu’à la fin de leurs temps que nous avons maintenant à faire.

Nous ouvrons le livre de Daniel, et nous y voyons un des captifs hébreux, rendu capable, de par Dieu, de rap-
peler et d’interpréter le songe du roi gentil qui l’avait oublié (Dan. 2:31-45). Le songe parlait d’une grande statue 
dont la tête était d’or ; la poitrine et les bras étaient d’argent, le ventre et les cuisses d’airain, les jambes de fer, et 
les pieds moitié de fer, moitié de terre. L’interprétation montre que cette statue typifiait le pouvoir gentil depuis le 
jour du premier roi, Nebucadnetsar, jusqu’à sa fin. Dans son dernier état, une pierre, « coupée sans main », un 
royaume élevé par Dieu, frappe la statue sur les pieds, c’est-à-dire à la fin de son existence. En conséquence, les 
parties composées de la statue, alors pleinement formée, sont brisées et consumées par un acte écrasant de ju-
gement, infligé par la pierre. Elles deviennent comme la paille de l’aire d’été que le vent transporte çà et là, en 
sorte qu’il ne se trouve plus aucun lieu pour elles. C’est ainsi que la pierre qui exécute cet acte de jugement de-
vient une grande montagne et remplit la terre tout entière. La vision est claire, et n’exige que peu de paroles. La 
puissance gentile existe sous différentes phases dont chacune est successivement inférieure à la précédente, à 
mesure qu’elle s’éloigne de la source de sa première autorité, jusqu’à ce qu’un acte de jugement, des plus com-
plets et des plus destructeurs, soit exécuté sur son dernier état, par un pouvoir qui n’est pas confié à des mains 
humaines, de sorte que tout vestige de la statue disparaît de la scène, et que le pouvoir qui donne le coup 
s’étend, est exalté, et demeure à toujours.

Babylone était la tête d’or ; sa source était un don de Dieu, comme nous l’avons vu ; son pouvoir absolu et in-
contestable. « Et à cause de la grandeur que Dieu lui avait donnée, tous les peuples, les nations et les langues, 
tremblaient devant lui et le redoutaient, car il faisait mourir ceux qu’il voulait, et sauvait la vie à ceux qu’il voulait, 
et élevait ceux qu’il voulait et abaissait ceux qu’il voulait » (Dan. 5:19).

Après elle, vint l’Empire Médo-Perse : la poitrine et les bras d’argent, pouvoir composé de deux pouvoirs unis 
(deux bras), inférieur au premier dans son autorité absolue, en tant que celui qui faisait la loi était lui-même, 
comme un autre, soumis à cette loi ; « car la loi des Mèdes et des Perses est irrévocable. »

La troisième puissance, d’airain, l’Empire Grec, était plus inférieure encore, ainsi que la quatrième qui était de 
fer, et le fer mêlé de terre dégénère davantage encore.

Le grand point qu’il s’agit pour nous de comprendre, c’est que la grande puissance donnée au roi Gentil, à la-
quelle succèdent les autres puissances, telles qu’elles sont typifiées dans la grande statue, (qui va se détériorant 
à mesure que son existence se prolonge) se continue jusqu’à ce que le grand acte de jugement, écrasant, com-
plet, qui a encore à être exécuté, emporte toute cette puissance, n’en laisse pas le moindre vestige, la remplace, 
et ensuite remplit toute la terre. Je dis, « qui a encore à être exécuté », parce que, communément, on entend, mal 
à propos, de l’évangile, ce royaume qui doit détruire tous les autres et puis remplir toute la terre. La grâce, ou 
l’évangile, n’est jamais représentée dans l’Écriture comme opérant une œuvre pareille. En premier lieu, la statue 
n’existait pas dans l’état typifié par les pieds, au commencement du jour de l’évangile. Ensuite, c’est sur eux que 
le coup est frappé, ce qui est un acte écrasant de jugement et non pas de grâce. Et en troisième lieu, c’est le pre-
mier acte de la pierre, un acte de jugement,  avant qu’elle commence à grandir et à remplir toute la terre. Ceci 
n’est dit qu’en passant, comme le but de ces articles est plutôt d’établir la vérité, en suivant ces puissances gen-
tiles jusqu’à leur fin, que de combattre l’erreur.

Nous arrivons maintenant à Daniel 7, où ces quatre grandes puissances sont représentées sous la forme de 
quatre bêtes féroces. De la vaste mer des passions et des ruses humaines qui flottaient sans ordre dans le 
monde, montèrent, sous l’action des luttes que se livraient les quatre vents des cieux, quatre bêtes féroces, ou 
quatre royaumes. La première, semblable à un lion, roi parmi les animaux de la terre, avec des ailes d’aigle, chef 
des oiseaux : puissance rapide dans son vol, et s’élevant au-dessus des autres puissances de la terre. Nous sa-
vons que c’était la première des quatre grandes monarchies : Babylone (Dan. 1:1 ; 2:37-38).

Suit une autre bête féroce – l’Empire Médo-Perse qui succéda à Babylone (voir chapitre 5:28, 30, 31).

Puis une troisième – l’Empire Grec formé par Alexandre-le-Grand, qui suivit le royaume Médo-Perse et qui fut 
divisé ensuite en quatre têtes (chap.8:21, 22).

La  quatrième,  différente  de  toutes  les  autres,  et  pourtant  participant  des  qualités  ou  matériaux  de  toutes 
(Apoc. 13:2), excessivement forte, dévorant, brisant et détruisant tout ce qui restait, et ayant aussi dix cornes. 
C’est avec ce quatrième empire que nous avons tout particulièrement à faire. Le chapitre que nous méditons s’en 
occupe spécialement. La quatrième grande puissance était Rome qui remplaça l’Empire Grec après qu’il fut divi-
sé en quatre têtes (chap.7:6 ; 8:21, 22). Cette puissance impériale est introduite dans le chapitre 11 par l’ancien 
nom de ce qui l’entourait, de son centre, Rome. Nous lisons : « Les navires de Sittim viendront », etc. Nous citons 
cela tout simplement pour prouver que les quatre royaumes sont nettement et distinctement désignés dans les 
Écritures, soit par leur nom, soit par les circonstances les concernant respectivement. Cette puissance existait 
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dans toute son étendue et toute la force de son unité dans les jours de Christ, comme nous le lisons dans Luc 
2:1 : « Et… un édit fut publié de la part de César Auguste, portant que tout le monde fut enregistré. » Et c’est avec 
cette puissance que nous, en tant que chrétiens, appelés d’entre les Gentils, avons surtout à faire.

Dans la deuxième vision du chapitre 7, nous trouvons que la quatrième bête avait dix cornes, et que du milieu 
des dix cornes sortait une autre corne, devant laquelle il en tomba trois ; et cette corne avait des yeux, expression 
d’une intelligence et d’un dessein actifs, et une bouche qui disait de grandes choses. Elle prononce de grandes 
paroles contre le Souverain, harasse les saints du Souverain en combattant contre eux, pense à changer les 
temps (fêtes juives) et les lois (cérémonies) jusqu’à un temps, des temps et la moitié d’un temps (trois ans et de-
mi.) Des trônes sont élevés, et l’Ancien des jours s’assied : la domination de la petite corne est ôtée (elle person-
nifie la bête à la fin de son existence, prenant la tête parmi les autres cornes, et ainsi devient l’expression du tout) 
et son corps détruit, et livré aux flammes. Le jugement est alors donné aux saints du Très-Haut (les saints cé-
lestes) « ne savez-vous pas que les saints jugeront le monde » (1 Corinthiens 5:1, 2), et les saints possèdent le 
royaume terrestre. « Venez les bénis de mon Père hériter le royaume réservé pour vous depuis la fondation du 
monde » (Matt. 25). Nous trouvons ensuite dans une autre vision le royaume du Fils de l’homme substitué à celui 
de la quatrième bête (l’Ancien des jours est le Fils de l’homme Lui-même, voyez verset 22) personnifié dans la 
petite corne qui monte la dernière parmi les autres cornes.

Ces questions s’élèvent maintenant : 1° Le quatrième royaume n’a-t-Il pas cessé d’exister depuis longtemps 
dans sa vaste puissance de fer ? 2° A-t-Il jamais revêtu les traits présentés par les dix cornes ? 3° A-t-Il jamais 
fait ce qui lui est attribué au verset 25 ? Ces questions seront résolues d’une manière satisfaisante par d’autres 
passages des Écritures. Nous ouvrons Apocalypse 13, et nous y voyons une bête sauvage que le prophète voit 
s’élever de la mer. Elle participait aux traits caractéristiques des trois bêtes précédentes de Daniel 7 ; mais un 
autre trait est ajouté aux autres, savoir, que le dragon lui donna son pouvoir, son siège et une grande autorité. 
Elle n’avait pas cela auparavant. Elle avait sept têtes et dix cornes – sept formes de gouvernement, et dix divi-
sions dans son pouvoir administratif. Jean vit une de ces têtes blessée, lui semblait-il, à mort, mais la blessure 
mortelle fut guérie. Il n’y a aucun doute que cette tête était sa forme impériale qui a longtemps cessé d’exister : 
quelques-uns croient, pour toujours, que la blessure était mortelle. Mais la blessure, mortelle en apparence, fut 
guérie, et toute la terre en est dans l’admiration, et ils l’adorent, et, par elle, Satan qui lui a donné son pouvoir, son 
siège et une grande autorité, et ils disent : « Qui est semblable à la Bête ? et qui pourra combattre contre elle ? » 
C’est là évidemment la petite corne de Daniel 7, car les mêmes faits lui sont attribués. Mais, dans l’Apocalypse 
ceci est ajouté : que, lorsque elle revient à la vie, elle est la pleine expression et l’instrument de Satan, car nous li-
sons (comme en Daniel 7) qu’il lui fut donné une bouche qui prononçait de grandes choses et des blasphèmes, et 
que le pouvoir lui fut donné pour faire la guerre durant 42 mois (trois ans et demi). Elle blasphème contre Dieu et 
contre son tabernacle, et contre ceux qui habitent dans les cieux, « les saints des lieux célestes », et fait la guerre 
aux saints qui sont sur la terre et les surmonte. – Daniel 7 nous fait savoir jusqu’à quelle époque.

En allant à Apocalypse 17, dans l’explication donnée au prophète de la vision nous trouvons la même bête qui 
« était et qui n’est pas. » Elle avait existé dans sa vaste unité impériale, le quatrième royaume de Daniel 7 ; elle 
avait cessé d’exister et sortira du fond de l’abîme ; elle apparaîtra de nouveau, mais, en apparaissant, elle sera la 
pleine  expression  de  Satan.  –  Le  dragon  lui  donna  sa  « puissance,  son  siège  et  une  grande  autorité » 
(chap.13:2).

Mais passons à sa description sous sa dernière forme. « Il y a sept rois » sept formes de gouvernement dans 
l’empire latin. « Cinq sont tombés », cinq avaient disparu quand le prophète écrivait : « Un est », elle existait alors. 
Une autre forme, encore à venir, devait s’élever et subsister peu de temps. Puis la Bête qui était et pourtant avait 
cessé d’exister – serait une huitième forme et toutefois des sept. Il y aurait maintenant un trait expliqué quant aux 
dix cornes, n’appartenant pas à son précédent état d’existence. Les dix cornes sont dix rois ; ils n’avaient pas 
alors reçu de royaume, ils n’appartenaient pas à ses antécédents de vaste unité impériale, mais apparaîtraient et 
recevraient la puissance à la même époque que l’empire, lorsqu’il existerait de nouveau sous sa forme finale. Ils 
seraient d’un même sentiment et donneraient leur pouvoir et leur force à la bête ; chacun aurait son existence dis-
tincte, et pourtant ils reconnaîtraient la bête, comme leur chef – l’expression du tout. Ceux-ci font la guerre contre 
l’Agneau et il les vainc. Nous trouvons leur fin dans le chapitre 19. Le cavalier monté sur le cheval blanc s’avance 
avec les armées célestes, au dernier défi, audacieux et blasphématoire, jeté à son autorité ; et la bête et ces rois 
sont assemblés pour faire la guerre contre Celui qui est assis sur le cheval et contre Ses armées ; et la bête fut 
prise et « jetée vivante dans le lac ardent de soufre et de feu ; » ses armées aussi sont judiciairement tuées.

Nous avons un point à remarquer pour expliquer la présence de Satan sur la terre lors de cette dernière scène, 
quand il donne son pouvoir à la dernière forme de l’empire latin, trois ans et demi avant l’exécution du jugement 
qui introduit le royaume du Fils de l’homme. Pour cela, nous recourons à Apocalypse 12. Là, nous trouvons le Fils 
mâle (Christ et Son corps, l’Église) enlevé vers Dieu et Son trône, ce qui est immédiatement suivi de la guerre 
dans le ciel. Satan est jeté sur la terre, des réjouissances s’en suivent dans le ciel ; malheur est prononcé sur les 
habitants de la terre,  « car le diable est descendu vers vous étant en grande fureur,  sachant qu’il  a peu de 
temps »(**1). Il tourne alors sa malice contre les saints juifs d’en bas, qui sont alors les objets de l’attention de 
Dieu ; il donne son autorité et son pouvoir à la bête pour les 1260 jours ou 42 mois, ou un temps, des temps et la 
moitié d’un temps, avant la fin de l’existence de la bête.
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(**1) Ce rejet de Satan des lieux célestes est important. Il est parlé de Satan et des malins esprits comme étant 
dans les lieux célestes à notre époque. Il est appelé « le prince de la puissance de l’air » et l’Église de Dieu est 
dite dans Éphésiens 6, « avoir à combattre non contre la chair et le sang, mais contre les puissances spirituelles 
de méchanceté qui sont dans les lieux célestes. »

Résumons brièvement ce que nous avons recueilli des Écritures, c’est-à-dire, l’histoire des puissances gentiles, 
depuis son commencement jusqu’à sa fin.

Nous avons vu s’élever quatre grands royaumes commençant par celui de Babylone qui tenait son pouvoir di-
rectement de Dieu, et suivi par celui des Médo-Perses, celui des Grecs et celui des Romains ; ce dernier existait 
quand Jean écrivait son livre, et continua pendant quelques centaines d’années avec plus ou moins de son auto-
rité de fer. Il fut ensuite brisé en plusieurs royaumes, et continua ainsi pendant un temps assez long. Trois ans et 
demi avant la fin de la puissance des Gentils, Satan est jeté hors du ciel. Puis l’empire Latin, en apparence détruit 
et oublié pendant si longtemps, est restauré, mais sous une forme nouvelle ; non pas sous celle de son ancienne 
imposante unité de pouvoir de fer, mais sous celle de sa division en différents royaumes qui s’unissent pour re-
connaître pour chef un homme d’entre eux, auquel ils donnent leur pouvoir et leur force. Satan fait de lui son fa-
cile instrument, et le monde est dans l’admiration et adore. Ce chef blasphème contre Dieu ; et comme Satan ne 
peut plus accuser les saints dans les lieux célestes, il fait blasphémer contre eux ses instruments. Il tourne sa 
rage, par le moyen de ce chef, contre le peuple Juif, alors rassemblé dans son pays ; et finalement il le conduit à 
tourner son cœur en rébellion ouverte contre Christ qui vient prendre possession de son royaume terrestre et 
mettre fin à l’empire Gentil. Ce chef et ses rois se rassemblent contre le Roi des rois et contre Ses saints cé-
lestes, et la fin de la bête est l’étang de feu et de soufre.

Nous avons suivi, sans nous écarter beaucoup de notre sujet, l’histoire des empires gentils jusqu’à leur fin, 
nous arrêtant surtout aux traits que revêtira le quatrième empire quand il reviendra à la vie comme puissance im-
périale, trois ans et demi avant la fin de son existence, lorsque, dans la personne de son chef, il sera l’expression 
claire et complète du pouvoir diabolique. Possédé par Satan, il sera incité à la rébellion contre Dieu et Son Christ, 
et ainsi sera détruit.

Mais, chers amis, rappelons-nous qu’en considérant l’histoire passée d’Israël, nous avons vu que, lorsque Jé-
sus fut présenté aux Juifs à Jérusalem, il fut rejeté et reçu seulement par une petite troupe de disciples, et qu’il 
leur dit qu’il était venu au nom de Son père, et qu’ils ne voulaient pas le recevoir, et que si un autre venait en son 
propre nom ils le  recevraient.  Maintenant, pendant le temps de la crise de l’histoire du monde, synchronique, 
comme nous l’avons vu, avec les trois ans et demi du plein développement de l’iniquité, de la malice de la Bête, 
les Juifs auront été de nouveau réunis dans leur pays dans un état d’apostasie. Les Écritures nous montrent plei-
nement qu’un faux Christ se présentera à eux à cette époque, et qu’il sera reçu par la masse du peuple et rejeté 
par un résidu de fidèles – le contraire précisément de ce qui arriva dans les jours du Seigneur Jésus. Ce person-
nage est le lien d’union entre la puissance gentile dans un état d’apostasie et de révolte et les Juifs dans un sem-
blable état. Christ fut présenté à Pilate comme au représentant de la quatrième monarchie, et à Caïphe qui repré-
sentait, à cette époque, la nation juive. Tous deux s’unirent pour le crucifier. À la même époque il fut rejeté par la 
masse des Juifs et reçu par une petite troupe de disciples. À la fin de l’existence de la quatrième monarchie dans 
son état ravivé, ce faux Messie apparaîtra ; la masse des Juifs, de retour dans le pays, le recevra, et il sera re-
connu par la tête impériale de l’empire Latin restaure dans la dépendance de laquelle il jouera son rôle ; mais il 
sera rejeté par un petit résidu de fidèles dont Dieu forme le cœur, à travers une tribulation sans exemple, pour le 
royaume prêt à être substitué à celui de la Bête quand le jugement aura été exécuté.

Après avoir ainsi brièvement introduit ce faux Messie nous suivrons, par ordre, les passages des Écritures qui 
parlent de lui. Il est introduit en Daniel 11:36-39, et vous ferons remarquer qu’il est dit au prophète dans le cha-
pitre 10:14, que l’ange lui était apparu pour lui faire comprendre ce qui arriverait aux Juifs dans les derniers jours. 
Les chapitres 10-12 sont une seule vision et s’occupent de ce sujet ; et le Seigneur lui-même dans ses directions 
aux Juifs en Matthieu 24 fait allusion à cette prophétie (Dan. 12) comme encore à venir ; et après leur avoir dit, 
que lorsqu’arriverait l’abomination de la désolation ce serait un signe pour le résidu de fuir, il ajoute : « Immédia-
tement après ces jours… apparaîtra dans le ciel le signe du Fils de l’homme… venant avec grande puissance et 
grande gloire. » Nous ne pouvons donc l’appliquer à une autre époque, que l’heure de la grande tribulation ou les 
1260 jours de la fin, avant l’apparition de Christ, avant le jugement exécuté par lui et avant l’établissement du 
royaume (voyez aussi Daniel 12:11, où 30 jours sont ajoutés) et sa substitution à celui de la Bête.

Le roi est introduit tout à coup dans le chapitre 11:36-39, comme quelqu’un qui possède ce titre aux yeux des 
Juifs. Il agit selon sa volonté, s’exalte et s’élève au-dessus de tout dieu, profère des choses étranges contre le 
Dieu des dieux, et prospère jusqu’à ce que l’indignation soit accomplie. Il ne se soucie point du Dieu des Juifs, ni 
du Messie, ni d’aucun autre Dieu, s’exaltant au-dessus de tous. Il est parlé de « l’indignation », dans Ésaïe 10:5, 
24, 25, où nous trouvons qu’il y a un temps assigné à sa durée.

Nous allons à Apocalypse 13:11, et nous y trouvons ce personnage présenté de nouveau comme la seconde 
bête qui monte de la terre, ayant deux cornes comme un agneau – quelque imitation de Christ, mais sa voix est 
semblable à un dragon ! il ne peut écarter la puissance du roi gentil, la bête – cela est réservé à Christ, mais il 
l’assiste et « exerce devant lui le pouvoir de la première bête » – le pouvoir de Satan, mais subordonné à celui de 
la bête. « Et il fait de grands miracles, jusqu’à faire descendre le feu du ciel sur la terre, à la vue des hommes », 
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etc. Il imite ainsi le grand pouvoir de Dieu. Sans doute il n’en est pas ainsi, mais seulement à la vue et dans l’opi-
nion de l’homme.

Lisez maintenant Apocalypse 16:13, 14, où nous trouvons les trois grands associés en méchanceté : le dragon, 
la bête et le faux prophète, desquels procèdent des esprits impurs pour rassembler les rois de toute la terre habi-
table, pour la bataille du grand jour du Dieu Tout-Puissant.

Dans Apocalypse 19:20, nous trouvons les deux grands instruments de Satan, la Bête et le faux prophète. La 
Bête avec ses rois vassaux, comme nous l’avons déjà vu, réunis pour faire la guerre à l’Agneau, le Seigneur des 
seigneurs et le Roi des rois. La Bête et le faux prophète trouvent ici leur arrêt. Alliés dans la méchanceté et le 
blasphème, ils sont alliés dans le jugement. « Ils furent tous deux jetés ensemble dans l’étang de feu embrasé 
par le soufre. »

Il manque maintenant, bien-aimés, un chaînon dans cette triste et affligeante histoire. Triste et affligeante, en ef-
fet, parce que dans le jugement de ces deux personnages nous voyons la fin, d’abord, de celui qui personnifie, à 
la fin de la domination gentile, l’abus du pouvoir qui avait été remis par Dieu entre les mains de l’homme : rempli 
de folie morale et d’un impuissant orgueil, il devient le facile instrument de Satan dans les derniers actes de sa 
méchanceté prodigieuse, jusqu’à ce qu’il soit lié par Christ, dont Il avait meurtri le talon, lorsqu’il était ici-bas et qui 
maintenant déploie, dans le monde, si longtemps le théâtre de l’action de Satan, les bénédictions qu’il réussit à 
procurer à l’homme quand il descendit dans les sombres domaines de celui qui avait la puissance de la mort. 
Triste et affligeante aussi quand on pense que les esprits des hommes, toujours prêts à recevoir le plus grossier 
mensonge de Satan, et toujours prêts à douter de l’amour de Dieu, à la fin deviennent tellement abrutis par la mé-
chanceté et l’aveuglement moral jusqu’à recevoir un tel individu pour leur Christ. Mais il y a, comme nous l’avons 
fait remarquer, un chaînon qui manque encore ; je veux dire celui qui fait voir comment cette consommation de 
méchanceté spirituelle, ce faux Messie devient le lien, comme nous pouvons dire, entre l’histoire de la chrétienté 
professante et celle des Juifs, à la fin et lors de la crise finale de l’histoire de ce siècle, avant l’introduction d’une 
économie de bénédiction et de paix. Nous reviendrons encore là-dessus ; mais avant cela nous devons considé-
rer un autre sujet qui intervient durant la grande parenthèse des Gentils, qui remplit l’espace entre l’époque où Is-
raël était le peuple terrestre de Dieu, reconnu et avoué, et celle où ils le seront de nouveau. Ce sujet est « L’appel 
de l’Église. » il comprend la seconde venue de Christ pour les siens avant sa manifestation avec eux, au monde 
dans le jugement que nous avons considéré en partie ; il comprend ainsi la première résurrection, la résurrection 
d’entre les morts (dont Christ était les prémices), des saints, « enfants de la résurrection. » Ce sujet, chers amis, 
est un sujet béni, proche du cœur de Christ – le secret caché en Dieu, le dessein éternel qu’il s’était proposé dans 
le Christ Jésus notre Seigneur.

Appel de l’Église et sa gloire
Voici ce que nous lisons dans le Psaume 2 : « Pourquoi se mutinent les nations, et pourquoi les peuples pro-

jettent-ils des choses vaines ? Les rois de la terre se trouvent en personne, et les princes consultent ensemble 
contre l’Éternel  et  contre  Son Oint  (ou Christ).  Rompons,  disent-ils,  leurs  liens,  et  jetons loin  de nous leurs 
cordes. » Nous trouvons là une confédération entre les Gentils et le peuple d’Israël, les rois et les gouverneurs, 
pour rejeter l’autorité de l’Éternel et de son Christ. Ce passage est cité en Actes 4:24-26, où le Saint Esprit, par la 
bouche de l’apôtre, le fait suivre de ce commentaire : « Car, en effet, dans cette ville, contre ton saint Fils Jésus 
que tu as oint, se sont assemblés, et Hérode et Ponce Pilate, avec les nations et le peuple d’Israël pour faire 
toutes les choses que ta main et Ton conseil avaient à l’avance déterminé devoir être faites. » il fut présenté aux 
Juifs et aux Gentils, aux gouverneurs et aux rois comme Roi en Sion et fut rejeté. L’Éternel est présenté dans ce 
Psaume comme se riant de leur rage impuissante : « Celui qui habite dans les cieux se rira d’eux ; le Seigneur 
s’en moquera. » Et malgré toute leur rage et leur rejet de Christ, Dieu dit : « J’ai sacré mon Roi sur Sion, la mon-
tagne de ma sainteté. » Ils avaient beau faire, ils ne pouvaient empêcher Son dessein. Maintenant tout en étant 
pleinement convaincus que ce fut à la croix que les Juifs rejetèrent entièrement le Christ comme leur Messie, 
quand ils dirent : « Nous n’avons pas d’autre roi que César », pourtant, lorsque nous examinons les récits évan-
géliques, nous trouvons que l’esprit qui se montra si pleinement hostile à la croix, s’était manifesté de différentes 
manières, spécialement parmi les gouverneurs et les principaux de la nation, pendant le ministère du Seigneur au 
milieu d’eux. C’est ce qui l’engagea, après avoir annoncé la nouvelle économie qu’introduirait son rejet, à dé-
fendre à ses disciples de dire encore qu’il fût le Christ, (Il n’y avait plus aucun bien à retirer de ce témoignage par-
mi le peuple, c’est-à-dire, de ses droits comme Messie). Il ajoute immédiatement : « Il faut que le Fils de l’homme 
souffre beaucoup, et qu’il soit rejeté des anciens, et des principaux sacrificateurs, et des scribes, et qu’il soit mis à 
mort, et qu’il ressuscite le troisième jour. » Consultez Matthieu 16:20, 21 ; Luc 9:20-22 qui contiennent, je n’en 
doute pas, la vérité qui nous occupe. En considérant le Psaume 8, en connexion avec d’autres sujets, nous avons 
vu qu’il y avait un Fils de l’homme à qui fut dévolue sur toute la terre la domination qu’Adam avait perdue par le 
péché. Nous avons vu que ce Fils de l’homme était le Seigneur Jésus lui-même, selon que Hébreux 2 nous aver-
tit qu’il jouira de son héritage dans un âge à venir. Le Seigneur se donne à lui-même ce titre conformément à ce 
Psaume, après son rejet comme Roi en Sion conformément au Psaume 2, le prenant dans la résurrection. Il 
prend la domination et l’héritage avec son fardeau de péché et de culpabilité, et il  en hérite, non seulement 
comme lui appartenant de droit, mais aussi en vertu de la Rédemption. Il le prend comme l’Héritier – Rédempteur. 
« Nous ne voyons pas encore, dit Hébreux 2, toutes choses sous lui, mais nous voyons Jésus… couronné de 
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gloire et d’honneur. » Les hommes disent : « Nous ne voulons pas que cet homme règne sur nous. » Dieu dit : 
« Assieds-toi à ma droite jusqu’à ce que j’aie mis tes ennemis pour ton marchepied. »

Nous allons à Éphésiens 1, et là nous voyons que le Dieu de notre Seigneur Jésus Christ (regardé ici comme 
Homme exalté et glorifié) avait ressuscité Jésus d’entre les morts et « l’a fait asseoir à sa droite, dans les lieux cé-
lestes, au-dessus de toute principauté, et autorité, et puissance, et domination, et au-dessus de tout nom qui se 
nomme, non seulement dans ce siècle, mais aussi dans celui qui est à venir. Et il a assujetti toutes choses sous 
ses pieds ; et l’a donné pour être chef sur toutes choses a l’Église, qui est son corps, et la plénitude de Celui qui 
remplit tout en tous. » Ici, nous le trouvons ressuscité et assis dans les lieux célestes comme Homme glorifié, 
toutes choses n’étant pas encore visiblement mises sous ses pieds ; mais son titre est déclaré ; et, tandis que 
comme Héritier présomptif, il est assis là, nous apprenons qu’une œuvre se poursuit pour vivifier, ressusciter et 
faire asseoir ensemble en Lui, le second Adam, dans les lieux célestes, les cohéritiers de Sa gloire. Plus nous 
méditons sur la profondeur et la magnificence de cette œuvre et plus nous la sondons, plus nous sommes humi-
liés jusque dans la poussière à la vue des « richesses immenses de Dieu. » Des paroles humaines ne peuvent 
que faiblement exprimer des pensées justes sur une œuvre qui prend les Madeleines, les rejetés, les mépri-
sables, perdus et dégradés par le péché, et les place dans la même gloire que le Fils de Dieu ! Non seulement il 
les bénit par lui et par son œuvre divine sur la croix, mais avec Lui, leur conférant toute la dignité, toute la gloire, 
tout l’honneur conférés à Christ lui-même, comme Fils de l’Homme ressuscité, exalté et glorifié ! Et pourtant une 
œuvre dans laquelle Dieu est glorifié, et dans laquelle il montre aux armées célestes, les fruits de Sa propre pré-
cieuse grâce !

Cela est bien propre à renverser toute prétention de l’homme à raisonner sur ces choses ! Regardant à ce que 
nous sommes, nous sommes prêts à nous écrier : « Comment ces choses se peuvent-elles faire ? » Mais, si nous 
regardons à Dieu et à Son dessein pour la gloire de Son Fils, nous voyons que nous servons à manifester aux 
principautés et aux puissances, dans les lieux célestes, et à leur enseigner la signification du mot « Grâce ! » 
Puissions-nous apprendre à nous taire et à soumettre nos cœurs à Celui qui fait toutes choses bien !

L’Épître aux Éphésiens est la portion de l’Écriture qui fait ressortir pleinement ces choses. Nous trouvons là le 
dessein de Dieu et l’exécution de ce dessein ; Ses propres conseils et le bon plaisir de Sa volonté nous y sont ré-
vélés ; Lui-même étant la source des bénédictions, Son Fils Jésus Christ la mesure de ces bénédictions, et nous-
mêmes, par nature morts en fautes et en péchés, les objets de ces bénédictions.

Mais continuons. Nous nous sommes arrêtés quelques instants sur cette œuvre qui se poursuit, tandis que la 
Tête est assise dans les cieux – vivifiant et unissant à lui les cohéritiers. Cela est l’œuvre du Saint Esprit depuis 
sa descente à la Pentecôte. Maintenant, il est pleinement reconnu que la régénération a été la même dans tous 
les âges et dans toutes les dispensations. Des pécheurs, depuis la chute de l’homme, ont été vivifiés par le Saint 
Esprit, et amenés à se confier dans les promesses de Dieu pour le salut, par un Rédempteur futur, faiblement 
aperçu dans les types et les ombres de l’ancienne alliance. Toutefois, les saints étaient vivifiés ; ils espéraient et 
mouraient dans la foi, et ils étaient sauvés. Mais le salut individuel, n’est pas l’Église de Dieu. Tout membre de 
cette Église, sans doute, est un sauvé ; pourtant, collectivement, ils occupent une place, comme nous le verrons, 
au-delà de tout ce qui avait précédé, et particulière à la dispensation dans laquelle nous vivons. Il était réservé au 
jour où le Seigneur Jésus – rejeté, crucifié, mort, enseveli, ressuscité, élevé et assis à la droite de Dieu non seule-
ment comme Fils unique et éternel de Dieu, mais comme homme glorifié – aurait pleinement accompli la rédemp-
tion dans sa propre personne, aurait aboli le péché par le sacrifice de lui-même, aurait glorifié Dieu parfaitement 
quant au péché, se serait substitué à son peuple sur la croix, et se serait assis bien au-dessus de tous les cieux, il 
était réservé, dis-je, à une telle époque de faire ressortir le mystère qui était caché dès les siècles en Dieu – le 
mystère de Christ et de l’Église. Nous trouvons la première mention de cette œuvre en Matthieu 16, où le Sei-
gneur en annonce la fondation en lui-même comme Fils du Dieu vivant. Il parle de l’Église comme d’une chose fu-
ture. Il dit, lorsque Pierre le confessa comme le Christ, Fils du Dieu vivant : « Sur ce Rocher, je bâtirai mon as-
semblée. » L’apôtre apprend, plus tard, la vraie signification du fondement déclaré ici, quand, par l’Esprit, il dit : 
« Duquel vous approchant comme d’une pierre vivante vous aussi, comme des pierres vivantes, êtes édifiés pour 
être une maison spirituelle, etc » Ceci toutefois est en passant, car c’est au ministère de Paul, et à son ministère 
seul, qu’est confiée la révélation du mystère de Christ et de Son corps. Le Seigneur lui-même ne le révèle pas. Il 
avait des disciples pendant son ministère ici-bas, mais non des disciples rassemblés en un corps et unis par le 
Saint Esprit à un Homme glorifié dans le ciel.

Dans les jours du Judaïsme, c’était une chose contraire à la loi, qu’un Juif eût des relations avec ceux d’aucune 
autre nation. Il était séparé de toutes les nations de la terre, pour Dieu. « Je vous ai connus vous seuls de toutes 
les familles de la terre », dit Dieu par la voix de son prophète.

Quand il  nous  arrive  de  considérer  la  vie  du  Seigneur  et  Son ministère  ici-bas,  nous  trouvons  qu’il  allait 
constamment au-delà du mur mitoyen de clôture qui entourait l’enceinte juive, dans l’effusion de sa propre grâce 
bénie envers ceux qui n’avaient aucune relation avec Dieu, rnême d’une manière extérieure. Témoins la femme 
Cananéenne dans Matthieu 15, et la femme de Samarie dans Jean 4. Il était le serviteur de la circoncision pour la 
vérité de Dieu, afin de confirmer les promesses faites aux pères, et afin que les nations glorifient Dieu pour la mi-
séricorde (Rom. 15:8, 9). Pourtant le mur mitoyen de clôture ne fut réellement détruit qu’à la croix, quelle que fût 
d’ailleurs la manière dont le Seigneur témoignât, par ses actes, de ce qui allait arriver. Nous trouvons les posi-
tions respectives du Juif et du Gentil mises fortement en contraste dans les passages suivants : « Qui sont Israé-
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lites, auxquels sont l’adoption, et la gloire, et les alliances, et le don de la loi, le service divin et les promesses ; 
auxquels sont les pères, et desquels, selon la chair, est descendu le Christ, qui est Dieu sur toutes choses béni 
éternellement. Amen ! » Et encore : « C’est pourquoi, souvenez-vous qu’autrefois vous, les nations dans la chair, 
qui étiez appelées incirconcision par ce qui est appelé la circoncision faite de main dans la chair, vous étiez en ce 
temps-là sans Christ, sans droit de cité en Israël, et étrangers aux alliances de la promesse, n’ayant pas d’espé-
rance, et sans Dieu dans le monde. » (Éph. 2:11, 12).

Nous trouvons dans cette dernière épître que l’apôtre parle dans le premier chapitre du dessein et des conseils 
de Dieu et de la rédemption de son peuple comme fait accompli, y adjoignant son dessein ultérieur qui doit être 
accompli dans « la dispensation de la plénitude des temps », quand toutes choses auront été réunies en un dans 
le ciel et sur la terre sous sa domination, et quand ceux qui croient auront obtenu héritage avec lui et en lui dans 
ces choses. Il continue en montrant que la Tête qui avait été dans la mort (Il ne le voit qu’ainsi) était de nouveau 
vivante, ressuscitée et glorifiée, Chef de toute principauté, etc, donnée comme Tête sur toutes choses, à l’Église 
qui est son corps. Dans le chapitre 2, il voit tant les Juifs que les Gentils, morts dans les transgressions et dans 
les péchés, comme enfants du premier Adam. Dans les versets 1 et 2, il montre ce qu’étaient les Gentils ; puis, se 
tournant vers les Juifs favorisés, il écrit : « Parmi lesquels nous aussi et… étions des enfants de colère comme les 
autres. » Telle était la portion, par nature, tant du Juif que du Gentil.

Nous continuons et nous voyons que Christ « des deux en a fait un, ayant détruit le mur mitoyen de clôture, et 
ayant aboli dans sa chair l’inimitié, la loi des commandements, qui consiste en ordonnances, afin qu’il créât les 
deux en Lui-même, pour être un seul homme nouveau en faisant la paix, et qu’il les réconciliât tous les deux en 
un corps à Dieu par la croix, ayant tué en elle l’inimitié. »

Il pouvait y avoir, et il y avait, comme nous l’avons vu, salut pour les individus avant la croix et en vertu de ce 
qu’accomplirait le Christ ; mais la croix elle-même est le fondement de cette unité de Juifs et de Gentils en un 
même corps. « Et étant venu, il a annoncé la bonne nouvelle à vous qui étiez loin, et à ceux qui étaient près. Car, 
par Lui, (Christ) nous avons (Juifs et Gentils) accès auprès du Père par un seul Esprit » (Éph. 2:17, 18). Ici nous 
apprenons la puissance de cette unité dont la croix était la base. Le Saint Esprit donc est la puissance par la-
quelle cette unité est formée. Maintenant nous admettons tous que tout ce qui a jamais été fait de bien et selon 
Dieu dans ce monde, provenait du Saint Esprit. Mais, chers amis, cette unité était réservée pour le jour où les 
saints de Dieu, en vertu d’une rédemption accomplie, auraient leurs consciences si parfaitement purifiées que 
Dieu pourrait venir et habiter par le Saint Esprit le corps du croyant, et où le Saint Esprit serait pleinement donné 
comme il l’a été dans cette dispensation depuis le jour de la Pentecôte.

Nous ne trouvons pas dans l’expérience – même d’un David, la possession d’une conscience purifiée. Il y avait  
un abandon et une confiance en Dieu des plus bénis et des plus parfaits, mais une conscience purifiée ne s’y 
trouve jamais. Cette bénédiction était réservée pour le jour où le péché, aboli à la croix, en rendrait la jouissance 
possible.

Nous lisons, dans Jean 14, que le Seigneur, avant son départ, promet à ses disciples le Saint Esprit comme 
Consolateur. Il dit : « Et je prierai le Père et il vous donnera un autre Consolateur (Christ l’était tant qu’il resta 
avec eux) pour demeurer avec vous éternellement… il sera en vous. » « En ce jour-là (quand il sera venu) vous 
connaîtrez que je suis en mon Père, et vous en Moi et Moi en vous. » Telles étaient la connaissance et l’expé-
rience que devait communiquer la présence personnelle du Saint Esprit. En Jean 7:36-38, nous apprenons que 
sa présence comme tel était une chose nouvelle,et que, quoiqu’il y eût des croyants avant sa descente, pourtant 
c’était à des croyants comme tels, qui avaient été constitués tels, par sa puissance vivifiante, que le Saint Esprit 
devait être accordé : « Et en la dernière journée, la grande journée de la fête, Jésus se tint là, et cria, disant : Ce-
lui qui croit en moi, selon ce qu’a dit l’Écriture, des fleuves d’eau vive couleront de son ventre. (Or il disait cela de 
l’Esprit qu’allaient recevoir ceux qui croyaient en Lui ; car l’Esprit Saint n’était pas encore, parce que Jésus n’avait 
pas encore été glorifié.) » Nous en trouvons un exemple dans Actes 19. Longtemps après le don du Saint Esprit, 
au jour de la Pentecôte, nous voyons Paul qui trouve à Éphèse certains disciples. Il leur demande : « Avez-vous 
reçu le Saint Esprit après avoir cru ? » Ils répondent : « Nous n’avons pas même ouï dire si l’Esprit Saint est. » 
(Comparez Jean 7:38 où le mot donne n’a que faire.) il demande encore : « De quel baptême avez-vous donc été 
baptisés ? » Ils répondent : « Du baptême de Jean. » Paul dit : « Jean a baptisé du baptême de la repentance, di-
sant au peuple qu’ils crussent en Celui qui venait après lui, c’est-à-dire dans le Christ Jésus. » il trouve là une 
compagnie de disciples, croyants, pour autant du moins qu’ils avaient entendu la vérité, mais qui n’avaient pas 
encore reçu le Saint Esprit. Loin du centre où le don de l’Esprit avait été accordé à la Pentecôte, ils n’avaient pas 
encore ouï dire s’il était venu ; non pas « s’il y en avait un. » La version française ordinaire est fautive ici, et pour-
rait conduire à de fausses conclusions. « Aussitôt qu’ils eurent ouï ces choses, ils furent baptisés au nom du Sei-
gneur Jésus ; et lorsque Paul leur eut imposé les mains, le Saint Esprit vint sur eux. »

Nous cherchons à montrer que le grand trait distinctif entre l’état du croyant individuel sous la dispensation du 
Saint Esprit, et du saint sous l’ancienne dispensation, c’est que maintenant il reçoit le Saint Esprit en lui, pour y 
habiter ; que, être « dans l’Esprit » est l’état propre de son existence comme chrétien, et le lien qui l’unit avec 
Christ ressuscité : nous reviendrons sur les bénédictions collectives.

Dans l’exemple cité, il y eut l’imposition des mains par l’apôtre ; mais, sans aucun doute, Dieu nous montre qu’il 
y a une chose double – la puissance vivifiante et la demeure dans le croyant du Saint Esprit, la dernière apparte-
nant spécialement à l’époque actuelle.
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Bon nombre d’enfants de Dieu ne voient pas cela, et c’est ce qui explique en grande partie là faiblesse de leur 
état. Ils pensent que le Christianisme est une espèce de Judaïsme spiritualisé, et que l’état des saints est le 
même qu’avant la descente du Saint Esprit. En conséquence, vous trouvez sur les lèvres d’un grand nombre la 
prière de David : « Ne m’ôte pas ton Saint Esprit ; » tandis que d’autres prient constamment pour que le Saint Es-
prit soit répandu sur eux. Mais le moins intelligent des saints à qui le Christianisme comme tel a été enseigné ne 
pourrait plus employer de telles prières. Il sait que maintenant il reçoit le Saint Esprit, de même qu’il reçoit la vie 
éternelle, par la foi et comme conséquence de la rédemption, ainsi que l’apôtre demande aux Galates qui se met-
taient sous la loi : « Avez-vous reçu l’Esprit par des œuvres de loi, ou par la prédication de la foi ? » et encore, 
« Afin que nous reçussions la promesse de 1’Esprit par la foi. » Sans doute qu’un chrétien, et c’est triste à dire, 
peut  par  son infidélité  contrister  entièrement  le  Saint  Esprit,  et  même le  contrister  tellement  qu’il  en vienne 
presque jusqu’à croire qu’il ne l’a jamais reçu du tout ; mais il ne saurait dire avec la moindre intelligence du 
Christianisme : « Ne m’ôte pas ton Saint Esprit. » Dans Romains 8, l’Esprit est le principe de notre relation avec 
Dieu ; il constitue le lie, entre le croyant et Christ, et c’est là seulement qu’est la vie chrétienne (la vie dans l’Es-
prit) qui dépend de la rédemption accomplie.

Ceci est un fait reconnu, comme étant le cas dans tout l’enseignement apostolique à l’Église. Dans Éphésiens 
1:14, il est donné comme le sceau de la rédemption et les arrhes de l’héritage promis, jusqu’à sa rédemption hors 
des mains de l’ennemi, le prix de son rachat ayant été payé. Dans aucune autre épître, les gloires officielles du 
Saint Esprit ne sont aussi vivement dépeintes que dans celle-ci qui révèle l’appel céleste de l’Église de Dieu. 
Dans le chapitre 1:14, il est le sceau de la rédemption. Dans le chapitre 2:18, il est le moyen d’accès du Juif et du 
Gentil, constitués en un corps, auprès du Père par Jésus Christ. Verset 22, Dieu habite dans l’assemblée, sur la 
terre, par son Esprit. Au chapitre 3:16, il fortifie les saints dans l’homme intérieur, les rendant capables de se sai-
sir et de jouir de leurs positions et de leurs privilèges. Dans le chapitre 4, les préceptes sont fondés sur les doc-
trines ; Il est recommandé aux saints de ne pas contrister le Saint Esprit de Dieu, par lequel ils ont été scellés 
pour le jour de la rédemption. Dans le chapitre 5, il leur est dit d’être remplis du Saint Esprit. Dans le chapitre 6, il  
est la puissance du combat dans les lieux célestes ; et la prière des saints doit être « par l’Esprit. » il est inutile de 
multiplier les exemples.

Cela étant établi, nous considérerons les passages qui parlent du corps et de l’unité de l’Esprit. Nous avons vu 
que le Seigneur, pendant son propre ministère ici-bas, parle de l’Église comme d’une chose future. Il eut des dis-
ciples, mais non des disciples unis en un corps, constituant la « plénitude » d’un homme glorifié dans le ciel, par 
la puissance de l’Esprit les unissant en un. Telle, et uniquement telle, est l’Église de Dieu. Il était réservé au mi-
nistère de l’apôtre Paul de faire ressortir cette grande vérité centrale de l’unité de l’Église. Il nous dit où il l’avait 
reçue « par révélation », et non, par conséquent, d’aucun homme.

Après le rejet du Seigneur et la descente du Saint Esprit, 1e jour de la Pentecôte, nous voyons l’Église rassem-
blée à Jérusalem, et principalement composée de Juifs, offrant un merveilleux spectacle au monde qui l’entourait, 
unis en un cœur et une âme, un temple de Dieu par le Saint Esprit. Le Seigneur, dans Son amour miséricordieux, 
s’arrêtait encore auprès de son peuple bien-aimé, quoique rejeté maintenant, pour voir si le témoignage du Saint 
Esprit à un Christ ressuscité et glorifié ne toucherait pas leurs cœurs. Mais l’inimitié des Juifs et des chefs reli-
gieux de la nation ne fit que grandir d’heure en heure, jusqu’à ce qu’elle fût arrivée à son plein développement, 
quand le Sanhédrin (le grand conseil de la nation) grinça des dents sur le témoignage du Saint Esprit à un Christ 
ressuscité et exalté, dans la personne d’Étienne qui, rempli du Saint Esprit, voit le ciel ouvert, et, lapidé par ses 
meurtriers, est reçu par le Fils « de l’Homme a se tenant à la droite de Dieu. » L’église de Jérusalem est rompue 
dans sa manifestation extérieure et dispersée. Saul de Tarse, le jeune homme aux pieds duquel les meurtriers 
avaient déposé leurs habits, sur sa route de Jérusalem à Damas, avec l’ordre du souverain sacrificateur dans sa 
robe, et dans son cœur le dessein d’effacer de la terre, si c’était possible, le nom même de Jésus, est renversé 
au milieu du jour par la vision de Jésus glorifié et exalté. Il entend proclamer pour la première fois cette vérité 
merveilleuse, que les pauvres chrétiens persécutés sur la terre, étaient les membres du corps de Christ ! « Saul, 
Saul, pourquoi me persécutes-tu ?… Je suis Jésus que tu persécutes. » il se lève, et, sur-le-champ, prêche que 
Jésus est « le Fils de Dieu. »

La courte période de sa manifestation à Jérusalem ayant pris fin, l’Église prend pleinement sa position céleste 
dans la pensée de l’Esprit. Tant qu’elle est sur la terre, en quelque endroit qu’elle soit localement représentée par 
des saints réunis au nom du Seigneur par la puissance du Saint Esprit, elle est le tabernacle de Dieu par l’Esprit.

À l’apôtre Paul est commis le témoignage du mystère caché en Dieu dans les âges passés, mais manifesté 
dans ces temps-ci. Il nous dit qu’il l’a reçu par révélation (Éph. 3:3). Nous donnerons succinctement quelques-uns 
de ses témoignages à cet égard. L’Épître aux Romains ayant principalement pour but la révélation du Christia-
nisme, et de la relation individuelle des saints avec Dieu, et la sagesse de ses dispensations dans ses voies en-
vers les Juifs, il n’y est fait qu’une rapide allusion à l’Église, dans le chapitre 12:4, 5, où Paul écrit  : « Car comme 
nous avons plusieurs membres en un seul corps, et que tous les membres n’ont pas la même action, ainsi, nous 
qui sommes plusieurs, sommes un seul corps en Christ, et chacun réciproquement des membres l’un de l’autre. » 
Dans 1 Corinthiens 12:12-27, ce sujet est présenté d’une manière plus complète. La seule lecture de ce passage 
serait suffisante « Car de même que le corps est un et a plusieurs membres, mais que tous les membres de ce 
seul corps, quoiqu’ils soient plusieurs, sont un seul corps, ainsi aussi est le Christ. Car aussi nous avons tous été 
baptisés d’un seul Esprit pour être un seul corps, soit Juifs, soit Grecs, soit esclaves, soit libres ; et nous avons 
tous été abreuvés pour l’unité d’un seul Esprit », etc. Rien ne peut être plus clair pour l’esprit soumis aux Écri-
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tures. Le Saint Esprit est le centre et la puissance vivante de l’unité du corps ; les chrétiens sont « membres de 
Christ » et membres « les uns des autres. » Comme cela renverse totalement les idées des hommes qui parlent 
d’être membres de telle ou telle église (comme on dit), ou association religieuse ! L’unité du corps est la seule 
qu’un chrétien soit tenu de reconnaître, d’avouer et de s’efforcer d’observer de tout son cœur, en témoignant ainsi 
de l’unité opérée par le Saint Esprit, et qui constitue chaque chrétien membre d’un même corps, et les rassemble 
pour être soumis à Christ comme Seigneur. Le Saint Esprit, nous pouvons le dire, est la vie qui anime le tout, ha-
bitant non seulement dans le croyant individuel, mais collectivement dans le corps. Et, quand les saints sont ainsi 
rassemblés ensemble, reconnaissant cette unité, et celle-là seule, ils forment la sphère pour la manifestation de 
Sa présence dans le ministère de Sa parole « distribuant à chacun en particulier Ses dons comme il lui plaît ; » 
prenant et employant selon son divin plaisir, ceux qui ont été doués et placés dans l’Église pour la construction et 
l’édification du corps, et pour le perfectionnement des saints. « Dieu a placé les membres – chacun d’eux – dans 
le corps, comme il l’a voulu » (1 Corinthiens 12:18). De même Christ quand il est monté en haut, il a emmené 
captive la captivité, « et a donné des dons aux hommes… Et, Lui, a donné les uns, apôtres, les autres, prophètes, 
les autres, évangélistes, les autres, pasteurs et docteurs, en vue de la perfection des saints », etc.

L’assemblée est ainsi sur la terre le tabernacle de Dieu par l’Esprit : « Ne savez-vous pas que vous êtes le 
temple de Dieu et que l’Esprit de Dieu habite en vous ? » (1 Corinthiens 3:16.) Encore Éphésiens 2:22 : « En qui 
aussi vous êtes bâtis ensemble pour une habitation de Dieu par l’Esprit. » Nous considérons maintenant, cela va 
sans dire, les passages de l’Écriture qui se rapportent à l’assemblée ici-bas ; d’autres portions, comme nous 
l’avons fait remarquer, l’envisagent comme Corps de l’Homme élevé dans le ciel. Les uns et les autres sont vrais. 
Éphésiens 1 traite du Corps de Christ dans le ciel, le chapitre 2 de l’assemblée sur la terre.

Tel étant l’appel des saints, l’apôtre fonde là-dessus son exhortation en Éphésiens 4:1-6. Il place d’abord leurs 
privilèges devant eux, puis envisage leur responsabilité. « C’est pour cela que moi, Paul, le prisonnier de Jésus 
Christ pour vous Gentils… je vous exhorte à marcher d’une manière digne de l’appel dont vous avez été appe-
lés… vous appliquant à garder l’unité de l’Esprit par le lien de la paix. Il y a un seul corps, un seul Esprit… un seul 
Seigneur. »

C’est à dessein que nous avons passé par-dessus le chapitre 3. Le lecteur peut remarquer dans sa Bible que 
depuis le verset 2 du chapitre 3 jusqu’au milieu du verset 1 du chapitre 4, le passage en entier est une paren-
thèse.

Voilà donc ce qu’est l’Église de Dieu – voilà l’unité que nous devons garder : non pas faire une unité pour nous-
même, entre les nombreuses fractions qui nous entourent, ni en choisir une qui convienne à notre éducation, à 
nos pensées, à nos sentiments, à nos circonstances, etc, mais nous appliquer, avec des cœurs soumis à Christ, 
comme Seigneur, à garder une unité qui a été formée par le Saint Esprit depuis le jour de la Pentecôte – le corps 
de Christ.

Nous avons dans le même chapitre (Éph. 4), le soin de Christ pour son corps. Quand il monta en haut, « Il em-
mena la captivité captive. » il était entré dans le domaine de Satan, et avait lié l’homme fort ; mais avant de mani-
fester les résultats de sa victoire au milieu des hommes dans la bénédiction de la terre milléniale, il le fait dans 
son corps, distribuant des dons aux hommes pour l’affranchissement de ceux que Satan retient captifs, et pour 
l’édification de ceux qui ont été délivrés, « jusqu’à ce que nous parvenions tous à l’unité de la foi et de la connais-
sance du Fils de Dieu, à l’état d’homme fait, à la mesure de la stature de la plénitude du Christ. » Quand cette 
plénitude sera atteinte – le complément du corps pour la tête, il sera enlevé pour être uni, de fait et réellement, à 
la Tête dans les cieux. Alors viendra la résurrection des saints endormis, et leur enlèvement avec les saints vi-
vants, quand tous seront enlevés à la rencontre du Seigneur en l’air.

Les Écritures abondent en déclarations concernant cette espérance bénie de l’Église. Dans la première des 
épîtres  (1 Thessaloniciens)  nous  trouvons  que,  quelque faiblement  qu’elle  fût  comprise,  les  saints,  pourtant, 
avaient été convertis pour cette espérance bénie. « Vous vous êtes tournés des idoles à Dieu, pour servir le Dieu 
vivant et vrai, et pour attendre du ciel Sou Fils. » Ce fut l’espérance placée devant les disciples attristés, comme 
ils regardaient au ciel après la disparition du Seigneur, en Actes 1, savoir, qu’« Il reviendrait de la même ma-
nière. » Les Corinthiens « ne manquaient d’aucun don pendant qu’ils attendaient la manifestation de notre Sei-
gneur Jésus Christ » (1 Corinthiens 1:7). L’Épître aux Éphésiens envisage les saints comme déjà assis dans les 
lieux célestes en Christ, attendant là le rassemblement de toutes choses lors de la plénitude des temps. Leur bé-
nédiction est dans les lieux célestes, chapitre 1:3 ; pareillement leur position, chapitre 2:6 ; leur témoignage, cha-
pitre 3:10 ; et leur combat, chapitre 6:12. En Philippiens 3:20, 21, la bourgeoisie des saints est dans les cieux d’où 
ils attendent, « comme Sauveur, le Seigneur Jésus Christ qui transformera notre corps vil », etc. En Colossiens 
3:4, la vie des saints est tellement liée à celle de Christ, que, lorsqu’il est manifesté au monde, ils sont manifestés 
avec Lui. En 1 Thessaloniciens, l’épître entière est pleine de cette espérance. Dans le chapitre 1 elle est ratta-
chée à leur conversion ; au chapitre 2, aux travaux du serviteur de Christ ; dans le chapitre 3, à la justice pratique 
et à la sainteté ; dans le chapitre 4, tout le sujet et la manière dont il s’accomplira se trouvent présentés d’une ma-
nière détaillée ; le chapitre 5, montre le dessein de l’apôtre pour leur sanctification pratique, et pour qu’ils fussent 
conservés sans tache pour la venue du Seigneur Jésus Christ. 2 Thessaloniciens rectifie dans le cœur des saints 
tout ce qui concerne l’espérance à l’égard de laquelle ils avaient été troublés par une fausse épître, et distingue la 
venue de Christ pour les saints, et leur rassemblement auprès de lui (leur vraie espérance), de sa manifestation 
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au monde en jugement, manifestation dans laquelle nous savons par d’autres passages qu’il est accompagné de 
ses saints.

Je m’abstiens de faire d’autres citations sur ce sujet. C’est presque chose triste d’être forcé d’insister ainsi sur 
une espérance si bénie, auprès du peuple du Seigneur – une espérance dont les livres du Nouveau Testament 
sont tellement remplis. Chose triste à dire, cela est devenu nécessaire. Même les saints de Dieu se ont impré-
gnés du mal et de l’esprit mondain du serviteur infidèle qui dit en son cœur : « Mon maître tarde à venir », et des 
moqueurs des derniers jours qui disent en leurs cœurs : « Où est la promesse de son avènement ? »

En considérant notre premier sujet – le grand dessein de Dieu – nous avons indiqué les endroits du Nouveau 
Testament où le Psaume 8 est cité. Le premier était Hébreux 2, où « le Fils de l’homme », à qui toute autorité fut 
donnée, est vu dans le ciel « couronné de gloire et d’honneur », toutes choses n’étant pas encore mises sous Lui, 
l’autorité suprême devant être goûtée dans la terre habitable à venir. Le second était Éphésiens 1 et 2, où le 
corps se préparait pour la Tête glorifiée. Le troisième reste encore à citer (1 Corinthiens 15) : « Car il a mis toutes 
choses sous ses pieds. » Ceci arrivera, comme l’indique le chapitre, au jour où les paroles d’Ésaïe 24-26 seront 
accomplies, au jour de la première résurrection. « Voici, je vous dis un mystère : Nous ne nous endormirons pas 
tous, mais nous serons tous changés : en un instant, en un clin d’œil, à la dernière trompette, car la trompette 
sonnera et les morts ressusciteront incorruptibles, et nous, nous serons changés Or quand ce corruptible aura re-
vêtu l’incorruptibilité, et que ce mortel aura revêtu l’immortalité, alors la parole qui a été écrite s’accomplira : « La 
mort a été engloutie en victoire » (És. 25:8). Le chapitre tout entier traite de cette résurrection dont Christ fut les 
prémices ; c’est une résurrection en puissance et en gloire « Il est semé en déshonneur, il ressuscite en gloire ; il 
est semé en faiblesse, il ressuscite en force. » il n’y a aucune allusion dans ce chapitre à la résurrection des mé-
chants. Nous avons déjà fait remarquer brièvement que la restauration de la nation d’Israël aurait lieu à cette 
époque – le voile sera ôté de dessus toutes les nations. Et ce sera une période de jugement universel tant à 
l’égard des puissances qui sont sur la terre que de celles qui sont dans les lieux célestes, une période qui intro-
duit au royaume de Dieu en Sion et en la terre renouvelée, royaume dont les saints de la première résurrection 
hériteront, régnant dans les lieux célestes comme cohéritiers avec Christ En un mot, c’est le temps du « rétablis-
sement de toutes choses. » Cette période du jugement universel est, comme nous pouvons le voir, identique 
avec ce dont nous avons parlé en considérant « les temps des Gentils », et leur jugement.

Corruption de la chrétienté
Nous avons vu, dans une certaine mesure, la nature et l’unité de l’Église de Dieu, et son appel céleste – l’Église 

à laquelle Christ a communiqué la gloire qui lui a été donnée comme Homme, par Dieu, le Père, la gloire étant 
sienne par droit de Fils éternel, aussi bien que par la création. Mais nous ne pouvions participer à sa gloire qu’à la 
condition qu’il devint homme, et qu’il prît cette gloire et ce premier rang par-dessus toutes choses, à travers la 
mort et la résurrection – accomplissant ainsi la rédemption des siens. Combien peu ils entrent et marchent dans 
la puissance de leur appel céleste et le réalisent ! Bien plutôt, peut-on dire de beaucoup, « ils ont leurs pensées 
aux choses terrestres ». Ils sont entravés et absorbés dans les poursuites et les desseins de ce monde – « ce 
présent siècle mauvais », duquel il a voulu les délivrer par sa mort (Gal. 1:4). Ils se conforment à ses voies, à ses 
vanités, à ses projets plutôt que de suivre un Christ rejeté, contre lequel le monde, sous son prince, s’est uni pour 
le jeter dehors, et de déclarer clairement, par leur marche et leurs voies, qu’ils sont étrangers sur la terre et ci-
toyens du ciel, et qu’ils sont de ceux de qui Christ a dit : « Ils ne sont pas du monde comme moi, aussi je ne suis 
pas du monde », (Jean 17), et l’apôtre : « tel qu’est le céleste, tels les célestes ». Plût à Dieu, qu’il y eût plus de 
cet intense dévouement personnel, parmi ceux qui sont à Christ – parmi ceux à qui, dans sa grâce merveilleuse, il 
a enseigné la nature et la signification de cet appel céleste, et la vérité de son Église, son Épouse – parmi ceux 
qui sont maintenant dans la place du témoignage de Dieu par sa propre bonté souveraine ! Plût à Dieu que son 
témoignage s’imprimât plus profondément sur nos âmes et nous conduisît à cette séparation intime d’avec le 
monde, et à un dévouement personnel, individuel, comme témoins ou serviteurs, selon qu’il lui plaira ! Sûrement, 
tous peuvent le servir, dans cette première qualité, tous peuvent être des témoins, si tous ne sont pas des ou-
vriers. Et sûrement, le témoignage collectif sans le dévouement personnel, ou le dévouement personnel sans le 
témoignage collectif, est défectueux ; il faut qu’ils aillent ensemble pour être en accord, dans notre faible mesure, 
avec la pensée et les desseins de Dieu.

Pendant quelque peu de temps, le désir de Christ, « qu’ils soient un… afin que le monde croie ! » (Jean 17:21) 
s’accomplit à la première effusion de la joie désintéressée de l’Église le jour de la Pentecôte, lorsque le monde 
contempla avec étonnement cette grande multitude toute d’un seul cœur, d’une seule âme, ayant toutes choses 
communes. Mais nous pouvons nous rappeler, qu’après avoir considéré, plus haut, l’essai de l’épreuve faite de 
l’homme, depuis Éden jusqu’à la croix, nous avons trouvé, qu’éprouvé de toute manière, il avait failli ; voyons 
maintenant ce que fera l’homme sous la grâce – si une telle position réussira. Ce n’est précisément qu’une autre 
histoire lamentable, avec cette différence – que, non seulement il a failli, mais qu’il a corrompu, quant à son té-
moignage dans le monde, ce qu’il y avait de meilleur !

Quand l’Église revêtit pleinement son appel céleste, après la persécution, et la dispersion qui arriva à la mort 
d’Étienne, nous trouvons Paul suscité par le Seigneur, afin de manifester par lui le véritable appel céleste et la 
doctrine de l’Église de Dieu – le corps de Christ. Dans les travaux dévoués de l’apôtre, et les Écritures qui nous 
ont été données par son moyen, nous trouvons qu’il était devenu nécessaire que le Saint Esprit révélât les consé-
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quences qui résulteraient pour l’Église de son témoignage sur la terre, en tant que confié à l’homme. Le mal 
s’était glissé dès le commencement ; mais aussi longtemps que l’énergie apostolique se trouva là, il fut jugé et te-
nu en échec. Le Judaïsme, les faux frères et des hommes impies se glissèrent parmi ceux qui étaient de vrais 
disciples ; et même, ceux qui étaient vraiment disciples s’imprégnèrent du mal et de l’esprit du monde. Témoins 
ces paroles solennelles de Paul aux anciens de l’assemblée d’Éphèse, la scène où tous ceux d’Asie avaient en-
tendu la Parole du Seigneur : « Je sais ceci, qu’après mon départ, il entrera parmi vous des loups redoutables qui 
n’épargneront pas le troupeau ; et il se lèvera d’entre vous-mêmes des hommes qui annonceront des doctrines 
perverses, afin d’attirer des disciples après eux ». Et en vue d’un pareil état de choses, il dirige le cœur du fidèle 
disciple « à Dieu, et à la parole de sa grâce qui a la puissance d’édifier et de nous donner un héritage avec tous 
les sanctifiés ». Dieu et la parole de sa vérité devaient être sa ressource certaine et infaillible dans ces temps de 
ruine qui s’avançaient rapidement. À Corinthe, nous trouvons des écoles de doctrine et de sagesse humaines, 
prendre au milieu d’eux la place de la révélation et de la sagesse divine (1 Corinthiens 1:11). Dans l’Épître aux 
Galates, l’influence des prédicateurs de la loi, et des Judaïsants, oblige un moment l’apôtre à se demander s’ils 
avaient réellement abandonné le terrain du christianisme ou non ; pourtant il avait confiance en eux par le Sei-
gneur.  Dans  les  Philippiens,  « tous  cherchent  leurs  intérêts  et  non  les  choses  qui  sont  de  Jésus  Christ » 
(chap.2:21) ; et encore : « Car plusieurs marchent, desquels je vous ai souvent dit, et maintenant je le dis en pleu-
rant, qu’ils sont ennemis de la croix de Christ, desquels la fin est la perdition, le dieu desquels est leur ventre, et 
desquels la gloire est dans leur honte, lesquels ont leurs pensées aux choses terrestres » (chap.3:18, 19). Dans 
les Colossiens,  Satan avait  réussi  à  introduire des ordonnances,  et  la  philosophie,  et  de vaines séductions, 
d’après les traditions humaines, le manger et le boire et l’observance des jours de fête, de dévotion volontaire et 
de négligence de la chair. Dans 1 Timothée, nous trouvons les prédicateurs de la loi et les Judaïsants, « ne com-
prenant, ni ce qu’ils disent, ni ce qu’ils affirment », et l’annonce de l’apostasie des derniers temps. En 2 Timothée, 
la puissance du mal était entrée comme un tel torrent que l’apôtre voit l’Église, pour laquelle il avait travaillé, sur 
laquelle il avait veillé, qu’il avait bâtie comme un sage architecte – celle que l’Esprit appelle l’habitation de Dieu, 
« qui est la maison de Dieu, la colonne et le soutien de la vérité », (1 Tim. 3:15) la maison habitée par le Saint Es-
prit – il la voit, dis-je, toute bouleversée et tombée en ruines, et transformée « en une grande maison dans la-
quelle il y a des vaisseaux d’or et d’argent, mais aussi de bois et de terre ; quelques-uns à honneur, mais d’autres 
à déshonneur ». Dans un tel état de choses, dans les « temps fâcheux » des « derniers jours », il ne reste qu’un 
sentier pour le disciple fidèle – ne pas être satisfait d’un pareil étal, ni se croire capable de relever la ruine, mais 
se tenir pur des vaisseaux à déshonneur, et marcher avec les fidèles qui invoquent le Seigneur d’un cœur pur 
(chap.2:20-22). Et encore, l’apôtre exhorte l’âme du fidèle à se tourner vers les Écritures de Dieu, comme profi-
tables à tous et à chaque difficulté, afin qu’il puisse être « parfaitement instruit pour toute bonne œuvre ». L’aver-
tissement du chapitre 3:1-5 contre ce qui, tout en portant le nom de chrétienté et tout en ayant devant les yeux 
des hommes le caractère de la sainteté, abrite les traits les plus affreux du cœur corrompu de l’homme, cet aver-
tissement, dis-je, est si profondément solennel, que les termes sont presque littéralement les mêmes, et morale-
ment les mêmes, que ceux dont l’apôtre se sert pour décrire la corruption et la dégradation morale du monde 
païen à la fin du chapitre 1 de l’Épître aux Romains. Il y a aussi l’énergie active du mal dans ceux qui, « réprou-
vés quant à la foi, séduisent et sont séduits ». L’homme de Dieu devait se retirer de telles gens, les abandonnant 
au jugement de Dieu. En Tite, nous trouvons les discoureurs déréglés et les séducteurs étendant partout leur fu-
neste influence. 2 Pierre témoigne aussi contre les mauvaises influences à l’œuvre parmi les saints ; Jude signale 
l’apostasie à partir de l’époque où de certains hommes impies se glissèrent « jusqu’à ce que le Seigneur vient 
avec ses saints pour exécuter le jugement contre tous ». Dans le verset 11, nous avons un sommaire de l’aposta-
sie de l’homme naturel, « le chemin de Caïn » ; l’enseignement de l’erreur pour un salaire et l’emploi de la vérité 
pour des fins corrompues, « l’erreur de Balaam » ; et, finalement, le terme où aboutit l’apostasie, « la contradiction 
de Coré. « Il faut se rappeler que ceci était la révolte des Israélites à l’instigation du lévite Coré contre l’autorité de 
Christ dans sa royauté, représentée par Moïse, et dans sa sacrificature, représentée par Aaron. Les lévites re-
cherchèrent la sacrificature (« que vous recherchiez encore la sacrificature ? » Nombres 16) et furent les instiga-
teurs de la révolte des simples Israélites. Et il en a été toujours ainsi ; le mal ecclésiastique a toujours entraîné le 
pouvoir civil à la rébellion. Voyez la révolte d’Absalom contre David : celui qui en fut la source et l’énergie, c’est le 
conseiller d’Absalom, Ahitophel, qui était un sacrificateur (votez 2 Samuel 15:12). Et il en est de même à la fin : 
une bête, et un faux prophète qui suit l’autre de près, et exerce « tout le pouvoir de la première bête devant elle, 
et fait que la terre et ceux qui habitent sur elle, rendent témoignage à la première bête dont la blessure mortelle a 
été guérie » (Apoc. 13). Telle a été la corruption dès les commencement de la chrétienté. Ceux qui auraient dû 
occuper la position du lévite, c’est-à-dire, ceux qui furent envoyés dans l’Église pour travailler pour le Seigneur, 
au lieu de conserver la place de lévite, reconnaissant que tous les enfants de Dieu sont sacrificateurs, et par cela 
même ont le droit d’entrer dans le lieu tres-saint (1 Pier. 2:5, 9), se sont arrogé la position ecclésiastique ou sa-
cerdotale comme médiateurs entre Christ et son peuple ; et cela n’est pas limité au mal plus grossier et aux cor-
ruptions de Rome, mais le principe est le même dans toute la chrétienté, quoiqu’il ne soit pas développé partout 
dans la même mesure. Ces deux épîtres, la seconde de Pierre et celle de Jude – témoignent l’une et l’autre du 
rejet de la Seigneurie de Christ. Les chapitres 2 et 3 de l’Apocalypse nous donnent, à des degrés successifs, les 
phases différentes du développement du mal dans l’Église envisagée dans sa position de témoignage ici-bas, de-
puis l’abandon de son premier amour jusqu’au moment où elle est menacée d’une entière rejet, comme quelque 
chose de dégoûtant pour lui – faux témoin dans le monde. « Je te vomirai de ma bouche ». Nous avons aussi le 
témoignage, dans Matthieu 13, du Seigneur lui-même, dans la parabole de l’ivraie, par laquelle nous voyons que 
le mal, produit au commencement par l’introduction de l’ivraie parmi le froment, se continue jusqu’à la moisson, 
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où les justes sont rassemblés dans les greniers, et l’ivraie est liée en faisceaux, et ensuite jetée au feu et consu-
mée, purifiant ainsi le royaume du Fils de l’homme. Bien loin qu’un changement doive s’effectuer, comme on se 
l’imagine, dans les pensées, les sentiments et la conduite du monde, et que, par le moyen de l’évangile,  la 
connaissance du Seigneur doive couvrir la terre comme les eaux couvrent le fond de la mer, c’est le mal qui va en 
augmentant jusqu’à la moisson. Comment les pensées des hommes qui attendent un millénium amené par la pré-
dication de l’évangile peuvent-elles s’accorder avec cette portion de la Parole ? À proprement parler, Matthieu 13, 
y compris la parabole de l’ivraie et du froment, est une similitude du royaume des cieux dans la forme qu’il revêti-
rait lorsque le Roi serait pleinement rejeté, et ne nous présente en aucune manière l’Église qui n’existait pas. 
Dans un chapitre postérieur (v.16) le Seigneur en parle comme d’une chose future. Il vint, comme leur Messie, 
vers son peuple d’Israël – sa vigne – pour chercher du fruit et n’en trouva pas. Alors il sema dans le monde (« le 
champ, c’est le monde ») ce qui devait produire du fruit – « la Parole ».

C’est à dessein que j’ai passé par-dessus 2 Thessaloniciens et les épîtres de Jean, car là nous trouvons le nom 
du personnage qui consommera en lui-même toute cette méchanceté – « l’homme de péché » – « l’Antichrist ». 
Dans la première de ces épîtres, qui nous a été donnée à l’occasion d’une fausse épître, reçue par les Thessalo-
niciens comme si elle venait de Paul (chap.2:2), leur disant que le « jour de Christ » était là, l’apôtre (v. 1) les sup-
plie par leur propre espérance, laquelle il  leur avait enseignée dans sa première épître, celle de la venue de 
Christ et de leur rassemblement auprès de Lui, de ne pas se laisser ébranler par la pensée émise dans cette 
fausse épître ; savoir, que le « jour », ou la manifestation, était alors présente.

L’apôtre distingue clairement « la venue », de l’apparition ou « jour », qui doit leur apporter le repos après les 
épreuves et les tribulations du monde, et les jugements sur leurs ennemis ; car, lorsque viendra « le jour » de Sa 
manifestation, les saints seront manifestés avec lui en gloire. Il continue à montrer qu’avant « le jour », il y aurait, 
il y a d’abord, le mystère d’iniquité qui travaille déjà ; secondement, l’apostasie de la chrétienté (v. 3) ; troisième-
ment, la révélation de « l’homme de péché » (v. 3, 4, 8). Le jugement, exécuté par Christ lui-même, serait « le 
jour » dans lequel la fausse épître leur disait qu’ils étaient déjà. Nous avons déjà vu que, dans ce « jour », il serait 
accompagné de tous ses saints, déjà rassemblés auprès de lui. Nous avons vu quelques-uns des témoignages 
de l’Écriture concernant le « mystère d’iniquité », et aussi l’apostasie de la chrétienté ; mais il existait une puis-
sance en bien qui faisait obstacle ; et quand une fois cette puissance serait ôtée, alors l’inique serait pleinement 
révélé. Les principes étaient tous à l’œuvre, mais le Saint Esprit était dans l’Église, la puissance de Dieu était ici-
bas, et la volonté propre et sans frein de l’homme, s’élevant au-dessus de tout ce qui est appelé Dieu ou adoré, 
était encore contenue jusqu’à ce que le temps propre fût venu ; alors le mal revêtirait sa forme définitive dans 
« l’homme de péché ».

Nous suivrons, jusqu’à sa fin, le mystère d’iniquité. Nous arrivons à Apocalypse 17, et là, nous trouvons la qua-
trième bête, ou l’empire Latin, dans sou état ravivé, montée par la fausse femme : « Mystère, Babylone la grande, 
la mère des prostituées et des abominations de la terre », impérialement et magnifiquement vêtue, et sa coupe 
pleine d’idolâtrie  et  de fornications,  enivrée du sang des saints  et  du sang des témoins de Jésus.  L’apôtre 
s’étonne en voyant à quoi avait abouti ce qui fut jadis si précieux, si magnifique – l’œuvre de la grâce à la Pente-
côte ! Elle domine sur les peuples, les nations, les langues et leurs rois, qui ont été enivrés du vin de sa fornica-
tion ; jusqu’à ce qu’à la fin, fatiguées de son oppression, les « dix cornes et la Bête – celles-ci haïront la prostituée 
et la rendront déserte et nue, et mangeront sa chair et la brûleront au feu ». Elle n’attend pas l’apparition de Christ 
pour recevoir son jugement, mais elle le subit de la main de ceux sur lesquels elle exerça si longtemps son in-
fluence pernicieuse. Le chapitre 18 décrit son jugement et les lamentations des rois de la terre, et de ceux qui 
avaient profité de son trafic et de ses récompenses, et qui gémissent à cause de sa chute. Telle est la fin de la 
chrétienté corrompue, à Rome et partout où elle se trouve ; car elle est « la mère des prostituées et des abomina-
tions de la terre ».

En considérant l’histoire des puissances gentiles, depuis leur commencement jusqu’à leur fin en jugement, et 
celle de la bête qui la représente, poussée à la fin par Satan, nous avons aussi vu sa connexion avec le faux 
messie que les Juifs reçoivent à la fin de la dispensation, et son jugement dans le caractère du faux prophète, 
avec la première bête : nous avons voulu montrer comment ce personnage forme le lien entre leur histoire et celle 
de la fausse chrétienté professante dans les derniers temps. Nous avons vu, dans 2 Thessaloniciens 2:3, 4, 8, 
que ce méchant ne serait pas révélé avant que la puissance en bien qui faisait obstacle fût ôtée ; le mystère d’ini-
quité était en train et l’apostasie devait venir ; nous avons suivi cela jusqu’à sa fin dans le jugement de la femme 
prostituée d’Apocalypse 17 ; mais le jour de la manifestation de Christ en jugement ne viendrait pas jusqu’à ce 
que l’homme de péché fût révélé, la puissance en bien qui faisait obstacle ayant auparavant été enlevée. Apoca-
lypse 13 nous a aussi montré que c’est pendant la forme ravivée de l’empire Latin, à la fin de l’existence de la 
quatrième bête, que cet homme serait pleinement manifesté. Celui qui a le titre de roi parmi les Juifs, la seconde 
bête, assiste la première bête (ne pouvant se débarrasser de la puissance gentile) pendant la courte période qui 
précède la fin, quand Satan lui aura donné son plein pouvoir, et son siège et une grande autorité. Nous avons 
aussi vu que c’est après le rassemblement des saints que Satan est jeté hors des lieux célestes (Apoc. 12) ; ain-
si, en réunissant toutes ces choses, nous voyons que c’est entre la venue de Christ pour ses saints, et son appa-
rition en jugement avec eux, que l’homme de péché, l’inique, sera révélé. Tel qu’il est décrit en 2 Thessaloniciens 
2, il fait des choses semblables à celles qui lui sont attribuées dans Daniel 11:36-38, « il s’oppose et s’élève au-
dessus de tout ce qui est appelé Dieu ou qui est un objet de vénération, de sorte que lui-même s’assiéra au 
temple de Dieu, se présentant lui-même comme étant Dieu… en toute sorte de miracles et signes et prodiges de 
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mensonge », comme Christ lui-même, comme l’Homme de justice « approuvé de Dieu devant vous par les mi-
racles, les prodiges, les signes, que Dieu a faits par lui » (Act. 2:22). Le désir d’atteindre cette position – celle de 
Dieu – fut la première suggestion de Satan à Adam. Ici nous trouvons, dans cet homme de péché qui s’oppose au 
Seigneur Jésus – L’Homme en qui habite corporellement toute la plénitude de la divinité, Colossiens 2 – Adam 
tombé, pleinement développé et rempli de l’énergie de Satan.

Lorsque nous avons examiné Apocalypse 13 relativement à ce personnage, nous avons vu que les miracles 
qu’il accomplit ont, dans l’opinion des hommes, l’apparence d’une énergie divine, et qu’ils sont, pour la plupart, 
d’un caractère juif. Dans 2 Thessaloniciens 2, ils sont davantage une imitation de Christ. Quant à ceux d’Apoca-
lypse 13, nous pouvons nous rappeler que, lorsque Élie fut élevé pour témoigner en faveur du nom de Jéhovah 
devant les tribus apostates d’Israël (1 Rs. 18), la question – si l’Éternel ou Baal était Dieu, fut décidée par le feu 
qui descendit et consuma le sacrifice, et que le peuple tomba alors sur leurs faces criant, « c’est l’Éternel qui est 
Dieu ». Dans 2 Thessaloniciens 2, comme nous l’avons vu, en citant Actes 2, c’est davantage une imitation de 
Christ quoique d’origine satanique.

Dans la première épître de Jean, il est nommé « l’Antichrist », celui qui nie le Père et le Fils, ou la révélation du 
christianisme. Ainsi,  il  est  clair  que, dans ces jours de l’énergie d’erreur – où les hommes n’ayant pas reçu 
l’amour de la vérité, afin d’être sauvés, seront livrés à un esprit de mensonge il forme le lien d’union entre la chré-
tienté apostate, le judaïsme apostat et l’apostasie de la quatrième bête ou puissance gentile, et est, en lui-même, 
l’expression de l’apostasie de l’homme voulant être Dieu : du judaïsme, car il s’assied dans le temple de Dieu (il 
est presque inutile d’ajouter à Jérusalem) – de la chrétienté, comme nous l’avons vu. Et nous le voyons arriver à 
sa fin avec son coadjuteur en mal, dans l’Apocalypse 19:20, sous le titre du « faux prophète », titre qui est davan-
tage d’un caractère juif ; la femme perfide ou la corruption ecclésiastique ayant déjà été détruite, non pas par le 
Seigneur, mais par ceux-là mêmes sur lesquels elle avait dominé.

Nous avons maintenant suivi jusqu’à leur fin, les différents agents du mal dans l’apostasie de l’homme naturel à 
qui le pouvoir avait été confié, personnifiés par la Bête, l’Antichrist jusqu’à sa fin, et la fausse chrétienté jusqu’à sa 
fin. Sujets profondément solennels et nécessaires, (sans quoi Dieu ne nous aurait pas donné des avertissements 
à leur égard), ils ne nous affectent pas nous-mêmes, quant à leur jugement et leur fin ; mais nous nous trouvons 
au milieu de principes qui mûrissent rapidement autour de nous, et nous avons à faire avec eux. Notre appel est 
un appel en dehors et au-dessus du monde ; et nous serons avec le Seigneur quand les maux seront pleinement 
manifestés et que le monde sera entraîné et séduit par eux. Notre bourgeoisie est dans les cieux où ces maux ne 
peuvent entrer, béni soit notre Dieu ! Le mal mûrit rapidement, et l’esprit de l’homme s’aveugle toujours davan-
tage, et il y a plusieurs antichrists. Puisse la considération de ces choses nous conduire, dans toutes nos pour-
suites et nos voies, à une séparation toujours plus marquée d’avec ce qui se termine si tristement ! Et puissions-
nous désirer avec plus d’ardeur la venue de celui qui mettra un terme à tout ce mal, et remplira, sous lui, la terre 
de bénédictions !

Nos considérations nous ont mené jusque-là.  Nous avons vu que les trois grands systèmes (1 Corinthiens 
10:32) établis dans le monde en vue du déploiement du gouvernement de Dieu et de sa grâce (savoir, le Juif, 
sous la loi ; le Gentil, sans loi, à qui est confiée la domination universelle et l’Église comme épître de Christ dans 
le monde – Son témoin de la grâce et de la vérité, et sous la grâce) ont tous trois, en tant qu’il s’agit de la respon-
sabilité de l’homme, été une scène de ruine, de chute et de corruption – la ruine de ce qui était le plus excellent 
se trouvant être la pire de toutes les corruptions !

Le jugement d’Israël et des nations – Préliminaire au royaume
Au début de nos considérations sur les voies de Dieu, nous avons rappelé que les Écritures prophétiques s’oc-

cupent d’événements terrestres et embrassent cinq grands sujets principaux et distincts, quelques-uns desquels, 
sinon tous, sont souvent groupés ensemble dans la même prophétie. Nous allons nous occuper spécialement du 
quatrième de ces sujets – la crise ou courte période de jugement qui purifie la terre de tous les scandales et de 
ceux qui commettent l’iniquité, et qui prépara à l’établissement du royaume – « l’heure de la tentation, qui va arri-
ver sur tout le monde habitable peur éprouver ceux qui habitent sur la terre » (Apoc. 3:10). « Un temps de dé-
tresse à Jacob, mais il en sera pourtant délivré » (Jér. 30:7). La nation d’Israël est la plus proéminente durant 
cette période ; elle est l’objet du jugement auquel participent les Gentils. Les témoignages des Écritures sont bien 
complets là-dessus, et pour aider à les graver dans notre esprit, je les ai classés sous trois points comme suit :

1° Les promesses faites pour la restauration d’Israël, après sa chute, et, en outre et en vue de cette restaura-
tion, les promesses inconditionnelles faites aux pères qui s’accompliront les unes et les autres pour un résidu de 
la nation établi dans le royaume sous Christ dans le pays.

2° Les témoignages des Écritures qui annoncent qu’Israël sera mis de côté pendant une période longue et indé-
terminée, connue de Dieu seul, puis repris pour être restauré.

3° Les déclarations portant qu’à l’expiration de cette période indéterminée la nation sera restaurée par le juge-
ment ; lequel jugement ne tombe pas seulement sur les apostats qui se trouvent au milieu de la nation et délivre 
un résidu, mais qui est aussi un jugement universel sur les nations du monde et une introduction au royaume de 
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Dieu en Sion, et à la période milléniale où la terre sera remplie de la connaissance de la gloire du Seigneur 
comme les eaux couvrent la mer.

I. Quant au premier point, nous nous tournerons vers Lévitique 26 où nous trouvons le résultat placé devant Is-
raël, comme conséquence de leur soumission aux conditions qu’ils avaient acceptées comme termes de leur rela-
tion avec Dieu et de la conservation de leurs bénédictions dans le pays, et l’alternative en cas de désobéissance. 
« Si vous marchez dans mes ordonnances… je vous donnerai  les pluies », etc. (Lév. 26:3-13). « Mais si vous 
n’écoutez point… Aussi je vous ferai ceci », etc. (14-39) Le chapitre continue en assurant que ce dernier état se-
rait le cas jusqu’à ce que les villes fussent ravagées, et la terre et son sanctuaire désolés, et les habitants disper-
sés au milieu des nations dans la terre de leurs ennemis ; mais là, même quand ils sont dans la terre étrangère, 
Dieu dit : « Je ne les ai point rejetés, ni eus en haine pour les consumer entièrement et pour rompre l’alliance que 
j’ai faite avec eux, car je suis l’Éternel leur Dieu, et je me souviendrai, pour leur bien, de l’alliance faite avec leurs 
ancêtres lorsque je les ai retirés du pays d’Égypte à la vue des nations pour être leur Dieu ». L’Éternel se tourne 
alors, après qu’ils se sont détruits, vers les promesses faites sans conditions aux pères, et, quand ils sont dans le 
pays étranger, il ne les oublie pas, il ne les rejette pas entièrement : « S’ils confessent leur iniquité, et l’iniquité de 
leurs pères… et qu’ils ont marché de front contre moi… alors je me souviendrai de mon alliance avec Jacob… 
aussi de mon alliance avec Abraham, et je me souviendrai de la terre » (40-42).

Allez maintenant à Deutéronome 30:1-10 : « Or il arrivera que lorsque toutes ces choses seront venues sur toi, 
soit la bénédiction, soit la malédiction, que je t’ai représentées, et lorsque tu les auras rappelées dans ton cœur, 
parmi toutes les nations vers lesquelles l’Éternel, ton Dieu, t’aura chassé ; et que tu te seras retourné vers l’Éter-
nel ton Dieu… l’Éternel, ton Dieu ramènera tes captifs, et aura compassion de toi ; et il te rassemblera de nou-
veau d’entre tous les peuples, parmi lesquels l’Éternel, ton Dieu t’avait dispersé… et te ramènera au pays que tes 
pères auront possédé et tu le posséderas, il te fera du bien, et te fera croître plus qu’il n’a fait croître tes pères », 
etc. Ceci n’est pas aussi frappant que Lévitique 26 où il est fait allusion aux promesses faites aux pères. Le Deu-
téronome est davantage le principe de leur acceptation comme nation après leur chute et que « Lo-Ammi » a été 
écrit sur eux. Il établit aussi le principe de leur acceptation comme individus, dans l’intérim, par l’évangile et la jus-
tice par la foi. Voyez l’usage qu’en fait l’apôtre, Romains 10:11-14.

Il y a d’autres promesses en vue de leur restauration ; en particulier, celles faites à la maison de David, rendues 
parfaites en Christ. Nous lisons dans 1 Chroniques 17:11-14 : « Il arrivera donc que quand tes jours seront ac-
complis pour t’en aller avec tes pères, je ferai lever ta postérité après toi, qui sera un de tes fils, et j’établirai son 
règne. Il me bâtira une maison, et j’affermirai son trône à jamais. Je lui serai père et il me sera fils ; et je ne retire-
rai point de lui ma gratuité, comme je l’ai retirée de celui qui a été avant toi. Mais je l’établirai dans ma maison et 
dans mon royaume à jamais, et son trône sera affermi à toujours ». Ce passage est appliqué à Christ dans Hé-
breux 1:5.

Nous trouvons les promesses faites aux pères, mentionnées à la fin en vue de leur entière délivrance. Voyez 
Michée 7:19, 20. Le prophète exprime l’adoration de son cœur en contemplant la bonté de Dieu dans leur déli-
vrance et dit : « Tu maintiendras ta vérité à Jacob, ta gratuité à Abraham, laquelle tu as jurée à nos pères dès les 
temps anciens ». Il ne faut pas oublier que si Dieu devait manquer aux promesses terrestres faites à Abraham, 
nous n’avons aucune raison de supposer qu’il ne manquerait pas aussi aux promesses spirituelles qu’il lui a faites 
et qui rejaillissent sur nous. Consultez Galates 3:6-14. Nous le savons : ni les unes, ni les autres ne peuvent ja-
mais faillir.

Et encore quand Christ vint : « Comme il avait parlé à nos pères, à Abraham et à sa postérité pour toujours » 
(Luc 1:54, 55). Dans les versets 69-74, lorsque les promesses faites aux pères et celles faites à la maison de Da-
vid sont rappelées : « il nous a suscité une corne de salut, dans la maison de David, son serviteur… pour accom-
plir sa miséricorde envers nos pères et pour se souvenir de sa sainte alliance, le serment qu’il a fait à Abraham, 
notre père ». Il est presque inutile de faire remarquer que les bénédictions terrestres furent différées à cause du 
rejet de Christ par la nation.

Venons maintenant à Ésaïe 49. Nous trouvons qu’Israël, ayant failli comme serviteur de Dieu, est mis de côté, 
et Christ présenté comme le vrai serviteur ; et pourtant il dit : « J’ai travaillé en vain », car nous savons qu’Israël le 
rejeta. La réponse de Dieu vient dans le verset 5, etc. C’était peu de chose de rétablir les tribus d’Israël ; mais il 
serait élevé et donné comme lumière aux Gentils. Dans le verset 8, il est donné comme alliance au peuple pour 
les délivrer à la fin. Le langage de la prophétie est des plus beaux : « O cieux ! réjouissez-vous, avec chant de 
triomphe, et toi, terre, égaie-toi ; montagnes, éclatez de joie avec chant de triomphe ; car l’Éternel a consolé son 
peuple, et il aura compassion de ceux qu’il aura affligés » : Sion, délaissée en apparence, apprend alors que la fi-
délité du Seigneur est plus grande que celle d’une mère à l’égard de son nourrisson : « Voici, je t’ai gravée sur les 
paumes de mes mains, tes murs sont continuellement devant moi ». Ses enfants se hâtent de retourner vers elle, 
et ses destructeurs ont hâte de quitter ses murs : « Élève tes yeux à l’environ et regarde ; tous ceux-ci se sont as-
semblés, ils sont venus à toi. Je suis vivant, dit l’Éternel, que tu te revêtiras de ceux-ci comme d’un ornement et tu 
t’en orneras comme une épouse. Car tes déserts et tes lieux désolés, et ton pays détruit, sera maintenant trop 
étroit pour ses habitants, et ceux qui t’engloutissaient s’éloigneront. Les enfants que tu auras, après avoir perdu 
les autres, diront encore, toi l’entendant : Ce lieu est trop étroit pour moi, fais-moi place afin que j’y puisse demeu-
rer. Et tu diras en ton cœur : Qui m’a engendré ceux-ci, vu que j’avais perdu mes enfants, et que j’étais seule, 
emmenée en captivité, et agitée ? et qui m’a nourri ceux-ci ? et voici, j’étais demeurée toute seule, et ceux-ci où 
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étaient-ils ? Ainsi a dit le Seigneur Éternel : Voici, je lèverai ma main vers les nations, et j’élèverai mon enseigne 
vers les peuples ; et ils apporteront tes fils entre leurs bras, et on chargera tes filles sur les épaules. Et les rois se-
ront tes nourriciers, et les princesses, leurs femmes, tes nourrices ; ils se prosterneront devant toi le visage contre 
terre, et lécheront la poudre de tes pieds ; et tu sauras que je suis l’Éternel, et que ceux qui se confient en moi ne 
seront  point  honteux ».  La pensée d’appliquer cela à l’Église est  trop forcée pour nécessiter  une remarque. 
Quand est-ce que l’Église dit jamais : « L’Éternel m’a délaissée, et le Seigneur m’a oubliée ? » et cela au moment 
où la bénédiction est complète ? Dans Romains 11, l’apôtre Paul traite ce sujet, et montre que Dieu n’a pas rejeté 
son peuple, et il donne comme arguments trois raisons principales. Premièrement : il y a un résidu selon l’élection 
de grâce. Secondement : par la chute de sa nation, le salut est venu aux Gentils, pour exciter Israël à la jalousie 
(voyez Deutéronome 32:21) et non pour le rejeter. Et troisièmement : « Le Libérateur viendra de Sion, et il détour-
nera de Jacob l’impiété », à l’époque où tout Israël sera sauvé (c’est-à-dire, comme un tout ou comme nation).

Quand nous considérerons le troisième point  proposé, beaucoup de ces promesses de restauration seront 
mises sous nos yeux, rattachées au jugement des Gentils et des apostats de la nation.

II. Quant au deuxième point, arrêtons-nous à Daniel 9:24-27, où nous trouvons la réponse à la prière de Daniel, 
un des captifs d’Israël à Babylone. Naturellement le sujet le plus cher à son cœur et à ses affections comme Juif 
était la restauration de son peuple ; et le sujet de grande importance était de s’assurer de la durée du temps pen-
dant lequel ils devaient rester soumis à leurs vainqueurs, sous le joug desquels ils moissonnaient ce qu’ils avaient 
semé lorsqu’ils  étaient  reconnus de Dieu.  Au commencement  du chapitre,  nous voyons Daniel,  comme tout 
homme pieux, étudiant la Parole et, dans la première année du roi Darius-le-Mède qui s’était emparé du royaume 
après la chute de Babylone, il avait reconnu par le livre du prophète Jérémie que les 70 années de la désolation 
de Jérusalem étaient écoulées. La foi travaillait dans son âme, et il tourne sa face vers le Seigneur Dieu – et s’hu-
milie devant lui – à cause de sa nation – avec des prières, des supplications, par le jeune, le sac et la cendre. Il 
prend la position de la nation conformément à ses péchés devant Dieu et s’identifie avec elle (Voyez Lévitique 
26:40, 41). Son cœur reconnaît le Dieu avec qui il avait à faire comme Celui qui ne change jamais – un Dieu de 
grâce et de miséricorde. Dieu Lui-même est sa confiance : « Seigneur à nous est la confusion de face, à nos rois, 
à nos principaux, et à nos pères, parce que nous avons péché contre toi. Les miséricordes et les pardons sont du 
Seigneur notre Dieu, quoique (v.Ang.) nous nous soyons rebellés contre lui ». C’est beau de voir sa foi appeler 
Jérusalem, « Ta cité » et Israël « Ton peuple », comme Moïse, lorsque le peuple fit le veau d’or et que Dieu ne 
pouvait le reconnaître. Nous lisons : « comme je parlais encore et faisais ma requête et confessais mon péché et 
le péché de mon peuple d’Israël… ce personnage Gabriel… m’instruisit », etc. ; et dans la communication qui suit 
– c’est-à-dire la prophétie des 70 semaines – la réponse à sa prière. Nous ferons remarquer que – de même qu’à 
Moïse dans le cas que nous avons mentionné – Dieu parle du peuple à Daniel comme « ton peuple » ; et la pro-
phétie s’applique au peuple Juif et à Jérusalem. « Il y a 70 semaines déterminées sur ton peuple, et sur ta sainte 
ville, pour abolir l’iniquité, consumer le péché, faire propitiation pour l’iniquité pour amener la justice des siècles, 
pour mettre le sceau à la vision et à la prophétie, et pour oindre le (lieu) très-saint. Tu sauras donc et tu enten-
dras, que depuis la sortie de la parole, portant qu’on s’en retourne, et qu’on rebâtisse Jérusalem, jusqu’au Christ, 
le Conducteur, il y a sept semaines et soixante-deux semaines ; et les places et la brèche seront rebâties, et cela 
en un temps d’angoisse. Et après ces soixante-deux semaines le Christ sera retranché et n’aura rien ; puis le 
peuple du Conducteur qui viendra détruira la ville et le sanctuaire, et la fin en sera avec débordement, et les dé-
solations sont déterminées jusqu’à la fin de la guerre. Et il confirmera une alliance à plusieurs dans une semaine, 
et à la moitié de cette semaine il fera cesser le sacrifice et l’oblation ; puis par le moyen des ailes abominables qui 
causeront la désolation, même jusqu’à une consomption déterminée (la désolation) fondra sur le désolé ». Ici 
nous avons une période mentionnée et clairement déterminée à la fin de laquelle un changement remarquable 
serait introduit concernant son peuple, les Juifs, et leur cité – leur retour et leur complet rétablissement en grâce – 
les transgressions pardonnées, le péché consumé, l’iniquité oubliée et la justice introduite ; la vision et la prophé-
tie scellées et le saint des saints oint. Maintenant rappelons-nous l’état de Juda et de Jérusalem comme nous 
l’avons vu en examinant l’histoire passée du peuple d’Israël à l’époque où Juda fut emmené en captivité à Baby-
lone dans le dernier chapitre de 2 Rois. Le roi de Juda et la nation furent emmenés captifs (il y avait longtemps 
que les dix tribus étaient captives des Assyriens), la cité détruite, la maison de l’Éternel brûlée par le feu, et 
quelques-uns des plus pauvres du peuple laissés comme vignerons et laboureurs. Comparons cet état avec ce 
que nous avons ici en Daniel 9 où nous trouvons une restauration complète et parfaite et un rétablissement pro-
mis.

Pendant la continuation de ces soixante-dix semaines d’années (490 ans), il suppose ou déclare que le peuple 
ou le résidu du peuple serait dans le pays, mais pas encore reconnu comme de Dieu et encore sous la puissance 
des Gentils ; le temple rebâti, et la cité restaurée. Ceci est d’une extrême importance ; aussi mettons-nous bien 
dans l’esprit ces trois points qui caractérisent la continuation des 70 semaines :

1° Le peuple (ou quelques-uns du peuple) est dans le pays, mais non reconnu de Dieu ;

2° Le Temple et la cité sont rebâtis ;

3° Les Gentils sont encore en possession du gouvernement de la terre ou, en d’autres termes, « les temps des 
Gentils ~ non expirés.

Ces trois choses ne caractérisent pas l’époque actuelle. Les 70 semaines se divisent en trois périodes ou divi-
sions : 7 semaines, 62 semaines et 1 semaine. La première division de 7 semaines ou 49 ans commence à la 
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proclamation du décret qui permettait de restaurer et rebâtir Jérusalem. C’était le point de départ : « Tu sauras 
donc et tu entendras, que depuis la sortie de la parole portant qu’on s’en retourne et qu’on rebâtisse Jérusalem, 
jusqu’au Christ, le Conducteur, il y a sept semaines et soixante-deux semaines et les places et la brèche seront 
rebâties et cela en un temps d’angoisse ». D’abord cette reconstruction se continue pendant sept semaines d’an-
nées. Nous lisons dans Néhémie que ce fut un temps de trouble et de grande détresse. « Or il arriva que Sanbal-
lat, ayant appris que nous rebâtissions la muraille, fut fort indigné et fort irrité ; et il se moqua des Juifs, car il dit 
en la présence de ses frères, et des gens de guerre de Samarie : Que font ces Juifs languissants ? se fortifieront-
ils ? (v.Angl) sacrifieront-ils et achèveront-ils tout en un jour ? pourront-ils faire revenir les pierres des monceaux 
de poudre puisqu’elles sont brûlées ? » etc. Puis nous avons 62 semaines d’années depuis la reconstruction de 
Jérusalem jusqu’au Messie, en tout 69 des 70 semaines. Le Messie est alors retranché et rejeté et n’entre pas 
dans Son royaume. « Et après, le Christ sera retranché et n’aura rien… Christ se présente à la nation comme leur 
Roi et, au lieu d’avoir son royaume, il est crucifié, après les 62 semaines ; et le compte des 70 semaines s’arrête 
pour un temps, puis le peuple du conducteur qui viendra détruira la ville et le sanctuaire. Cela fut accompli sous 
Titus et les armées romaines à la destruction de Jérusalem après le rejet de Christ. Le peuple dont les armées 
l’accomplirent était le peuple romain. En Jean 11:48, nous trouvons les craintes des gouverneurs juifs tout à fait 
prophétiques en ce qui concernait cet événement : « Si nous le (Christ) laissons ainsi faire, tous croiront en lui et 
les Romains viendront, et ôteront et notre lieu et notre nation ». Et le Seigneur lui-même prédit cette destruction 
lorsqu’il vit la ville et pleura sur elle : « Car les jours viendront sur toi, où tes ennemis t’entoureront de tranchées 
et t’environneront et te serreront de tous côtés, et ils te raseront » (Luc 19:43). Et encore : « Et comme quelques-
uns parlaient du Temple et disaient qu’il était orné de belles pierres et de dons, il dit : Quant à ces choses que 
vous regardez, les jours viendront où il n’y sera laissé pierre sur pierre qui ne soit renversée… et Jérusalem sera 
foulée par les nations jusqu’à ce que les temps des nations seront accomplis » (Luc 21:5, 6, 24).

Le Messie ayant été retranché après la 69e semaine, la chaîne des événements pour ce qui est du peuple juif 
est interrompue (tout à fait lorsque la ville fut détruite), et par conséquent, le temps cesse de compter depuis ce 
moment-là jusqu’au temps présent. Dieu, comme nous l’avons vu, s’occupe d’autres choses. La 70e semaine de-
vait introduire et rétablir en pleine prospérité et bénédiction, le peuple suivant le verset 24 ; mais, au lieu de la bé-
nédiction, ce qui suit c’est le retranchement du Messie après la 69e semaine, la ville et le sanctuaire foulés, une 
longue et obscure période de désolations pour le peuple et la cité. Évidemment, comme nous l’avons vu, c’est le 
peuple romain qui  devait  exécuter  ce qui  est  dit  au verset  26.  « Le peuple du conducteur qui  viendra » :  le 
conducteur, n’était pas là, le peuple seul est nommé, mais le conducteur lui-même n’était pas venu. Il nous est 
présenté après cette obscure période de désolation qui se continue encore : « Il traitera une alliance », etc.

Le rejet du Christ suspendit donc toutes les relations et toutes les voies de Dieu avec le peuple juif comme son 
peuple, et cette période déterminée de 70 semaines est interrompue. Et quand les Juifs seront de nouveau les 
objets des voies de Dieu dans la courte période de jugements, avant qu’il les reconnaisse de nouveau comme sa 
nation, la période qui reste encore des 70 semaines s’écoulera et amènera une complète restauration. Cette 
courte période est donc, comme nous pouvons facilement le voir, contemporaine avec les derniers événements, 
ou la crise de l’histoire du monde qui introduira au royaume.

Nous trouvons la même chose supposée ou déclarée dans bien d’autres passages des Écritures (voir Ésaïe 
8:14-22 ; 9:1-7). Christ devient une pierre d’achoppement pour la nation – le témoignage est confiné à ses dis-
ciples – le Seigneur cache alors sa face de la maison de Jacob pendant une période longue et indéterminée, et la 
prophétie passe aux derniers jours qui introduisent le royaume par le jugement. De nouveau en Ésaïe 61:1, 2, 
lorsque le Seigneur annonce sa mission dans la synagogue de Nazareth, il s’arrête court, au milieu du verset 
2 qui est déjà séparé de la clause suivante depuis plus de 1800 ans, laquelle clause annonce « le jour de la ven-
geance » et la consolation de ceux qui pleurent, savoir, le résidu de la nation dans le royaume.

III. Considérons maintenant le témoignage des Écritures sur le troisième point. Voyons Deutéronome 32. Dans 
les derniers versets du chapitre 31, Moïse rassemble les anciens et les officiers du peuple d’Israël pour réciter à 
leurs oreilles le cantique prophétique qui lui est donné par l’Éternel en vue de leur chute. Il dit : « Je sais qu’après 
ma mort vous ne manquerez point de vous corrompre et que vous vous détournerez de la voie que je vous ai 
prescrite ; mais à la fin, il vous arrivera du mal, parce que vous aurez fait ce qui déplaît à l’Éternel en l’irritant par 
les œuvres de vos mains ». Puis dans le chapitre 32, ils sont envisagés comme étant corrompus. « Ils se sont 
corrompus envers Lui, leur tache n’est pas une tache de ses enfants, c’est une génération perverse et revêche ». 
Il continue et dépeint leur histoire merveilleuse, et les conseils et les soins de Dieu à leur égard, et ce qu’ils lui ont 
donné en retour. « Mais Jésurun s’est engraissé et a regimbé… ils l’ont ému à jalousie par les dieux étrangers… 
ils ont sacrifié aux idoles… Et quand l’Éternel l’a vu…. Il les a méprisés (v.angl.)… Et il a dit : Je cacherai ma face 
d’eux ; je verrai quelle sera leur fin, car ils sont une race perverse, des enfants en qui on ne peut se fier. Ils m’ont 
ému à jalousie par ce qui n’est pas Dieu… ainsi je les émouvrai à jalousie par ceux qui ne sont pas un peuple ». 
Et alors dans sa colère il les rejette, amoncelant le mal sur leurs têtes. Quand ils sont ainsi rejetés, il a agit dans 
sa propre souveraineté, et en vue de cela, il déclare : « Mais l’Éternel jugera son peuple, et se repentira en faveur 
de ses serviteurs, quand il verra que la force s’en sera allée, et qu’il n’y aura rien de reste, rien de serré, rien de 
délaissé ». Il juge son peuple et venge le sang de ses serviteurs. Quand sa main saisit le jugement, il tourne la 
vengeance sur ses adversaires, enivre ses flèches de sang – son épée dévore la chair ; puis il se tourne en misé-
ricorde vers son peuple et son pays. Et, comme résultat de ce jugement sur les nations, les Gentils chantent le 
cantique de délivrance avec le résidu de son peuple délivré (voyez Psaumes 67 et 117).
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Psaumes 2, 8 à 10. Dans le premier de ces Psaumes, nous trouvons Christ présenté comme Roi en Sion et re-
jeté, et pourtant les desseins de Dieu ne sont que différés. Christ prend dans la résurrection la gloire plus étendue 
de Fils de l’homme suivant le Psaume 8. Nous avons déjà vu que le Saint Esprit, dans Actes 4, cite les deux pre-
miers versets du Psaume 2, puis s’arrête. Le Seigneur est représenté comme se riant de leur rage, mais malgré 
toute leur fureur, il déclare : « Et j’ai oint mon Roi sur Sion, la sainte montagne de ma sainteté ». Le Messie est 
désiré : « Demande-moi et je te donnerai pour héritage les nations », etc. Quand il est rejeté, et qu’il va être cruci-
fié, il se représente lui-même priant pour ses disciples : « Je fais des demandes pour eux, Je ne fais pas des de-
mandes pour le monde » (Jean 17) ; mais le temps vient où il réclamera son héritage et la réponse suit : « Tu les 
briseras avec un sceptre de fer, et tu les mettras en pièces comme un vaisseau de potier ». Il en hérite par le ju-
gement dans lequel son peuple, maintenant rassemblé, a sa place avec Lui, une preuve de plus que partout où il 
est parle de Christ dans l’Ancien Testament, nous trouvons aussi la portion de l’Église. « Et celui qui vaincra et 
qui gardera mes œuvres jusqu’à la fin – je lui donnerai autorité sur les nations : et il les paîtra avec une verge de 
fer, comme sont brisés les vaisseaux d’un potier, selon que moi aussi j’ai reçu de mon père » (Apoc. 2:26, 27). 
Ceci toutefois n’est pas sa plus excellente portion, car « je lui donnerai l’Étoile du matin » (v. 28) – Christ lui-
même. Et alors, non seulement le nom de Jéhovah est exalté sur toute la terre, mais il place sa gloire au-dessus 
des cieux (Psaume 8:1) et fait cesser l’ennemi et le vindicatif. Les Psaumes 9 et 10, nous montrent la position et 
les circonstances dans lesquelles se trouve la nation pendant cette crise de jugement. Le résidu racheté dit : 
« Car tu m’as fait droit et justice… tu as réprimé fortement les nations, tu as fait périr le méchant, tu as effacé leur 
nom pour toujours et à perpétuité… L’Éternel s’est fait connaître ; il a fait jugement ; le méchant est enlacé dans 
l’œuvre de ses mains… Les méchants retourneront vers le sépulcre, toutes les nations qui oublient Dieu. Car le 
pauvre ne sera pas oublie à jamais, l’attente des affligés ne périra point à perpétuité. Lève-toi, ô Éternel, et que 
l’homme ne se renforce point ! que la vengeance soit faite des nations devant ta face ! Éternel, remplis-les de 
frayeur : et que les nations sachent qu’elles ne sont que des hommes ». C’est quand il n’y a personne pour dire : 
« Jusques à quand ? » que le Seigneur apparaît pour leur délivrance. Et encore : « L’Éternel est Roi a jamais, et à 
perpétuité, les nations ont été exterminées de dessus la terre. Éternel, tu as entendu le souhait des débonnaires, 
affermis leurs cœurs, (c’est-à-dire les épargnés qui sont préparés pour le royaume) que ton oreille les écoute at-
tentivement », etc. Quelle erreur de croire que les Psaumes sont l’expression de l’expérience chrétienne comme 
telle ! Que de fois le chrétien simple de cœur a été embarrassé par le cri de vengeance sur les ennemis, qui se 
retrouve sans cesse dans cette classe de Psaumes, placé sur ses lèvres, à lui dont l’appel est de bien faire, de 
souffrir pour la justice, et de tout supporter patiemment tant qu’il est dans le royaume et la patience de Jésus 
Christ ! Le royaume et la puissance seront recherches par ces cœurs juifs comme ce qui amène leur délivrance. 
Les épreuves des saints célestes cessent au moment où commencent celles des saints juifs. Voyez Apocalypse 
12 où nous trouvons des réjouissances dans le ciel quand l’accusateur est précipité, et malheur sur les habitants 
de la terre et de la mer, « car le diable est descendu vers vous ». Il tourne alors sa rage contre la femme et sa se-
mence, le peuple juif. L’Esprit de Christ est merveilleusement entré dans ces épreuves, afin qu’il pût donner une 
voix au résidu, dans les derniers jours avant le royaume.

Lisons maintenant le Psaume 110. Christ rejeté par les hommes et par son peuple – en tant que leur roi – par 
les Juifs qui dirent : « Nous n’avons pas d’autre roi que César ». « Nous ne voulons pas que celui-ci règne sur 
nous » – est exalté à la main droite de Dieu. Dieu dit : « Assieds-toi à ma droite jusqu’à ce que j’aie mis tes enne-
mis le marchepied de tes pieds » (voyez Hébreux 1:13 ; 10:13). Il y reste donc pour un temps indéterminé « jus-
qu’à » cette heure connue du Père seul. Le Seigneur, quand vient cette heure, fait sortir de Sion la verge de sa 
force, et Christ gouverne au milieu de ses ennemis. Son peuple veut bien de lui au jour de sa puissance (Il n’en 
voulait pas au jour de Son humiliation) ! « L’Éternel, à ta droite, froissera les rois au jour de sa colère. Il exercera 
jugement au milieu des nations », etc.

Prenons Ésaïe 1 à 4. La bénédiction et le repos sont offerts dans le chapitre premier comme conséquence de la 
repentance de la nation ; mais ils ne voulurent pas écouter. Plus tard cette repentance est amenée par le juge-
ment – « Sion sera rachetée par le jugement, et ceux qui y retourneront, par la justice ; mais les rebelles et les 
transgresseurs seront froissés ensemble ». Le résultat de ce jugement se trouve dans les chapitres 2:1-4 ; 4:2-6, 
un temps de paix et de gloire : « Or il arrivera aux derniers jours que la montagne de la maison de L’Éternel sera 
affermie au sommet des montagnes… et toutes les nations y aborderont… Il exercera le jugement parmi les na-
tions… ils forgeront de leurs épées des hoyaux et de leurs hallebardes des serpes ; une nation ne lèvera plus 
l’épée contre une autre, et ils ne s’adonneront plus à la guerre ». Qu’il est différent le temps dans lequel nous vi-
vons, où « les temps des Gentils » se poursuivent et qui est caractérisé par ces paroles de notre Seigneur : « Na-
tion s’élèvera contre nation, et royaume contre royaume… et sur la terre une angoisse des nations en perplexité ; 
la mer et les flots faisant un grand bruit, les hommes rendant l’âme de peur et à cause de l’attente des choses qui 
viennent sur la terre habitable », précurseurs de la venue du Fils de l’homme dans une grande puissance et une 
grande gloire (Luc 21:10, 25-27). Le reste d’Ésaïe 2, etc, montre la connexion entre le jugement des nations et 
celui d’Israël : « Entre dans la roche et te cache dans la poudre, à cause de la frayeur de l’Éternel, et à cause de 
la gloire de sa majesté. Les yeux hautains des hommes seront baissés, et les hommes qui s’élèvent seront humi-
liés Car le jour de l’Éternel des armées sera sur tout orgueilleux et hautain, et contre tout homme qui s’élève, et il 
sera abaissé… et l’Éternel sera haut élevé en ce jour-là… quand il se lèvera pour châtier la terre ». L’établisse-
ment de son peuple dans la gloire du royaume est le résultat de ce jugement universel : « Et il arrivera que celui 
qui sera resté dans Sion, et qui sera demeuré de reste dans Jérusalem, sera appelé saint ; et ceux qui seront 
dans Jérusalem seront tous marqués pour vivre ; quand le Seigneur aura lavé la souillure des filles de Sion, et 
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qu’il aura essuyé le sang de Jérusalem du milieu d’elle, en esprit de jugement, et en esprit de consomption. Aussi 
l’Éternel créera sur toute l’étendue du mont de Sion, et sur ses assemblées, une nuée de jour avec une fumée, et 
une splendeur de feu flamboyant de nuit ; car la gloire se répandra partout. Et il y aura de jour une cabane pour 
donner de l’ombre contre la chaleur, et pour servir de refuge et d’asile contre la tempête et la pluie ». Sa propre 
présence sera avec son peuple délivré comme anciennement dans le désert.

Ésaïe 11. Ce chapitre est si clair qu’il nécessite à peine un mot d’explication. Un temps de paix et de bénédic-
tion universelles ; Son peuple restauré et sous le gouvernement du Messie, introduit par le jugement qui tombe 
sur eux et sur les nations : « Il frappera la terre par la verge de sa bouche, et fera mourir le méchant par l’esprit 
de ses lèvres ». « Et la jalousie d’Éphraïm sera ôtée et les oppresseurs de Juda seront retranchés », etc.

Ésaïe 13 et 14 traitent de la même époque : temps de jugement universel sur le trône impérial du monde 
(chap.13). « La journée de l’Éternel » où « toutes mains deviendront lâches, et tout cœur d’homme se fondra ». 
« Car l’Éternel aura pitié de Jacob et élira encore Israël, et il les rétablira dans leur terre, et les étrangers se join-
dront à eux et s’attacheront à la maison de Jacob… ils tiendront captifs ceux qui les avaient tenus captifs, et ils 
domineront sur leurs exacteurs au jour que l’Éternel te donnera du repos de ton travail, de ton tourment, et de la 
dure servitude sous laquelle on t’aura asservi ». « C’est là le conseil qui a été arrêté sur toute la terre, et c’est là la 
main étendue sur toutes les nations » (chap.14:1-3, 26). Le jugement continue jusqu’à la destruction de l’Assyrien 
après la délivrance du peuple (la puissance qui occupe à cette époque le territoire de leur ancien ennemi). Je dis 
« après », parce que, dans le passé, l’Assyrien tomba avant Babylone ; ici, ce qui prouve l’application future de la 
prophétie, il tombe après que Babylone est jugée.

Ésaïe 24 à 27. Nous avons déjà examiné cette prophétie. Elle montre le jugement universel sur les nations et 
sur Israël et la délivrance d’un résidu. Le trône du Seigneur est établi en Sion, l’opprobre de son peuple enlevé, et 
le voile ôté de dessus toutes les nations. L’Éternel avait caché sa face de la maison d’Israël, tandis qu’il les désa-
vouait ; mais il est parlé de lui comme sortant de son lieu pour leur délivrance : « Va, mon peuple, entre dans tes 
cabinets, et ferme la porte sur toi ; cache-toi pour un petit moment, jusqu’à ce que l’indignation soit passée. Car 
voici, l’Éternel s’en va sortir de son lieu pour visiter l’iniquité des habitants de la terre commise contre lui ; alors la 
terre découvrira le sang qu’elle aura reçu, et ne couvrira plus ceux qu’elle a mis à mort… Et il arrivera en ce jour-
là, qu’on sonnera la grande trompette, et ceux qui s’étaient perdus au pays d’Assyrie, et ceux qui avaient été 
chassés au pays d’Égypte, reviendront et se prosterneront devant l’Éternel, en la sainte montagne de Jérusa-
lem ».

Ésaïe 30 : « Et la lumière de la lune sera comme la lumière du soleil ; et la lumière du soleil sera sept fois aussi 
grande, comme si c’était la lumière de sept jours, au jour que l’Éternel aura bandé la froissure de son peuple, et 
qu’il aura guéri la blessure de sa plaie. Voici 1e nom de l’Éternel vient de loin, sa colère est ardente, et une pe-
sante charge ; ses lèvres sont remplies d’indignation, et sa langue est comme un feu dévorant. Et son esprit est 
comme un torrent débordé, qui atteint jusqu’au milieu du cou, pour disperser les nations d’une telle dispersion, 
qu’elles seront réduites à néant, et il y aura une bride aux mâchoires du peuple qui les fera errer… Et l’Éternel fe-
ra entendre sa voix pleine de majesté, et il fera voir où son bras aura été étendu dans l’indignation de sa colère, 
avec une flamme de feu dévorant avec éclat, tempête et pierres de grêle. Car l’Assyrien, qui frappait du bâton, 
sera effrayé par la voix de l’Éternel. Et partout où passera le bâton (la verge de la vengeance que Dieu a décré-
tée) que l’Éternel fera reposer sur lui, ce sera avec des tambours et des harpes (quand elle s’appesantit sur l’As-
syrien, elle est la source de la joie et de la délivrance à la fin de l’indignation pour le résidu d’Israël) et dans de 
grandes batailles, il combattra par elle (v.angl.) Car Tophet est déjà préparée, et même elle est apprêtée pour le 
roi (l’Antichrist qui porte ce titre au milieu de la nation apostate) ; il l’a faite profonde et large ; son bûcher, c’est du 
feu, et il y a beaucoup de bois, le souffle de l’Éternel l’allumant comme un torrent de soufre ».

Ésaïe 59:15-21. Le verset 20 de ce chapitre est cité par l’apôtre, en Romains 11, en vue de la future restaura-
tion du peuple : « Et le Libérateur viendra en Sion, et vers ceux de Jacob qui se convertissent de leur péché ». Et 
alors il établit la nouvelle alliance avec Israël ; sa pensée est avec son peuple, ses paroles sont dans leur bouche 
et demeureront avec eux à toujours. Les versets 18, etc, montrent qu’elle s’établira par le jugement : « Comme 
pour la rétribution, et comme quand quelqu’un veut rendre la pareille, la fureur à ses adversaires et la rétribution à 
ses ennemis ; il rendra aussi la rétribution aux îles ; et on craindra le nom de l’Éternel depuis l’Occident et sa 
gloire depuis le soleil levant ». Le chapitre qui suit déclare que Jérusalem est restaurée dans la gloire du royaume 
et ses fils et ses filles rassemblés de tous côtés.

Ésaïe 66. Ce chapitre donne le jugement qui introduit la gloire et la bénédiction de la nation restaurée décrites 
dans la dernière portion du chapitre 65. D’abord nous avons le résidu qui craint le nom de Jéhovah et s’attend à 
lui ; puis les apostats de la nation. Les premiers sont encouragés par la promesse que le Seigneur apparaîtrait 
pour leur joie et leur délivrance, et à la honte des apostats qui disent dans leur mépris : « Que l’Éternel montre sa 
gloire ». « Car voici, l’Éternel viendra avec le feu, et ses chariots seront comme la tempête, afin qu’il tourne sa 
gloire en fureur, et sa menace en flammes de feu. Car l’Éternel exercera jugement contre toute chair par le feu et 
avec son épée, et le nombre de ceux qui seront mis à mort par l’Éternel sera grand » (chap.66:15, 16) Ce pas-
sage montre qu’il vient soudainement, comme un tourbillon, et rend à ses ennemis le feu du jugement. Puis nous 
avons le résultat de ce jugement dans les versets 6-14 ; les lois sont établies d’une manière merveilleuse et Jéru-
salem est restaurée. « Réjouissez-vous avec Jérusalem, vous tous qui l’aimez ; vous tous qui meniez deuil sur 
elle, réjouissez-vous avec elle d’une grande joie… Car ainsi a dit l’Éternel : voici je vais faire couler vers elle la 
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paix comme un fleuve, et la gloire des nations comme un torrent débordé… Je vous caresserai pour vous apaiser 
comme quand une mère caresse son enfant pour l’apaiser, car vous serez consolés en Jérusalem. Et vous le ver-
rez et votre cœur se réjouira, et vos os germeront comme l’herbe ; et la main de l’Éternel sera connue envers ses 
serviteurs ; mais il sera ému à indignation envers ses ennemis ». Puis, dans les versets 19, 20, le résidu s’avance 
pour célébrer la gloire du Seigneur parmi les Gentils et pour ramener les dispersés d’Israël. Le chapitre en entier 
montre très clairement la connexion entre le jugement des nations et d’Israël, avec la délivrance d’un résidu, et 
les Gentils épargnes bénis autour du peuple de Dieu.

Allez à Jérémie 25. Nous avons déjà fait allusion à ce chapitre : il déclare que la durée de la captivité de Juda à 
Babylone est de 70 ans ; mais Dieu ayant donné à Babylone le trône du monde, quand il eut mis de côté son 
peuple et retiré sa présence du milieu d’eux – en principe, quand Babylone est renversée, son peuple est délivré, 
parce que c’était la seule puissance qui tint sa domination directement de Dieu – les autres puissances gentiles 
suivent providentiellement. Jérusalem ne fut que partiellement restaurée ; toutefois cela fait voir le principe. En 
examinant le chapitre, nous trouvons que le jugement se continue jusqu’à la fin, jugement dans lequel son peuple 
est compris : primitivement il avait trait au jugement qui fut exécuté sur Jérusalem et les nations à l’époque à la-
quelle se rapportait la prophétie ; Babylone, qui l’avait exécuté, tombant la dernière de toutes ; et servant de type 
à la crise finale du jugement de toutes les nations de la terre. « Car voici… je vais appeler l’épée sur tous les ha-
bitants de la terre, dit l’Éternel des armées… Un son éclatant viendra (v. Angl.) jusqu’aux bouts de la terre, car 
l’Éternel plaide avec les nations, il contestera contre toute chair… Et en ce jour-là, ceux qui auront été mis à mort 
par l’Éternel seront depuis un bout de la terre jusqu’à l’autre bout », etc. (29-33).

Jérémie 30 à 33. Dans cette magnifique série de prophéties, nous trouvons d’abord Juda restauré ; puis Israël ; 
ensuite l’un et l’autre établis sous la nouvelle alliance ; le pays restauré ; le Messie et la sacrificature : le tout intro-
duit par le jugement sur les Juifs et les nations, jugement qui trouve Jacob au comble de sa détresse. Examinons-
les plus attentivement. Dans le chapitre 30:7, le prophète écrit : « Hélas ! que cette journée-là est grande ! Il n’y 
en a pas eu de semblable, et elle sera un temps de détresse à Jacob ; il en sera pourtant délivré. Et il arrivera en 
ce jour-là, dit l’Éternel des armées, que je briserai son joug de dessus ton cou, et que je romprai tes liens, et les 
étrangers ne t’asserviront plus ; mais ils serviront l’Éternel, leur Dieu, et David, leur roi, lequel je leur susciterai. 
Toi donc, mon serviteur Jacob, ne crains point, dit l’Éternel, et ne t’épouvante point, ô Israël ! car voici je vais te 
délivrer du pays éloigné, et ta postérité du pays de leur captivité ; et Jacob retournera et il sera en repos et à son 
aise, et il n’y aura personne qui lui fasse peur. Car je suis avec toi, dit l’Éternel, pour te délivrer, et même je 
consumerai entièrement toutes les nations parmi lesquelles je t’aurai dispersé ; mais quant à toi, je ne te consu-
merai pas entièrement, mais je te châtierai par mesure, et ne te tiendrai pas entièrement pour innocent… Néan-
moins tous ceux qui te dévorent seront dévorés, et tous ceux qui te mettent dans la détresse iront en captivité, et 
tous ceux qui te fourragent seront fourragés, et j’abandonnerai au pillage tous ceux qui te pillent. Même je conso-
liderai tes plaies, et je te guérirai de tes blessures, dit l’Éternel, parce qu’ils t’ont appelée la délaissée, disant : 
C’est Sion, personne ne la recherche… ta ville sera rétablie sur son sol… et vous serez mon peuple et je serai 
votre Dieu…. L’ardeur de la colère de l’Éternel ne se détournera point jusqu’à ce qu’il ait exécuté et mis en effet 
les desseins de son cœur ; vous entendrez ceci aux derniers jours ». Le chapitre 31 présente la délivrance, à la 
même époque, de toutes les tribus d’Israël. Et ils planteront les vignes dans les montagnes de Samarie et en 
mangeront le fruit, comme de choses communes. Le langage de cette délivrance est merveilleusement touchant : 
« Voici, je vais les faire venir du pays d’Aquilon et je les rassemblerai des bouts de la terre ; l’aveugle et le boi-
teux, la femme enceinte et celle qui enfante seront ensemble parmi eux ; une grande assemblée retournera ici. Ils 
y seront allés en pleurant, mais je les ferai retourner avec des supplications, et je les conduirai aux torrents 
d’eaux et par un droit chemin, auquel ils ne broncheront point ; car j’ai été pour Père à Israël, et Éphraïm est mon 
premier-né… Celui  qui  a  dispersé Israël  le  rassemblera… Ils  viendront  donc et  se réjouiront  avec chant  de 
triomphe au plus haut de Sion, et ils accourront aux biens de l’Éternel, au froment, au vin et à l’huile, et au fruit du 
gros et du menu bétail et leur âme sera comme un jardin plein de fontaines, et ils ne seront plus dans l’ennui… 
Voici les jours viennent, dit l’Éternel, que je traiterai une nouvelle alliance avec la maison d’Israël et avec la mai-
son de Juda (les deux maisons ? la nation entière), non selon l’alliance que je traitai avec leurs pères au jour que 
je les pris par la main pour les faire sortir du pays d’Égypte, laquelle alliance ils ont enfreinte… car c’est ici l’al-
liance… Je mettrai ma loi au dedans d’eux, je l’écrirai dans leurs cœurs… Chacun d’eux n’enseignera plus son 
prochain, ni chacun d’eux son frère disant : Connaissez l’Éternel ; car ils me connaîtront tous depuis le plus petit 
jusqu’au plus grand, dit l’Éternel, parce que je pardonnerai leurs iniquités et je ne me souviendrai plus de leur pé-
ché… Si jamais ces règlements (de la création) disparaissent devant moi, dit l’Éternel, aussi la race d’Israël ces-
sera d’être jamais une nation devant moi ». Quand le Messie fut retranché, le sang de cette nouvelle alliance fut 
répandu, et tout ce qui était nécessaire, du côté de Dieu, fut accompli pour les établir en justice sous elle. Il est 
clair que le retour du résidu de Juda, de Babylone, n’était pas ce rétablissement, car l’alliance en question sera 
établie avec tout Israël ; comme c’est dit positivement, et en grâce. Toutefois la bénédiction de cette alliance ne 
les amènera jamais au dedans du voile, comme c’est la place du chrétien maintenant : « Voici les jours viennent, 
dit l’Éternel, que cette ville sera rebâtie à l’Éternel, depuis la tour d’Hananëel jusqu’à la porte du coin. Et encore le 
cordeau à mesurer sera tiré vis-à-vis d’elle sur la colline de Gareb, et fera le tour vers Goha. Et toute la vallée de 
la voirie et des cendres, et tout le quartier jusqu’au torrent de Cédron, jusqu’au coin de la porte des chevaux, vers 
l’Orient, sera une sainteté à l’Éternel, et ne sera plus démoli ni détruit à jamais ».

Dans le chapitre 32, l’Éternel relève les circonstances du siège de Jérusalem par Nebucadnetsar pour déclarer 
ses conseils en grâce quant à leur restauration finale. Il est ordonné au prophète d’acheter un champ comme té-
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moignage que le peuple posséderait de nouveau le pays : « Voici je vais les rassembler de tous les pays dans 
lesquels je les ai dispersés par ma colère… et je les ferai retourner en ce lieu-ci, et je les ferai demeurer en sûre-
té… Et je prendrai plaisir à leur faire du bien, et je les planterai dans ce pays-ci solidement de tout mon cœur et 
de toute mon âme ».

Le chapitre 33 répète les mêmes bénédictions en vue du jour où leur Messie serait avec eux : « Et je ferai re-
tourner les captifs de Juda et les captifs d’Israël (les deux maisons)… Et je les purifierai de toute leur iniquité, par 
laquelle ils ont péché contre moi ; et je pardonnerai toutes leurs iniquités, par lesquelles ils ont péché contre moi, 
et par lesquelles ils ont péché grièvement contre moi… En ces jours-là, et en ce temps-là, je ferai germer à David 
le Germe de justice, qui exercera le jugement et la justice en la terre ». (« C’est pourquoi le jugement s’unira à la 
justice et tous ceux qui sont droits de cœur le suivront », Psaume 94:15). « En ces jours-là Juda sera sauvé et Jé-
rusalem habitera en assurance, et c’est ici le nom dont elle sera appelée : l’Éternel notre justice. Car ainsi a dit 
l’Éternel : il ne manquera jamais à David d’homme assis sur le trône d’Israël », pas simplement sur Juda.

« Ainsi a dit l’Éternel : Si je n’ai pas établi mon alliance touchant le jour et la nuit, si je n’ai point établi les ordon-
nances des cieux et de la terre ; aussi rejetterai-je la postérité de Jacob et celle de David, mon serviteur, pour ne 
prendre plus de sa postérité des gens qui dominent sur la postérité d’Abraham, d’Isaac et de Jacob ; car je ferai 
retourner leurs captifs, et j’aurai compassion d’eux ».

Voyons maintenant Ézéchiel 20. L’Esprit retrace ici l’idolâtrie de la nation entière depuis le moment de leur déli-
vrance hors d’Égypte. Dieu les avait fait sortir et leur avait donné ses sabbats, comme signe entre lui et eux ; 
mais ils s’étaient constamment rebellés dans le désert et avaient profané ses sabbats. « Mais les enfants se re-
bellèrent aussi contre moi, ils ne marchèrent point dans mes statuts… ils profanèrent mes sabbats… au désert ». 
Dieu leur avait dit (Deut. 32 ; Lévitique 26) qu’il les disperserait parmi les nations. Pourtant quand ils furent ame-
nés dans le pays, ils abandonnèrent le Seigneur pour les hauts lieux et le Seigneur jura qu’il ne voulait plus être 
invoqué par eux ; mais la nation, endurcie dans son idolâtrie, résolut d’être comme les païens et servit le bois et 
la pierre. Alors l’Éternel dit qu’il répandrait sa fureur et dominerait sur eux. « Et je vous tirerai d’entre les peuples 
et je vous rassemblerai hors des pays dans lesquels vous aurez été disperses… et je plaiderai avec vous face à 
face… et je vous ferai passer sous la verge… et je mettrai à part d’entre vous les rebelles (les apostats) et ceux 
qui se révoltent contre moi… et ils n’entreront pas dans la terre d’Israël… car en ma sainte montagne… toute la 
maison d’Israël me servira, dans toute cette terre… quand je vous aurai fait revenir en la terre d’Israël, qui est le 
pays touchant lequel j’ai levé ma main pour le donner à vos pères… J’allumerai un feu au-dedans de toi…. Et 
toute chair verra que moi, l’Éternel, je l’ai allumé, et il ne s’éteindra point » (v. 33-48). Israël est traité ici comme 
idolâtre au milieu des nations de la terre, de même que Juda est traité pour le rejet de Christ (car Israël n’est ja-
mais retourné pour que leur Messie leur fût présenté comme il l’a été à Juda) son péché spécial dans lequel il  
s’est uni avec la quatrième puissance gentile représentée par Pilate. À la fin, il est trouvé étroitement lié avec 
l’empire gentil et politiquement favorisé par lui dans son état ravivé. L’esprit impur d’idolâtrie ne retourne pas vers 
les Juifs après le retour du résidu de Babylone. Le Seigneur signale cela en Matthieu 22 : « Et quand l’esprit im-
monde est sorti de l’homme, il va par les lieux secs cherchant du repos, et il n’en trouve point. Alors il dit : Je re-
tournerai dans ma maison, d’où je suis sorti. Et quand il y est venu, il la trouve vide, balayée et ornée. Alors il va 
et prend avec lui sept autres esprits plus méchants que lui-même, et étant entrés, ils habitent là ; et le dernier état 
de cet homme est pire que le premier. Ainsi en sera-t-il de cette génération méchante ». Le verset 48 montre la 
connexion du jugement des nations avec celui d’Israël.

Ézéchiel 36-39. Dans cette série de chapitres, nous avons d’abord le renouvellement moral de la nation, puis la 
vivification et la restauration du peuple dans une résurrection nationale ; puis, lorsqu’une fois ils sont restaurés et 
dans leur pays, leur dernier grand ennemi qui occupe le territoire de l’Assyrien monte contre eux, et trouve sa 
ruine et sa destruction dans les montagnes d’Israël.

Chapitre 36. La chute passée de la nation est placée devant eux afin qu’ils le reconnaissent devant Dieu. Les 
nations ont dit : « Ceux-ci sont le peuple de l’Éternel, et (cependant) ils sont sortis de son pays » (v. 20). Mais 
alors Dieu se souvient que son nom est engagé, et, pour l’amour de son saint nom, il les délivre. Puis, comme il 
l’avait montré à Nicodème, un docteur en Israël, la nouvelle naissance était nécessaire, même pour la jouissance 
des bénédictions terrestres ; chose qu’en son caractère de docteur en Israël il aurait dû savoir par le témoignage 
des prophètes « Et je répandrai sur vous des eaux nettes… je vous donnerai un nouveau cœur… et je mettrai 
mon Esprit au-dedans de vous… et vous demeurerez au pays que j’ai donné à vos pères… et je multiplierai le 
fruit des arbres et le revenu des champs… Je vous ferai habiter dans des villes et les lieux déserts seront rebâ-
tis » etc. La nation est ainsi moralement renouvelée afin qu’ils s’abhorrent devant Dieu à cause de leurs péchés.

Chapitre 37. Dans la vision de ce chapitre, nous avons une figure de la résurrection finale du peuple. Le pro-
phète voit une vallée couverte d’ossements secs auxquels il prophétise comme il lui a été ordonné ; et il y eut un 
bruit et un tremblement et ils se rassemblèrent, et les tendons et la chair les couvrirent et le souffle leur revint et 
ils vécurent. « Alors il me dit : Fils d’homme, ces os sont toute la maison d’Israël. Voici ils disent (dans la captivi-
té) : Nos os sont devenus secs, notre attente est perdue ; c’en est fait de nous : Ainsi a dit le Seigneur Éternel : 
Mon peuple, je vais ouvrir vos sépulcres, et je vous tirerai hors de vos sépulcres, et vous ferai rentrer dans la 
terre d’Israël… Et je mettrai mon esprit en vous et vous revivrez et je vous placerai sur votre propre terre ». 
L’image de la résurrection est ici employée pour montrer le rassemblement, dans leur pays, de la nation long-
temps perdue, en apparence, parmi les nations de la terre. Elle ne s’applique, en réalité, qu’à la terre, et non au 
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rassemblement actuel des saints qui sont morts dans le Seigneur ; autrement ce serait « dans le ciel » et non a 
sur la terre, « qu’ils seraient amenés. Dans ce qui suit nous trouvons que Juda et Israël, longtemps séparés, sont 
réunis en une seule nation, sous un seul roi. Dieu dresse son tabernacle et son sanctuaire parmi eux et établit 
son alliance de paix.

Dans les chapitres 38 et 39, L’Assyrien, l’ancien ennemi du peuple, au temps où il était reconnu de Dieu – « la 
verge de la colère de l’Éternel » (És. 10:5, contre son peuple pour le châtier de leurs péchés) – est ici introduit 
sous le nom de Gog, le prince de Rosh (Russie), Méshec (Moscou) et Tutal (Tobolsk). Il possède le territoire oc-
cupé par la Russie, ou ce que cette puissance aura réuni sous sa domination en ce jour-là. Il est représenté 
comme venant méchamment contre la nation en Palestine quand elle est restaurée et en repos, « Tu diras : Je 
monterai contre le pays dont les villes sont sans murailles ; j’envahirai ceux qui sont en repos, qui habitent en as-
surance… pour enlever un grand butin et faire un grand pillage, pour remettre ta main sur les déserts qui sont 
maintenant inhabités, et sur le peuple ramassé d’entre les nations, lequel vaque à son bétail et à ses biens au mi-
lieu du pays… Ainsi dit l’Éternel… Tu seras aux derniers jours, et je te ferai venir contre ma terre… N’est-ce pas 
de toi que j’ai parlé, que j’ai parlé autrefois par le ministère de mes serviteurs les prophètes d’Israël… Et il arrive-
ra… quand Gog viendra contre la terre d’Israël, dit le Seigneur Éternel, que ma colère éclatera… Et j’entrerai en 
jugement avec lui par la mortalité et par le sang… Et je te ferai retourner en arrière, n’en laissant que de six l’un… 
Tu tomberas sur les montagnes d’Israël… Voici cela est arrivé et a été fait, dit le Seigneur l’Éternel, c’est ici la 
journée dont j’ai parlé… Et ils (la maison d’Israël) sauront que je suis le Seigneur, leur Dieu, lorsqu’après les avoir 
transportés parmi les nations, je les aurai rassemblés en leur terre, et que je n’en aurai laissé demeurer là aucun 
de reste… Et je ne leur cacherai plus ma face, depuis que j’aurai répandu mon esprit sur la maison d’Israël, dit le 
Seigneur, L’Éternel ». Comparez aussi pour cette destruction de l’Assyrien, après la restauration du peuple, Ésaïe 
24:24, 25 ; 33. Nous devons soigneusement distinguer Gog, la terre de Magog en Ézéchiel 38, 39, de Gog et Ma-
gog en Apocalypse 20 : le premier s’élève lorsque le peuple est restauré au commencement du royaume ; le der-
nier, après que les mille ans du royaume sont expirés. « Et quand les mille ans seront accomplis, Satan sera délié 
de sa prison, et il sortira pour séduire les nations qui sont aux quatre coins de la terre, Gog et Magog », etc. (7, 
8).

Daniel 12. Nous avons déjà vu que l’époque de la grande tribulation dont il est parlé ici est celle à laquelle le 
Seigneur lui-même fait allusion comme devant arriver au temps où l’abomination de la désolation sera établie 
dans le temple et qui se termine par la venue du Seigneur lui-même, et la délivrance du peuple. C’est la fin de la 
soixante-dixième semaine, quand l’empire Latin reconstitué est la pleine expression de l’énergie satanique et dont 
la destruction prépare le royaume pour Christ. Nous lisons : « En ce temps-là Micaël tiendra ferme… pour les en-
fants de ton peuple ; et ce sera un temps de détresse tel qu’il n’y en a pas eu depuis qu’il y a eu des nations, jus-
qu’à ce temps-là ; et en ce temps-là ton peuple échappera… Et plusieurs (pas tous) de ceux qui dorment dans la 
poussière de la terre » (ceci est une figure analogue à la mort et à la résurrection morale d’Ésaïe 26:13-19 et à la 
résurrection nationale comme elle est présentée par la figure de la vallée des os secs dans Ézéchiel 37) « se ré-
veilleront ; les uns pour la vie éternelle, et les autres pour les opprobres et pour l’infamie éternelle. Et ceux qui au-
ront été intelligents luiront comme la splendeur de l’étendue et ceux qui en auront amené plusieurs à la (instruit 
plusieurs dans) justice, comme des étoiles à toujours et à perpétuité… Et l’un dit… Quand est-ce que sera la fin 
de ces merveilles ? (c’est-à-dire la fin de la tribulation), et il jura que ce sera jusqu’à un temps, et des temps et 
une moitié des temps pour mettre fin à la dispersion du peuple saint » : la dernière moitié de la 70e semaine de 
Daniel 9. Joël 3. Il suffit de lire les versets 1, 2, 9-17 pour montrer la connexion : « Car voici, en ces jours-là… 
auxquels je ferai retourner ceux qui auront été emmenés captifs de Juda et de Jérusalem, j’assemblerai toutes 
les nations et les ferai descendre en la vallée de Josaphat (le jugement de Jéhovah), et j’entrerai en jugement 
avec eux, à cause de mon peuple, et de mon héritage d’Israël, lequel ils ont dispersé parmi les nations ; et parce 
qu’ils ont partagé entre eux mon pays… Publiez ceci parmi les nations… Amassez-vous et venez toutes nations 
d’alentour, et soyez assemblées…. Que les nations se réveillent, et qu’elles montent à la vallée de Josaphat, car 
je serai là pour juger toutes les nations d’alentour » (ceci est le jugement des nations vivantes). « Et l’Éternel rugi-
ra de Sion, et fera ouïr sa voix de Jérusalem et… sera un asile à son peuple et la force des enfants d’Israël… et 
Jérusalem ne sera que sainteté, et les étrangers n’y passeront plus ». Elle ne sera plus foulée par les nations ; 
leurs temps seront pleinement accomplis.

Michée 4 et 5. Cette prophétie montre d’une manière merveilleusement belle la venue et le rejet du Bethléhé-
mite par son peuple qui est alors délaissé pour un temps, jusqu’à ce que Sion, qui est en travail, ait enfante et 
que le Fils soit reconnu comme « né à la nation » (voyez Ésaïe 9) ; alors Israël sera restauré. L’Assyrien alors 
monte, et Celui qu’ils avaient rejeté devient leur paix. « Et il se maintiendra et gouvernera par la force de l’Éter-
nel… Et c’est lui qui fera la paix, après que l’Assyrien sera entré dans notre pays, et qu’il aura mis le pied dans 
nos palais… » Il  « nous délivrera des Assyriens… et le résidu de Jacob sera au milieu de plusieurs peuples 
comme une rosée qui vient de l’Éternel, et comme une pluie menue qui tombe sur l’herbe, laquelle on n’attend 
point d’aucun homme, et qu’on n’espère point des enfants des hommes ». Jacob sera le canal de la grâce rafraî-
chissante de Dieu envers le monde et un témoignage de sa puissance.

Sophonie 3:8-20 « C’est pourquoi, attendez-moi, dit l’Éternel, au jour où je me lèverai pour le dégât ; car mon 
ordonnance est d’amasser les nations… afin de répandre sur elles mon indignation… car tout le pays sera dévoré 
par le feu de ma jalousie ». Le résidu est ainsi encouragé à attendre du Seigneur ce temps de jugement quand il 
se lèvera pour le dégât ; ce jugement seul les rendra libres et enseignera aux nations à invoquer le nom de l’Éter-
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nel et à le servir d’un même cœur. En ce jour-là Dieu rassemblerait son peuple dispersé au-delà des rivières 
d’Éthiopie (Euphrate et Nil) et aurait, au milieu d’eux, un peuple se confiant dans le nom de Jéhovah ; et « le rési-
du d’Israël  ne fera point  d’iniquité,  et  ils  ne proféreront  point  de mensonges ;  et  il  n’y aura point  dans leurs 
bouches de langue trompeuse ; aussi ils paîtront et feront leur gîte et il n’y aura personne qui les épouvante. Ré-
jouis-toi avec chant de triomphe, fille de Sion ! jette des cris de réjouissance, ô Israël ! réjouis-toi et t’égaies de 
tout ton cœur, fille de Jérusalem ! L’Éternel a aboli ta condamnation ; il a éloigné ton ennemi ; le Roi d’Israël, 
l’Éternel, est au milieu de toi ; tu ne sentiras plus de mal. En ce temps-là on dira à Jérusalem : Ne crains point 
Sion, que tes mains ne soient pas lâches. L’Éternel, ton Dieu, est au milieu de toi ; le Puissant te délivrera ; il se 
réjouira à cause de toi d’une grande joie, il se reposera dans son amour (v.Angl.), il s’égaiera à cause de toi avec 
chant de triomphe… je vous rendrai célèbres et un sujet de louanges parmi tous les peuples de la terre, quand je 
ramènerai vos captifs en votre présence a dit l’Éternel ».

Aggée 2. « Car ainsi a dit l’Éternel des armées : Encore une fois, et dans peu de temps, j’ébranlerai les cieux et 
la terre, la mer et le sec, et j’ébranlerai toutes les nations, et le désiré de toutes les nations viendra, et je remplirai 
de gloire cette maison, a dit l’Éternel des armées… La dernière gloire de cette maison sera plus grande que la 
première… J’ébranlerai  les  cieux et  la  terre ;  je  renverserai  le  trône des royaumes,  je  détruirai  la  force des 
royaumes des nations… dit l’Éternel des armées ». Ce jugement universel qui sert d’introduction à Christ et à la 
gloire de la nation restaurée, est mentionné par l’Esprit Saint en Hébreux 12:26, comme encore à venir.

Zacharie 10 à 14. Dans cette série de chapitres nous avons la restauration de Juda et d’Israël, à une époque de 
jugement universel ; et il en est encore parlé comme d’une chose future, bien longtemps après le retour de Juda  
de la captivité de Babylone.

« Et il arrivera en ce temps-là que je ferai que Jérusalem sera une pierre pesante à tous les peuples ; tous ceux 
qui s’en chargeront seront entièrement écrasés, quoique toutes les nations de la terre seront assemblées contre 
elle… et Jérusalem sera encore habitée en sa place, savoir, à Jérusalem… Et il arrivera qu’en ce temps-là je 
chercherai à détruire toutes les nations qui viendront contre Jérusalem ». Les versets suivants qui parlent de la 
repentance de la maison de David et de la nation sont extrêmement beaux. Le Messie rejeté est le Jéhovah qui 
les délivre. Ils regardent vers Celui qu’ils ont percé. Il y a un grand deuil dans le pays, tel que fut le deuil de la 
plaine de Méguiddo. Cette allusion à 2 Chroniques 35:22 est extrêmement touchante. Là, dans les derniers jours 
de leur précédente histoire, leur roi fidèle, Josias, était tombé ; et la nation avait pleuré et mené grand deuil sur 
son roi égorgé. Ici, ils apprennent à pleurer dans la poussière, lorsqu’ils apprennent que le roi, que leur nation a 
crucifié,  est  l’Éternel  des armées lui-même. Dans l’histoire passée de la nation,  nous avons vu comment ils 
étaient tombés ; – le peuple, les prêtres, les prophètes et les rois. – Ici nous trouvons ces différentes classes 
toutes représentées dans cette repentance nationale et pourtant individuelle. La maison de David qui représente 
les rois – la maison de Nathan, les prophètes – la maison de Lévi, les sacrificateurs – la maison de Shimhi (Si-
méon), le peuple.

Juda est ici traité, dans le pays, pour le rejet de Christ, et non comme Israël, ainsi que nous l’avons vu, pour 
cause d’idolâtrie. « Et… dans toute la terre… deux parties seront retranchées en elle, et defaudront, mais la troi-
sième y demeurera de reste. Et j’amènerai la troisième partie au feu ; je les affinerai comme on affine l’argent, et 
je les éprouverai comme on éprouve l’or ; chacun d’eux invoquera mon nom, et je l’exaucerai ; je dirai : C’est mon 
peuple (Ammi). Et il dira : l’Éternel est mon Dieu ». La sentence : « Appelle son nom lo-Ammi, car vous n’êtes 
point mon peuple et je ne serai point votre Dieu », etc, Osée 1:9 est enlevée.

Dans le chapitre 14, le Seigneur apparaît pour leur délivrance à l’endroit d’où « la gloire » du Dieu d’Israël était 
partie quand il transféra « l’épée » aux Gentils. De cette même place, il était entré dans Jérusalem comme leur 
Roi, conformément à ce prophète au chapitre 9, monté sur le poulain d’une ânesse. Sur la même montagne des 
Oliviers, il s’était assis en Matthieu 24 entouré de ses disciples Juifs ; et puis il avait quitté sa nation jusqu’au jour 
où ils diraient : « Béni soit celui qui vient au nom du Seigneur », et il les avait instruits touchant la restauration et 
le rassemblement de leur nation des quatre coins de la terre à la venue du Fils de l’homme dans sa gloire. De la 
même montagne, il était remonté au ciel après avoir été rejeté et crucifié par sa nation (Act. 1). Et c’est sur cette 
même montagne que ses pieds se tiendront debout quand il reviendra pour leur pleine et entière délivrance en 
grâce : « Alors l’Éternel sortira et combattra contre ces nations-là… Et ses pieds se tiendront debout en ce jour-là, 
sur la montagne des Oliviers qui est vis-à-vis de Jérusalem, du côté d’Orient… Alors l’Éternel mon Dieu viendra et 
tous les saints seront avec toi… Et il arrivera qu’en ce jour-là, des eaux vives sortiront de Jérusalem… Et l’Éternel 
sera Roi sur toute la terre… Et toute la terre deviendra comme la campagne depuis Guébah jusqu’à Rimmon, 
vers le milieu de Jérusalem, laquelle sera exaltée et habitée en sa place, depuis la porte de Benjamin jusqu’à 
l’entrée de la première porte, et jusqu’à la porte des encoignures ; et depuis la tour de Hananeël, jusqu’aux pres-
soirs du roi… Et il arrivera que tous ceux qui seront restés de toutes les nations venues contre Jérusalem, monte-
ront en foule chaque année pour se prosterner devant le roi, l’Éternel des armées, et pour célébrer la Fête des 
Tabernacles ».

Nous avons suivi sans trop de commentaires, et en laissant l’Écriture parler par elle-même, ce qu’elle a fait par 
la loi, les prophètes, les Psaumes qui tous parlent d’une époque de jugement universel, lorsque Dieu vient à s’oc-
cuper de nouveau directement de la terre, la nation d’Israël étant l’objet spécialement devant Lui, toutes ces voies 
préparant le chemin pour le royaume de Dieu en Sion et en la terre restaurée, à l’époque du rétablissement de 
toutes choses : et nous avons vu, bien distinctement, que cette époque de jugement est synchronique avec la 
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supputation de la dernière partie de la 70e semaine de Daniel 9 – la crise décisive de l’histoire du monde. Mais 
avant de clore ce sujet, je voudrais signaler brièvement la position des saints célestes et glorifiés – l’Église des 
premiers-nés – durant ces scènes de jugement universel. Nous les avons vus enlevés, pour être toujours avec le 
Seigneur à l’époque de la première résurrection (où s’accomplissent  les paroles d’Ésaïe 24:8 ;  1 Corinthiens 
15:54 : « La mort est engloutie en victoire ») lorsque commence cette période de jugement. Nous trouvons cela 
dans le livre de l’Apocalypse, dans les chapitres 4 à 19 qui s’occupent de cette période de jugement précurseur 
du royaume il en est aussi question dans d’autres passages. Dans le chapitre 1, nous avons « les choses que tu 
as vues », la vision de Christ marchant au milieu des chandeliers. Chapitres 2 et 3, « les choses qui sont », (v. 19) 
ou le temps de l’Église comme porte lumière ici-bas pour Christ. Dans sa place de responsabilité, les traits variés 
qui devaient marquer son existence dans ce monde sont esquissés, depuis l’abandon de son premier amour jus-
qu’à ce qu’elle est menacée d’un rejet total – « Je te vomirai de ma bouche » – Sans nul doute, c’est à sept as-
semblées locales en Asie que sont adressées ces épîtres solennelles ; mais l’état moral de chacune d’elles est 
saisi pour décrire tout ce qui se trouverait dans la chrétienté. Que ces sept assemblées et elles seules ne pou-
vaient pas être désignées comme « les choses, qui sont », ressort avec évidence du fait qu’elles ne constituaient 
nullement tout ce qui existait alors ; et en outre, le chapitre 3:10, indique que c’est tout le temps de l’existence de 
l’Église sur la terre qui est envisagé, ce verset promettant que le vainqueur qui garderait la parole de la patience 
de Christ serait gardé de « l’heure de la tentation qui va arriver sur tout le monde habitable pour éprouver ceux 
qui habitent sur la terre » – la période de jugement que nous venons d’examiner et qui introduit, ou plutôt, pré-
cède le royaume. Le chapitre 4, etc.. « Les choses qui doivent arriver après celles-ci » xxxxx commence cette pé-
riode : « Monte ici, et je te montrerai les choses qui doivent arriver après celles-ci ». Nous ne pouvons pas mettre 
en doute que, dans ces chapitres, il se trouve des traits présentant les points principaux qui caractérisent la pé-
riode prolongée depuis les jours apostoliques jusqu’à la fin du siècle ; mais quand nous en venons aux détails,  
l’interprétation ne peut s’appliquer, en vérité, qu’à la crise de l’histoire du monde.

À travers tout le cours de ces chapitres de l’Apocalypse, nous trouvons une compagnie assise dans les cieux, 
calme et paisible au milieu des tonnerres, des éclairs et des jugements, initiée à la pensée de Dieu, et compre-
nant parfaitement tout ce qui se passe sur la terre au-dessous d’elle. Dans le chapitre 4, nous les trouvons en 
présence d’un trône de jugement, assis comme rois et sacrificateurs, habillés de vêtements blancs et ayant sur la 
tête des couronnes d’or – le nombre complet des saints célestes reçus à la venue de Christ. Dans le chapitre 5, 
un d’entre eux explique au prophète des choses qui le troublaient ; et on les voit encore vaquant à leur service sa-
cerdotal autour de l’Agneau. Puis, dans le chapitre 7, nous les trouvons encore dans le ciel ; et l’un d’eux donne 
au prophète des explications sur  les 144:000 d’Israël,  et  sur la multitude des saints portant  des palmes qui 
avaient été scelles pour être préservés à travers le jugement pour la terre milléniale, et qui ne sont plus sujets à la 
faim, à la soif, ni à la douleur. Dans le chapitre 12, nous entendons leurs voix célébrant la chute de Satan et de 
ses anges hors des lieux célestes. « Malheur aux habitants de la terre » est proclamé, parce que Satan est des-
cendu dans une grande colère, n’ayant que peu de temps – la fin des 1260 jours de la puissance de la Bête. Les 
souffrances des saints célestes cessent dès qu’ils sont enlevés, et juste avant que commencent celles des saints 
juifs scellés pour la préservation. Dans le chapitre 13, ces saints célestes sont les objets des blasphèmes de Sa-
tan par le moyen de la Bête ; il ne peut plus les accuser ou leur causer de la peine ; alors il blasphème « contre 
ceux qui habitent dans les cieux ». Dans le chapitre 19, après les noces de l’Agneau, nous voyons Christ, comme 
Roi des rois et Seigneur des seigneurs, venant en jugement accompagné des saints célestes, habillés de fin lin 
qui est la justice des saints (comparez aussi chapitre 17:14). Il vient pour exercer Son pouvoir sur les nations, et 
pour les gouverner avec un sceptre de fer, choses dans lesquelles les saints ont part avec Lui. Voyez Psaume 
2:9 : « Tu les briseras avec un sceptre de fer, et tu les mettras en pièces comme un vaisseau de potier », avec 
Apocalypse 1:28 : « Celui qui vaincra… je lui donnerai autorité sur les nations ; et il les paîtra avec une verge de 
fer, comme sont brisés les vaisseaux d’un potier, selon que moi aussi j’ai reçu de mon père ». Ensuite, dans le 
chapitre 20, les trônes sont établis, et « ils étaient assis dessus, et le jugement leur fut donné… ils seront sacrifi-
cateurs de Dieu et du Christ et ils régneront avec lui mille ans ». Dans le verset 4, nous trouvons trois classes. La 
première, ceux qui avaient été enlevés à la venue de Christ ; la seconde, ceux qui, pendant l’intervalle du juge-
ment avant son apparition, avaient été décapités pour le témoignage de Jésus et pour la parole de Dieu, les mar-
tyrs sous le 5e sceau (6:9) ; et le troisième, ceux qui, pendant la colère de la Bête, dans son dernier effort, poussé 
par Satan, « n’avaient pas rendu hommage à la Bête, ni à son image, et qui n’avaient pas reçu la marque sur leur 
front et sur leur main ». Ces deux dernières classes ne sont pas privées de leur bénédiction pour avoir souffert. Ils 
perdent celles du royaume terrestre, mais ne sont pas oubliés et reçoivent la bénédiction céleste avec ceux qui 
avaient été enlevés à la venue de Christ.

– – – – – – – 

Les disciples auraient dû être capables d’user de la puissance de Christ contre l’ennemi. Leur incapacité de la 
mettre à profit devient l’occasion du jugement. Puisqu’il en est ainsi, il était inutile que Christ restât sur la terre. 
« Jusques à quand serai-je avec vous, et vous supporterai-je ? » Il en est de même pour l’Église.

La Gloire ou le Royaume
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Cette courte période de jugement universel que nous avons considérée purifie la sphère du royaume de tous les 
scandales et de tous ceux qui commettent l’iniquité, et se termine par la venue du Fils de l’Homme avec puis-
sance et grande gloire pour exécuter le dernier coup de jugement et régner sur le monde pendant la durée du 
royaume. Quand il sera établi, Dieu aura alors accompli, en son Fils et par Lui, ses conseils et ses desseins quant 
à tout ce qui avait été remis entre les mains du premier Adam, et souillé et détruit par lui. Nous avons vu le pre-
mier Adam, innocent et entouré de bénédictions, tomber et perdre ainsi sa place de domination sur toute la terre, 
et assujettissant par sa chute toute la création à la vanité (Rom. 8:20). Livré à lui-même, une fois tombé, et hors 
du centre du bien, il remplit la terre de corruption et de violence, et Satan usurpe la place que Dieu aurait dû avoir 
dans sa pensée. Nous avons vu ensuite les trois grands systèmes établis dans le monde : le Juif sous la loi ; le 
Gentil sans loi, et revêtu du pouvoir suprême ; et l’Église sous la grâce – chacun ne servant qu’à prouver que 
l’homme manque toujours quand quelque chose lui est confié ; je parle de l’Église comme témoin dans le monde, 
dans la place de responsabilité et de témoignage, et non comme corps de Christ dans le ciel. Dans les jours du 
royaume, le dernier Adam sera là. Dans sa propre humanité, parfaite, sans tâche, il vint et se tint au milieu des 
ruines d’un monde perdu, et eut à faire face à Satan qui avait obtenu son pouvoir par les convoitises du premier 
Adam déchu (Luc 4). Il se tint dans son héritage et trouva « les royaumes du monde et leur gloire », entre les 
mains de Satan, souillés par le péché et en ruine. Il le prit ainsi avec son fardeau de péchés et de souillures ; Il 
déjoua et vainquit Satan dans le lieu de sa puissance ; il lia l’homme fort et commença à le dépouiller de ses 
biens. Le prince de ce monde vint, mais n’avait rien en lui. Il descendit dans le domaine de celui « qui avait la 
puissance de la mort c’est-à-dire le diable » (Héb. 2), et par sa mort il détruisit son pouvoir. Au temps convenable, 
il  le chassera, lui et ses anges, des lieux célestes (Apoc. 12) ; et quand, pendant une courte période, il  aura 
consommé sa prodigieuse méchanceté dans l’empire Latin ravivé et dans l’Antichrist, il le liera et le jettera dans 
l’abîme, jusqu’à ce que les 1000 ans du royaume soient accomplis, et alors il le jettera dans l’étang de feu. Quand 
Christ était ici-bas, il manifestait « les puissances du siècle à venir » ou du royaume, chassant dehors les malins 
esprits  et  guérissant  les  malades.  Quand ce jour-là  sera  venu,  Satan sera  dans l’abîme,  et  « les  yeux des 
aveugles seront ouverts, et les oreilles des sourds seront débouchées. Alors le boiteux sautera comme un cerf, et 
la langue du muet chantera en triomphe » (És. 35). La création, qui a été assujettie à la vanité, non de sa propre 
volonté, mais par le fait de l’homme lorsqu’il tomba, et qui soupire et est en travail, attendant le jour de sa déli-
vrance, sera délivrée de la servitude de la corruption dans la liberté de la gloire des enfants de Dieu. Nous lisons 
en Genèse 3 : « La terre sera maudite à cause de toi, et elle te produira des épines et des chardons ». Mais, au 
jour de sa régénération, « au lieu de l’épine croîtra le sapin, et au lieu des ronces croîtra le myrte. Le désert et le 
lieu aride se réjouiront, et le lieu solitaire s’égaiera, et fleurira comme une rose » Et la sentence prononcée sur 
Caïn : « Quand tu laboureras la terre, elle ne te rendra plus son fruit », sera enlevée, car nous lisons qu’au jour où 
Dieu fera briller sa face sur Israël restauré, alors : « La terre produira son fruit, Dieu, notre Dieu, nous bénira ; 
Dieu nous bénira, et tous les bouts de la terre le craindront » (Psaume 67).

Le Juif restauré sera le centre du gouvernement de Dieu reconnu dans le monde sous Christ ; la suprématie sur 
les nations établie en celui qui s’élèvera pour régner sur eux ; la royauté juive restaurée dans la maison de David, 
et  la  sacrificature  réalisée  dans  son  excellence  et  sa  pureté.
Les hommes avaient entrepris de se former à Babel un nom et un centre en dehors de Dieu, et avaient été divi-
sés en nations et en langues (Gen. 11). Israël était la nation relativement à laquelle ils avaient reçu leur héritage ; 
il était désigné comme le centre du gouvernement de Dieu dans le monde (Deut. 32:8) : il se montra indigne de 
cette confiance, comme nous lisons de Jérusalem : « Ainsi a dit le Seigneur, l’Éternel : C’est ici cette Jérusalem 
que j’avais placée au milieu des nations et des pays qui sont autour d’elle. Elle a changé mes ordonnances en 
une méchanceté pire que celle des nations, et mes statuts en une méchanceté pire que celle des pays qui sont 
autour d’elle ; car ils ont rejeté mes ordonnances, et n’ont point marché dans mes statuts. » (Éz. 5:5, 6.) Et le roi 
Gentil s’efforça de constituer une unité religieuse en dehors de Dieu (Dan. 3). Nombreux ont été les centres 
d’union proposés par les hommes pour contrecarrer la sentence de dispersion prononcée par Dieu à Babel ; mais 
chaque fois ils ont échoué – Dieu n’en a qu’un ! « Le sceptre ne se départira point de Juda, ni le législateur 
d’entre ses pieds jusqu’à ce que le scilo vienne, et  à lui  appartient  l’assemblée des peuples » (Gen. 49:10). 
Quand il vint à Juda, il fut rejeté – « Beauté et Cordon » furent brisés (Zach. 11) et il n’y eut pas de rassemble-
ment des nations. Son nom fut encore proposé comme centre lorsqu’à la Pentecôte, la miséricorde se réjouit au-
dessus du jugement, et que Dieu, en grâce, prit occasion des langues, le signe du jugement, pour laisser chaque 
nation entendre parler dans la langue de son pays des œuvres merveilleuses et de la grâce de Dieu. Mais là en-
core son centre fut refusé, et il n’y eut pas de rassemblement des nations, mais un peuple tiré des nations pour 
son nom et pour le ciel, où le centre du rassemblement, refusé sur la terre, avait été transporté. Dans les jours du 
royaume dont nous parlons s’accomplît ce que nous trouvons révélé en Genèse 28 au pèlerin Jacob, dans un 
songe d’une échelle unissant le ciel et la terre (Dieu lui-même faisant en grâce ce que l’homme, dans sa volonté 
propre, avait tenté de faire à Babel). Nous voyons un type des jours du royaume quand Christ (ainsi que nous en 
informe Jean 1:51) sera le lien d’union entre les cieux habités par les saints glorifiés et la terre milléniale ; quand 
la postérité de Jacob maintenant vagabonde sur toute la surface de la terre, sans pays ni autel, sera « comme la 
poussière de la terre », et que Dieu les aura ramenés dans leur pays et leur aura fait  tout ce qu’il  a promis 
(Gen. 28:15). La semence de Jacob sera alors la tête et non pas la queue (Deut. 28:13) ; et « plusieurs peuples, 
et de puissantes nations viendront rechercher l’Éternel des armées à Jérusalem et y supplier l’Éternel. Ainsi a dit 
l’Éternel des armées : Il arrivera en ce jour-là que dix hommes de toutes les langues des nations empoigneront et 
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tiendront ferme le pan de la robe d’un Juif, en disant : Nous irons avec vous, car nous avons entendu que Dieu 
est avec vous » (Zach. 8:23).

Autre chose. Jéhovah avait passé le Jourdain au-devant des tribus, sous Josué, dans leurs premiers jours, en 
prenant le titre de « Dominateur de toute la terre » (Jos. 3) ; mais quand Israël cessa d’être un témoin de ce titre 
et fut mis de côté et la domination transférée aux Gentils, Dieu prit le titre de « Dieu du ciel », ainsi que nous 
l’avons vu auparavant, et le conserve tout le long des « temps des Gentils ». Mais, pendant la scène de jugement 
préparatoire que nous avons considérée, ses droits comme « le Dieu de la terre » sont de nouveau proclamés par 
ses témoins (Apoc. 11) ; il prend alors pleinement ce titre, et les biens des Gentils qui désirèrent le monde sans 
Dieu sont consacrés au Dieu de toute la terre (Mich. 4:13). « Et l’Éternel sera Roi sur toute la terre ; en ce jour-là il 
n’y aura qu’un seul Éternel et son nom ne sera qu’un » (Zach. 25:19 ; voyez aussi Ésaïe 54:5).

Jérusalem, foulée par les Gentils jusqu’à ce que les temps des Gentils soient accomplis, sera alors restaurée ; 
quand le Rédempteur sera venu à Sion (És. 59 ; Romains 11), il lui sera dit : « Lève-toi, sois illuminée ; car ta lu-
mière est venue et la gloire de l’Éternel s’est levée sur toi ; car voici les ténèbres couvriront la terre, et l’obscurité 
couvrira les peuples : mais l’Éternel se lèvera sur toi, et sa gloire paraîtra sur toi. Et les nations marcheront à ta 
lumière, et les rois à la splendeur qui se lèvera sur toi. Élève tes yeux à l’environ et regarde, tous ceux-ci sont as-
semblés, ils sont venus vers toi ; tes fils viendront de loin, et tes filles seront nourries à tes côtés (v.Ang.) ; la puis-
sance des nations sera venue à toi ; une abondance de chameaux te couvrira ; les dromadaires de Mathan et de 
Hépha et tous ceux de Shéba viendront ; ils apporteront de l’or et de l’encens et publieront les louanges de l’Éter-
nel. Toutes les brebis de Kédar seront assemblées vers toi ; les moutons de Nébajoth seront pour ton service, ils 
seront agréables étant offerts sur mon autel, et je rendrai magnifique la maison de ma gloire… Tes portes seront 
aussi continuellement ouvertes ; elles ne seront fermées ni jour, ni nuit, afin que les forces des nations te soient 
amenées et que leurs rois y soient conduits. Car la nation et le royaume qui ne te serviront point périront, et ces 
nations-là seront réduites en une entière désolation… Les enfants de ceux qui t’auront affligée viendront vers toi 
en se courbant, et tous ceux qui te méprisaient tomberont à tes pieds et t’appelleront : la ville de l’Éternel, la Sion 
du Saint d’Israël. Au lieu que tu as été délaissée et haïe tellement qu’il n’y avait personne qui passât parmi toi, je 
te mettrai dans une élévation éternelle, dans une joie qui sera de génération en génération… Je ferai venir de l’or 
au lieu d’airain, de l’argent au lieu de fer, et de l’airain au lieu de bois, et du fer au lieu des pierres, et je ferai que 
la paix te gouvernera, et que tes exacteurs ne feront que justice. On n’entendra plus parler de violence en ton 
pays, ni de dégât, ni de calamité en tes contrées ; mais tu appelleras tes murailles Salut et tes portes Louange ». 
Voyez aussi Ésaïe 65 : « Voici : Je vais créer Jérusalem pour n’être que joie et son peuple pour n’être qu’allé-
gresse. Je m’égaierai en Jérusalem, et je me réjouirai sur mon peuple, et on n’y entendra plus de voix de pleurs, 
ni de voix de clameurs… Ils bâtiront des maisons et y habiteront ; ils planteront des vignes et en mangeront le 
fruit. Ils ne bâtiront point des maisons, afin qu’un autre y habite ; ils ne planteront pas des vignes afin qu’un autre 
en mange le fruit ; car les jours de mon peuple seront comme les jours des arbres, et mes élus jouiront longtemps 
du travail de leurs mains. Ils ne travailleront plus en vain, et n’engendreront point pour le trouble, car ils seront la 
postérité des bénis de l’Éternel et ceux qui sortiront d’eux les joindront. Le lion et l’agneau paîtront ensemble, et le 
lion mangera du fourrage comme le bœuf, et la poudre sera la nourriture du serpent ; on ne nuira point et on ne 
fera aucun dommage dans toute la montagne de ma sainteté, a dit l’Éternel des armées » (És. 65). Jérusalem 
longtemps délaissée par Jéhovah, comme nous en informe le commencement d’Ézéchiel lorsque sa gloire re-
monta au ciel et qu’il transféra l’épée aux Gentils, redevient la demeure de sa gloire. Ézéchiel en vue du jour de 
sa gloire décrit, dans les chapitres 40-44, le sanctuaire et la cité restaurée. Nous lisons dans le chapitre 43:2-5 : 
« Et voici la gloire du Dieu d’Israël qui venait de dévers le chemin d’Orient, et le bruit qu’il menait était comme le 
bruit de beaucoup d’eaux et la terre resplendissait de sa gloire. Et c’était selon l’apparence de la vision que j’avais 
vue, même selon la vision que j’avais vue, lorsque je vins pour détruire la cité… (v.Ang). Et la gloire de l’Éternel 
entra dans la maison, et voici la gloire de l’Éternel remplit la maison ». Et encore : « Le nom de la cité depuis ce 
jour sera « Jéhovah Shammah » ou « l’Éternel est là » (chap.48). « Et en ce jour-là on appellera Jérusalem le 
trône de l’Éternel ; et toutes les nations s’assembleront vers elle au nom de l’Éternel à Jérusalem » (Jér. 3:17), et 
cela lorsqu’Israël et Juda ne seront qu’une même nation dans le pays.

Son peuple. Ils seront tous justes, comme nous lisons en Ésaïe 4:3 : « Et il arrivera que celui qui sera laissé dans 
Sion, et que celui qui sera demeuré de reste dans Jérusalem sera appelé saint, savoir tous ceux qui seront lais-
sés parmi les vivants à Jérusalem » (v.Ang). Et encore : « Et quant à ton peuple, ils seront tous justes ; ils possé-
deront  éternellement  la  terre ;  le  germe  de  mes  plantes,  l’œuvre  de  mes  mains,  afin  que  je  sois  glorifié » 
(És. 60:21). La loi sera écrite dans leurs cours « Après ces jours-là, dit l’Éternel, je mettrai ma loi au-dedans 
d’eux, je l’écrirai dans leur cœur et je serai leur Dieu, et ils seront mon peuple » (Jér. 31:33).

Les nations aussi invoqueront le nom de l’Éternel. Après qu’il aura exécuté le jugement qui délivre te résidu de 
son peuple nous lisons : « Alors je changerai aux peuples leurs lèvres en lèvres pures, afin qu’ils invoquent tous 
le nom de l’Éternel, pour le servir d’un même esprit » (Soph. 3:9). Et encore : « Tous les bouts de la terre s’en 
souviendront,  et  se  convertiront  à  l’Éternel,  et  toutes  les  familles  des  nations  se  prosterneront  devant  toi » 
(Psaume 22:27).
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Les promesses sans condition faites aux pères seront alors accomplies en grâce, et amenées, comme nous 
l’avons vu, par le jugement. Le psaume 105 le prophétise et offre des actions de grâces à Jéhovah, et invite la se-
mence d’Abraham et de Jacob, à qui elles ont été faites, à chanter et à donner gloire à son nom. Car il est l’Éter-
nel notre Dieu ; ses jugements sont sur toute la terre. Il s’est souvenu à jamais de son alliance, de la parole qu’il a 
commandée en mille générations ; du traité qu’il a fait avec Abraham, et du serment qu’il a fait à Isaac, lequel il a 
ratifié pour être une ordonnance à Jacob, et à Israël pour être une alliance éternelle ; en disant : Je te donnerai le 
pays de Canaan pour être le lot de ton héritage (v. 7-11). Nous pouvons nous souvenir qu’en considérant l’his-
toire passée de la nation nous avons vu que ces promesses n’ont pas encore été accomplies : le peuple ayant 
pris son héritage sous la loi, l’a perdu. Elles leur seront ratifiées en grâce souveraine, et, comme le déclare le ver-
set 7, par le jugement, démontrant très clairement que leur application est encore future. La connaissance du Sei-
gneur et sa gloire couvriront la terre comme les eaux couvrent la mer ; et le trône de Dieu et son gouvernement 
en justice seront reconnus dans le monde. « Le jugement s’unira à la justice » (Psaume 94:15). Et « la justice et 
le jugement seront la base de son trône » (97:2). Christ sera le Prince de ce monde, et Satan qui en est mainte-
nant le prince sera lié. L’obéissance sera accordée à son pouvoir manifesté ; et quand cette obéissance ne sera 
pas rendue, le retranchement en sera le résultat, chose qui, si elle a lieu pendant la continuation du royaume, se-
ra reconnue comme l’effet des actes judiciaires de Dieu ; et tout se poursuivra en paix et heureusement. Satan ne 
sera plus là pour agir sur l’homme et l’exciter au péché. Nous trouvons au psaume 101 les principes du gouverne-
ment du Messie dans le pays. « Le cœur mauvais se retirera d’auprès de moi, je n’avouerai point le méchant. Je 
retrancherai celui qui médit en secret de son prochain ; je ne pourrai pas souffrir celui qui a les yeux élevés et le 
cœur enflé. Je prendrai garde aux gens de bien du pays, afin qu’ils demeurent avec moi… Celui qui usera de 
tromperie ne demeurera point dans ma maison ; celui qui profère mensonge ne sera point affermi devant mes 
yeux. Je retrancherai chaque matin tous les méchants du pays, afin d’exterminer de la cité de l’Éternel tous les 
ouvriers d’iniquité ». Nous trouvons aussi le retranchement comme résultat du péché dans Ésaïe 65:20, où nous 
lisons : « Le pécheur âgé de cent ans sera maudit », c’est-à-dire que s’il est retranché, cet acte sera reconnu 
comme retranchement pour cause de péché dans le gouvernement de Dieu. Le royaume d’Israël sera le centre 
terrestre de l’administration du gouvernement de Dieu dans le monde : « Il jugera justement ton peuple, et équita-
blement ceux des tiens qui seront affligés… Il descendra comme la pluie sur le regain, et comme la menue pluie 
sur l’herbe fauchée de la terre. En son temps le juste fleurira, et il y aura abondance de paix jusqu’à ce qu’il n’y ait  
point de lune. Même il dominera depuis une mer jusqu’à l’autre, et depuis le fleuve jusqu’aux bouts de la terre. 
Les rois de Tarsis et des îles lui présenteront des dons, les rois de Scéba et de Shéba lui présenteront des dons. 
Tous les rois aussi se présenteront devant lui, toutes les nations le serviront… Une poignée de froment étant se-
mée dans la terre, au sommet des montagnes, son fruit  mènera du bruit  comme les arbres du Liban, et les 
hommes fleuriront par les villes, comme l’herbe de la terre. Béni soit l’Éternel Dieu, le Dieu d’Israël, qui seul fait 
des choses merveilleuses. Béni soit aussi le nom de sa gloire et que toute la terre soit remplie de sa gloire ! 
Amen, oui, Amen ! » (Psaume 72). Et encore : « Voici, un roi régnera en justice, et des princes présideront avec 
équité… Le jugement habitera au désert, et la justice se tiendra en Carmel. La paix sera l’effet de la justice, et le 
labourage de la justice sera le repos et la sûreté à jamais » (És. 32).

Jusqu’ici nous avons brièvement mentionné les bénédictions terrestres du royaume. Nous avons laissé les saints 
célestes, qui avaient été enlevés au ciel à la venue de Christ, ainsi que ceux qui étaient morts martyrs pendant la 
crise de jugement qui avait introduit le royaume, assis sur des trônes à sa  manifestation, pour régner avec lui 
mille ans. Voyons maintenant les bénédictions célestes du royaume. Dans Apocalypse 20:9 à 22:5, nous trou-
vons une description de la manifestation milléniale de la Jérusalem céleste au monde. Le prophète la voit  des-
cendant (non pas descendue : ceci, elle ne le fait jamais) du ciel d’auprès de Dieu. Ce que les saints devraient 
être dans ces jours d’épreuve – « des luminaires dans le monde » – (Phil. 2), l’Église l’est dans les lieux célestes, 
au jour de la gloire, réfléchissant devant le monde toutes les gloires de Dieu et de l’Agneau, siège de la puissance 
céleste administrative du royaume (« ne savez-vous pas que les saints jugeront le monde ? »), sa position et son 
caractère célestes, et pourtant sa connexion avec la terre milléniale révélés – revêtue de gloire divine semblable à 
celle de celui qui est assis sur le trône au chapitre 4. Des anges sont les heureux portiers de cette cité sûre, qui 
est le principal fruit du travail de l’âme de Christ. Elle a la plénitude, dans la perfection, du pouvoir administratif, 
envers et sur le monde : douze portes, car la porte était la place du jugement. Les manifestations variées de la 
nature de Dieu, sous la figure de pierres précieuses, qui ont brillé dans la création (Éz. 27) et dans la grâce, sur le 
pectoral du Souverain Sacrificateur (Ex. 28), brillent ici dans la gloire. La cité et sa rue sont formées de justice di-
vine, de quoi l’or est toujours l’emblème, et de sainteté de vérité « comme du verre transparent ». Le Seigneur 
Dieu, le Tout-Puissant et l’Agneau en sont le temple et la lumière. Les nations (épargnées à travers les jugements 
exécutés sur la terre) marchent à la lumière de la cité céleste, et les rois de la terre rapportent à elle (jamais n’ap-
portent en elle) leur gloire et leur honneur ; ils reconnaissent que le royaume céleste maintenant établi et les cieux 
eux-mêmes sont la source de la bénédiction pour la terre. « Le Seigneur répondra aux cieux, et les cieux répon-
dront à la terre » ; et il est reconnu que « les cieux dominent » (Dan. 4:26). Aucun mal, qu’il provienne de l’homme 
ou de Satan, ne s’y trouve, et rien n’y entre de ce qui souille ou qui prononce le mensonge, mais seulement ceux 
qui sont écrits au livre de vie de l’Agneau. Le fleuve de Dieu et les fruits de l’arbre de vie sont pour le rafraîchisse-
ment des rachetés du Seigneur ; il n’y a plus là maintenant d’arbre de responsabilité, mais un seul arbre qui est 
l’arbre de vie, et dont les feuilles sont pour la guérison des nations de la terre. La cité est le vase de la grâce en-
vers le monde dans ce jour-là. – La grâce la caractérise ; de même que la suprématie royale du sanctuaire ter-
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restre restauré et de la cité de Jérusalem est à jamais maintenue, car nous lisons : « La nation et le royaume qui 
ne te serviront point périront » (És. 60:12).

Ainsi nous trouvons tout ce qui avait été ruiné et souillé par l’homme, réalisé au jour du royaume en Christ et sous 
lui. Les trois grands systèmes, élevés par Dieu, et détruits par les hommes, sont établis en gloire. Le Juif dans 
une suprématie et une bénédiction terrestres ; le Gentil, béni de toutes parts d’une manière subordonnée, et gou-
verné en justice ; et l’Église de Dieu dans la gloire céleste, et centre de l’administration du royaume et canal de la 
grâce pour le monde : la rivière de Dieu (Psaume 66). Son courant de bénédiction, toujours rempli d’eau, a été 
toujours desséché dans son flux à travers le monde, non pas quant à sa source, mais en tant que Dieu formait de 
temps à autre un canal pour la bénédiction dans le monde et envers lui ; le canal a été corrompu et Dieu a été for-
cé de donner aux ondes pures d’autres directions ; toujours en vue de la bénédiction de l’homme, le canal s’étant 
toujours montré indigne du contenu. Au commencement, le fleuve prit naissance en Éden, où il s’agissait d’une 
dispensation de bien-être et de joie terrestres, et se divisa en quatre bras pour apporter à la terre les richesses 
d’une telle dispensation. Bientôt, toutefois, comme nous le savons, ses canaux se corrompirent et il ne se trouva 
plus de place pour le flux d’une telle bénédiction, et ainsi les sources furent arrêtées et les canaux effacés par les 
eaux  du  déluge.
Puis, lorsqu’Israël fut racheté, et que Dieu se fut placé au milieu d’eux, le fleuve prit naissance dans le rocher qui 
fut frappé pour Son peuple dans le désert. « Ils burent de ce rocher spirituel qui les suivait pendant les quarante 
années de leur voyage, jusqu’à ce qu’ils fussent en sûreté dans le pays. Alors, dans les fêtes journalières et an-
nuelles célébrées en l’honneur de Jéhovah, le peuple fut rafraîchi par les eaux de Siloé qui coulaient doucement 
parmi eux la rivière « dont les ruisseaux réjouissaient la ville de Dieu » (Psaume 66). Mais les canaux se corrom-
pirent encore ; de sorte que lorsque Celui qui était  leur Source vint visiter cette famille,  la seule qu’il  connût 
d’entre toutes les familles de la terre (Am. 3:2) et qu’il avait choisie pour être l’objet du flux du fleuve de Dieu et 
pour en être le canal à l’égard des nations, il trouva qu’elle s’était tellement corrompue qu’il ne pouvait plus la re-
connaître ou lui permettre de souiller le courant. Et ainsi la source fut de nouveau transférée à une autre place, et 
le monde devint  pleinement ce qu’il était pour Lui et ce qu’il a toujours été depuis lors pour son peuple, « une 
terre  déserte,  altérée  et  où  il  n’y  a  point  d’eau »  (Psaume  73).
La source devait être maintenant le Fils de l’Homme glorifié dans le ciel ; la dispensation, une dispensation de bé-
nédictions spirituelles dans les biens célestes ; et le canal de la bénédiction, les membres de Christ sur la terre. 
Nous lisons en Jean 7, où le Seigneur passa outre et ne put pas reconnaître le canal (les fêtes qui revenaient 
chaque année), qui était devenu impropre pour la rivière de Dieu : « Et en la dernière journée, la grande journée 
de la fête, Jésus se tint là, et cria, en disant : « Si quelqu’un a soif, qu’il vienne à moi et qu’il boive. Celui qui croit 
en moi, selon ce qu’a dit l’Écriture, des fleuves d’eau vive couleront de son ventre. Or il disait cela de l’Esprit 
qu’allaient recevoir ceux qui croyaient en lui ; car l’Esprit Saint n’était pas encore, parce que Jésus n’avait pas en-
core été glorifié ». Tout infidèle que se soit montré son peuple dans cette dispensation-ci, et tout obstrué que soit 
devenu le courant, pourtant il coule encore, et ne sera jamais ni épuisé, ni desséché. « Il (le Saint Esprit) habitera 
avec vous éternellement ». Mais le jour vient où ce ne sera pas seulement une dispensation de bénédictions spiri-
tuelles dans les lieux célestes, mais une dispensation de biens terrestres aussi ; où il y aura la gloire des célestes 
et celle des terrestres ; où toutes choses, tant celles qui sont dans les cieux que celles qui sont sur la terre, seront 
rassemblées ensemble en Christ ; où le Seigneur « répondra aux cieux, et les cieux répondront à la terre ; et la 
terre répondra au froment, au bon vin et à l’huile, et eux répondront à Jizreël » (Os. 2:21, 22) la semence de Dieu. 
Le fleuve de Dieu aura alors une double source en bénédiction céleste et en bénédiction terrestre : sa source de 
gloire céleste sera la Jérusalem céleste – l’Église des glorifiés : « Le fleuve d’eau vive, claire comme du cristal, 
sort du trône de Dieu et de l’Agneau » (Apoc. 22:1). Et la source de la gloire terrestre sera le sanctuaire de la 
Sion terrestre, lorsque les eaux vives découleront de la Jérusalem restaurée pour la bénédiction des Gentils et de 
la terre milléniale : « Voici les eaux qui sortaient de dessous le seuil de la maison vers l’Orient » (Éz. 47 ; voyez 
Joël 3:18 ; Zacharie 24:18). Et Christ sera le vrai Melchisédec, un Sacrificateur sur son trône, le lien entre la gloire 
céleste et la gloire terrestre. La vraie fête des tabernacles sera célébrée, non seulement par les Juifs et les Gen-
tils, mais aussi par les saints dans les lieux célestes, après la moisson ou la récolte, et la vendange du jugement 
à la fin de ce siècle. « Et il arrivera que tous ceux qui seront restés de toutes les nations venues contre Jérusa-
lem, monteront en foule chaque année pour se prosterner devant le roi, l’Éternel des armées, pour célébrer la fête 
des tabernacles ». Et les nations qui refuseront de monter ne participeront point aux courants rafraîchissants de 
la rivière de Dieu. Que le Seigneur hâte ce jour en son temps !

Satan délié pour un peu de temps,  le grand trône blanc et l’état  
éternel
Après que le royaume a pris fin, avant que Christ le remette au Père, et que Dieu soit « tout en tous », nous 

trouvons un autre témoignage de la ruine de l’homme. Bien qu’ayant vu Christ, bien qu’ayant été placé au milieu 
des bénédictions du royaume, nous apprenons encore que l’homme est toujours le même. Nous avions le témoi-
gnage de l’Écriture que ceux de son peuple sont tous justes au commencement du royaume. Les habitants du 
monde avaient appris la justice par suite des jugements qui l’avaient amenée, mais nous n’avons pas la même at-
testation quant à ceux qui seront nés pendant sa durée. Et la scène finale nous démontre le fait que la grâce et la 
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régénération sont aussi nécessaires alors que maintenant pour conduire l’homme à Dieu. Il est clair par consé-
quent qu’il y aura déclin durant l’existence du royaume.

Quand le royaume a pris fin, Satan est délié pour un peu de temps, et s’en va aux quatre coins de la terre (il ne 
retourne jamais dans les lieux célestes) ; les nations sont ainsi mises à l’épreuve pour la dernière fois, et les irré-
générés tombent dans ses mains, en aussi grand nombre que le sable de la mer. Ceux qui sont ainsi séduits 
montent contre le camp des saints sur la terre, et sont détruits par le feu du jugement de Dieu – séparés, de la 
sorte, des fidèles par le jugement. Satan est alors précipité dans le lac de feu, où la bête et le faux prophète l’ont 
été déjà, après quoi le grand trône blanc est dressé ; la terre et les cieux sont emportés loin de la présence de 
Celui qui y est assis dessus, et il ne reste point de place pour eux. Les méchants morts se tiennent devant le 
trône ; et sont jugés par Celui qui juge les secrets des hommes (Rom. 2) et qui les connaît. Ce jugement s’opère 
selon leurs œuvres et leur responsabilité constatées par « les livres ». Le livre de vie est ouvert, mais nul d’entre 
eux ne s’y trouve inscrit, et ils sont jetés dans le lac de feu. Le dernier ennemi, la mort, est détruit, et le hadès, le 
séjour des esprits de ceux qui sont morts, n’existe pas plus longtemps ; tous ceux qu’il renferme sont jetés dans 
le lac du feu. « Ensuite viendra la fin, quand il aura remis le royaume à Dieu le Père, quand il aura aboli toute 
principauté, et toute autorité, et toute puissance. Car il faut qu’il règne jusqu’à ce qu’il ait mis tous ses ennemis 
sous ses pieds. L’ennemi qui sera détruit le dernier, c’est la mort ; car il a assujetti toutes choses sous ses pieds. 
Or, quand il dit que toutes choses Lui sont assujetties, il est évident que celui qui lui a assujetti toutes choses est 
excepté. Mais quand toutes choses lui auront été assujetties, alors le Fils aussi lui-même sera assujetti à celui qui 
lui a assujetti toutes choses, afin que Dieu (Père, Fils et Saint Esprit) soit tout en tous ». (1 Corinthiens 15:24-28).

Suit l’état éternel, les nouveaux cieux et la nouvelle terre « où la justice habite » (2 Pier. 3) ; non pas ce sur quoi 
« un roi régnera en justice », mais où la justice habite, car toutes choses ont été mises dans un ordre et une dé-
pendance si parfaits, que la bénédiction découle sans obstacle de Dieu. Dieu habite parmi les hommes ! Dans cet 
état de suprême bénédiction nous trouvons en outre que l’Épouse, la nouvelle Jérusalem, a sa propre place à 
part, elle est le tabernacle de Dieu parmi les hommes. Il essuie toutes larmes, et il n’y a plus ni mort, ni tristesse, 
ni cri, ni souffrance d’aucun genre, car les premières choses, qui étaient en rapport avec le péché, sont passées. 
Le vainqueur a Dieu pour son Dieu, et il sera son fils. De plus – pensée solennelle pour ceux qui voudraient s’op-
poser à la vérité ! – même dans cet état éternel, alors que le royaume intermédiaire de l’Agneau a disparu, et que 
Dieu est tout en tous, le châtiment éternel s’exécute parallèlement à l’éternelle bénédiction, pendant les ères sans 
fin de l’éternité ! À Dieu « soit la gloire dans l’Église, par le Christ Jésus, pour tous les âges du siècle des siècles ! 
Amen ! » NOTE. – On a pu observer que le chapitre 20 et une partie du 21, sont suivis de la description de l’état 
millénial de l’Épouse, la femme de l’Agneau. Le chapitre 20 commence par l’enchaînement de Satan, aux débuts 
du royaume et continue pendant la durée du royaume, soit mille ans, jusqu’au verset 7 ; là, il prend les derniers 
actes de méchanceté de Satan après qu’il a été délié pour un temps ; enfin, il expose le jugement des morts et la 
destruction du dernier ennemi, la mort, avant que Christ ne remette son royaume à Dieu (à Celui qui est Père) et 
Dieu est tout en tous ; de sorte que les versets 1-8 du chapitre 21, suivent leur ordre régulier dans l’état éternel, 
comme ceux que nous avons cités de 1 Corinthiens 15. Alors l’Esprit revient en arrière pour décrire ce qui n’avait 
pas été exposé auparavant, les gloires milléniales de la Jérusalem céleste pendant les jours du royaume, ainsi 
que cela résulte évidemment des versets 10, 24, 26, et des versets 1 et 2 du chapitre 21. C’est la division en cha-
pitres et en versets qui a interrompu l’ordre véritable.

Conclusion

Nous avons parcouru la chaîne des grandes dispensations de Dieu, et en avons envisagé les aspects les plus gé-
néraux, dans la mesure de capacité que sa grâce nous a accordée : prenant pour point de départ la chute de 
l’homme  dans  le  jardin  d’Éden,  nous  avons  abouti  à  l’état  éternel.
Nous lisons au Psaume 25 : « Il fera marcher dans la justice les débonnaires et il leur enseignera sa voie… Le 
secret de l’Éternel est pour ceux qui le craignent ; il leur donne son alliance pour les instruire ». Et dans ses rela-
tions avec ses serviteurs, nous trouvons qu’il agit conformément aux principes de sa propre parole : nous lisons, 
en effet, en Nombres 12 : « Cet homme-là, Moïse, était le plus doux des humains qui sont sur la face de la 
terre » ; et au Psaume 103:7 : « Il découvrit ses voies à Moïse, et aux enfants d’Israël ses hauts faits ». C’est en-
vers ceux qui sont moralement près de lui que Dieu agit de cette manière, leur donnant la capacité de le com-
prendre, et leur communiquant son Esprit. Ceci est solennel, car tandis qu’Israël pouvait seulement Le connaître 
par ses faits publics, qu’il demeurait moralement éloigné de Lui, et par là même impropre à recevoir la communi-
cation de ses conseils et de ses voies. Il en est toujours ainsi : il y a chez tel chrétien une appropriation morale – 
une obéissance pratique aux intentions et à la volonté de Dieu telles qu’elles sont révélées – un désir de s’incliner 
devant Lui, et de répondre à la manière dont il s’est révélé lui-même, selon son attente, ses directions et ses ins-
tructions ; tandis que tel autre, au contraire, est lent à écouter, n’apprend que fort peu, et cela même est sans fraî-
cheur et sans puissance sur son âme. « L’homme animal ne comprend point les choses qui sont de l’Esprit de 
Dieu, car elles lui sont une folie ; et il ne peut même les entendre, parce qu’elles se discernent spirituellement » 
(1 Corinthiens 2:14). « Si quelqu’un veut (désire) faire sa volonté, il connaîtra de la doctrine, savoir, si elle est de 
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Dieu, ou si je parle de moi-même » (Jean 7:17). Ce principe-là est bien simple, et pourtant que de choses il ren-
ferme ! Dieu ne révèle pas sa vérité, pour qu’elle forme une simple somme de connaissances que l’on apprend 
pour la satisfaction de l’intelligence. Ce qu’il enseigne, avec tant de condescendance, est imparfaitement appris, 
si même il est appris du tout, quand la conscience n’a pas été exercée et que les droits de sa vérité n’ont pas 
trouvé de réponse dans l’âme, de manière à juger les ténèbres, à faire marcher dans cette vérité, à en jouir, et à 
vivre sous sa puissance. En outre, la vérité divine est tellement contraire à toute pensée des hommes, même des 
meilleurs, que même l’âme qui jouit de sa révélation est portée à tomber dans les pensées humaines et dans 
l’usage humain de la vérité.

Nos méditations nous ont conduits, nous l’espérons, par la grâce du Seigneur, à saisir un peu les traits principaux 
des dispensations de Dieu, ce qui est d’une importance extrême : tant que l’âme ne comprend pas la vérité rela-
tive à ces dispensations, elle ne peut rendre un témoignage ferme. Si l’on travaille pour le Seigneur, on donne 
aux besoins des âmes la première place ; et les droits de Dieu sur l’âme de son peuple sont trop souvent oubliés. 
Le « vase d’albâtre plein d’huile odoriférante », devrait être joint à « cet évangile », c’est-à-dire la publication des 
opérations de la grâce de Dieu par l’évangile, satisfaisant aux besoins de l’âme, unie à un enseignement qui 
conduirait par grâce l’âme ainsi satisfaite et en repos, à une telle intelligence de la personne de Christ lui-même, 
et à une telle appréciation de Lui, que la connaissance de ses desseins et de sa volonté est ce qu’on poursuit 
sans relâche ; et le cœur apprend à respecter les droits de Dieu, et à marcher dans le sentier d’une obéissance 
intelligente, sentier que son œil signalerait, dans lequel sa parole écrite dirigerait, de sorte qu’on puisse Lui plaire 
(1 Thess. 4:1).

Je n’hésite pas à dire que, sans la connaissance de la vérité dispensationnelle, cela est entièrement impossible ; 
sans doute, il peut y avoir et il y a de la piété chez plusieurs ; mais la piété, tout en rencontrant un certain respect, 
même de la part de l’homme du monde dont le cœur n’est pas complètement cautérisé, n’est pas « la vérité de 
Dieu ». Autre chose est d’être pieux, autre chose de marcher dans la vérité. L’âme qui a été établie dans la vérité 
dispensationnelle, qui a constaté les voies de Dieu durant les diverses dispensations (et même lorsque le témoi-
gnage confié aux hommes dans chaque dispensation a été corrompu ou détruit), cette âme apprend à répondre 
au conseil de Dieu, à marcher devant Lui selon son esprit et sa volonté, même quand la dispensation est tombée 
en ruines. On pense avec raison que le sentier tracé dans une dispensation, ne conviendrait pas à une autre ; et 
l’on juge aussi, avec beaucoup de discernement spirituel, qu’un sentier droit au commencement d’une dispensa-
tion, change nécessairement de caractère quand la dispensation est tombée en ruines par l’infidélité de ceux aux-
quels le témoignage est confié ; on reconnaît toutefois que les principes divins n’ont jamais changé, même alors 
qu’il était évident que le vaisseau ne pouvait contenir le trésor déposé en lui.

Le chrétien, ainsi instruit, voit ce qui répondait à Dieu d’une manière divine, fruit de l’enseignement de l’Esprit, 
dans l’âme d’un Juif pieux sous la loi, quand sa nation, comme nation terrestre élue, était reconnue de Dieu, su-
bissant nécessairement une altération dans son caractère quand sa nation se fut  corrompue, tandis que les 
conseils divins ne changeaient pas. Et il est encore capable de voir de la manière la plus nette que le sentier d’un 
Juif pieux, chez une nation terrestre, sous la loi, ne saurait être celui d’un chrétien dans une dispensation où son 
appel est à la fois en dehors et au-dessus du monde ; que l’expérience d’un Israélite pieux, dans sa dispensation, 
n’est pas telle, dans son meilleur état, qu’elle pût convenir à un membre du corps d’un Christ glorifié ; qu’être sa-
tisfait à si bon marché, c’est ignorer la position du chrétien comme tel et retourner en principe au Judaïsme. Mar-
cher comme ceux dont il est dit : « Heureux ceux dont la voie est innocente, qui marchent selon la loi de l’Éter-
nel ! » (Psaume 119:1), est chose bonne et bénie en son temps, tandis que « marcher dans la lumière, comme il 
est dans la lumière », est tout autre chose et bien supérieur : c’est réaliser que la dispensation avec un voile non 
déchiré a cessé, que les choses permises alors ont été mises de côté, et que le chrétien est maintenant en de-
dans du voile, dans la pleine lumière de la présence de Dieu, placé là pour marcher comme il convient à une telle 
position, et pour juger tout ce qui dans ses voies serait incompatible avec ce lieu, dans la liberté de la grâce. 
Toute l’étendue de sa responsabilité découle de sa position et de la relation dans laquelle il est placé. Le chrétien, 
ainsi instruit, est rendu capable de traverser le monde, avec la vérité pour ceinture de ses reins, et avec un juste 
discernement moral quant à la valeur de tous ces progrès tant vantés en civilisation, religion, politique, et tout ce 
qui s’en suit : et quoique son témoignage puisse être, pour ainsi dire, celui d’un homme « vêtu d’un sac », cepen-
dant sa foi est confirmée par les principes même professés autour de lui et qui tendent dans une direction oppo-
sée, et il sent que, par grâce, rien de tout cela ne l’émeut. Il sait que le jour vient où son témoignage, s’il est en 
harmonie avec la pensée du Seigneur, sera confessé, et qu’alors il verra pleinement pourquoi le Seigneur l’avait 
pris pour témoin quand, extérieurement, il était comme Jérémie « renfermé », et que, « assis à l’écart », la Parole 
de Dieu remplissait son cœur de joie.

Qu’il me soit permis de poser à l’âme chrétienne une question. Les droits que le Seigneur Jésus a sur vous, ont-
ils à vos yeux une importance suprême ? Je pose cette question à ceux qui professent aimer Christ et lui apparte-
nir comme à leur maître, à ceux dont la conscience a été pour toujours mise en repos, à ceux qui ont été intro-
duits par la foi dans la parfaite et pure présence de Dieu en Christ, à ceux qui donnent pour réponse à toute pen-
sée de nature à troubler leur paix le sang expiatoire, de sorte que passe, présent, avenir, tout est en sûreté. Les 
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droits de Christ ont-ils assez de valeur pour que vous cherchiez à connaître sa pensée et sa volonté, même s’il 
devait en résulter la rupture des liens les plus chers à votre cœur ? Et connaissant ses intentions et sa volonté, 
cherchez-vous par grâce à y conformer votre marche ? Je sens que c’est une question profondément solennelle 
dans le temps actuel, temps des professions les plus retentissantes, mais où il n’y a ni conscience, ni vie pour 
Dieu.La religion se présente sous les formes les plus belles et les plus séduisantes ; elle recherche l’appui de la 
science, de la poésie, de l’art ; elle s’en pare ; elle tient à la main une coupe de prostitution qui énerve les sens, 
assoupit et endort la conscience. Même alors qu’elle ne revêt pas tous ces ornements extérieurs, elle a recours à 
toute espèce de stratagèmes. Ceux qui ne se laissent pas prendre aux apparences, sont séduits par des argu-
ments spécieux de convenances, et se jettent dans un tourbillon d’activité évangélique – œuvres parfaites, c’est 
possible, aux yeux des hommes, mais non à ceux de Dieu. (Apoc. 3:2). Elle s’adapte de plus en plus à l’homme 
naturel, irrégénéré, et, sous le nom de Christ, elle détourne les regards de Christ, et se vante « d’être riche, dans 
l’abondance, de n’avoir besoin de rien » (Apoc. 3:17). « La forme de la piété, sans sa force », c’est bien là l’état 
de choses au milieu duquel nous vivons. La seigneurie de Christ est ignorée. On va jusqu’à renier en paroles la 
présence du Saint Esprit, ou, ce qui est pire, on l’admet en paroles, et on la nie complètement dans la pratique. 
C’est vraiment solennel. La vérité centrale, vitale du christianisme et de l’Église de Dieu, celle qui sépare nette-
ment cette dispensation de tout ce qui a précédé ou doit suivre, est niée ; tout se perd dans un amas de confu-
sion, dont les âmes ne peuvent sortir ; aussi elles « apprennent toujours, mais ne peuvent jamais parvenir à la 
connaissance de la vérité ».

« Le fondement de Dieu demeure ferme », quelle qu’ait été l’infidélité de l’homme. Les principes de Dieu ne va-
rient point ; et la responsabilité de son peuple demeure aussi la même. Tandis que la bénédiction consiste à sa-
voir que : « Le Seigneur connaît ceux qui sont siens », la responsabilité est « que quiconque invoque le non de 
Christ se retire de l’iniquité », de l’iniquité en rapport avec la grande maison et sa corruption (2 Tim. 2:19, etc). Le 
chrétien doit se purifier des vaisseaux à déshonneur, afin qu’il puisse être un vaisseau à honneur, sanctifié, et 
utile au maître, et préparé pour toute bonne œuvre. Il ne doit pas, comme nous l’avons déjà dit, pactiser avec la 
corruption – et n’a pas non plus à essayer de réparer la ruine survenue, elle ne sera jamais réparée jusqu’à ce 
que la masse professante trouve sa fin dans le jugement. Son sentier est clairement tracé : « Qu’il se retire de 
l’iniquité ! » « Qu’il se purifie des vaisseaux à déshonneur ! » Puis vient sa marche personnelle de sainteté. Il doit 
« fuir les convoitises de la jeunesse » ; et ensuite, dans la compagnie d’autres chrétiens, « poursuivre la justice, la 
foi, l’amour, et la paix  avec ceux qui invoquent le Seigneur d’un cœur pur ». C’est ici le principe, principe bien 
clair : se séparer du mal, et s’en séparer pour Dieu au milieu de lui.Puisse Celui qui seul peut le faire, incliner à 
l’obéissance à sa Parole ceux dont les yeux tombent sur ces lignes, et donner un esprit de séparation et de sou-
mission croissante, pour marcher dans le droit chemin, à ceux qui par grâce ont appris dans une certaine mesure 
à y marcher ! « Celui qui a mes commandements et qui les garde, c’est celui qui m’aime » ; et « si quelqu’un 
m’aime, il gardera mes paroles » (Jean 14). C’est là le trait caractéristique du Christianisme. C’est une obéis-
sance intelligente rendue à une personne, non à une loi. Il fut un temps où l’homme fidèle et pur dans ses voies, 
où celui qui marchait selon la loi de l’Éternel était béni (Psaume 119:1, etc). Alors Dieu n’était pas révélé. Il était 
caché derrière le voile et les barrières de la dispensation d’alors. Il était caché et avait proclamé ses droits sur les 
hommes par la loi ; et quoique celle-ci eût dit : « Tu aimeras le Seigneur ton Dieu de tout ton cœur de toute ton 
âme et de toute ta force », elle ne révélait pourtant pas une personne pour attirer le cœur. Ce temps est passé. 
Christ est venu, et « par lui nous croyons en Dieu » (1 Pier. 1), et à lui nous devons l’amour de nos cœurs et 
l’obéissance de notre vie – amour qui nous pousse à vivre désormais « non plus pour nous-mêmes, mais pour 
Celui qui est mort pour nous et qui est ressuscité » (2 Corinthiens 5). C’est une personne pour laquelle nous 
sommes appelés à vivre et que nous devons aimer ; c’est quelqu’un qui nous a sanctifiés pour une obéissance 
telle que celle qui caractérisa (1 Pier. 1:2) son propre renoncement, sa vie, tout ce qu’il a fait pour ceux qui le 
haïssaient. La loi invitait l’homme à aimer son prochain comme lui-même ; l’obéissance de Christ a été l’entier 
abandon  de  soi-même  pour  ses  ennemis !
Le Seigneur Jésus engagea en son jour les Juifs (Luc 12:54-57) à discerner « les signes des temps », même par 
la puissance de la conscience naturelle, et à juger de ce qui était juste. Sa parole devrait aujourd’hui trouver un 
écho dans tout cœur chrétien qui s’est réveillé d’entre les morts (Éph. 5:14). Tout autour de nous, à l’époque ac-
tuelle, la religion, l’état des sociétés, les nations, les puissances, les royaumes, tout prend graduellement et visi-
blement sa place pour les scènes finales de jugement. Le chrétien, prévenu à l’avance de ce qui doit se passer, 
peut veiller dans le calme et le repos, attendant la venue de son maître. Il sait que son appel est un appel céleste, 
qui le met hors de l’atteinte des jugements.

La venue du Seigneur, le Fils de Dieu, pour son peuple est la borne, ou l’horizon de ses espérances. Ses actions, 
son service, ses projets, son séjour ici-bas, sont arrangés en vue de cet événement ; et s’il est appelé à servir son 
Seigneur et Maître sur cette terre, il le fait comme servant dans les derniers jours. Puisse un sentiment profond de 
cette vérité remplir l’âme de son peuple ! Puisse-t-elle, avant que brille l’aurore de ce jour, pénétrer dans les 
cœurs et contribuer à les diriger dans leurs voies ! Quelqu’un a dit, je crois, que les écrits de l’Ancien Testament 
se terminaient avec l’espérance de la venue du soleil de justice, et ceux du Nouveau avec celle de « l’Étoile du 
matin ». Cette pensée est d’une suave beauté. Le résidu pieux d’Israël, qui craignait le Seigneur et s’en entrete-
nait souvent, etc. (Mal. 3) avait devant soi cette précieuse consolation, la venue du soleil de justice qui porte la 
santé dans ses rayons (Mal. 4). Et nous trouvons dans Luc 2 les Simulons, les Annes et « tous ceux qui atten-
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daient  la  délivrance  en  Israël »  (v.  25-38),  se  réjouissant
à l’avènement du Soleil de justice, la consolation d’Israël. Mais hélas ! Ses rayons tombèrent sur les cœurs sans 
les réchauffer ; son peuple n’avait plus de cœur pour Lui. Les hommes n’étaient moralement pas en état d’avoir 
Dieu parmi eux ; c’est ainsi qu’il fut obligé de voiler ses rayons de bénédiction dans la scène ténébreuse qui se 
déroula autour de la croix, et de renvoyer à une autre époque le jour de la bénédiction. En attendant, notre voca-
tion était révélée, et notre espérance nous était présentée, non plus comme « le soleil de justice », mais comme 
« l’Étoile  du  matin ».
Plus nous contemplons la convenance de ce symbole de notre espérance, plus sa divine origine nous apparaît. 
C’est la sentinelle qui, après une longue nuit, voit l’étoile du matin durant quelques instants, tandis que les té-
nèbres disparaissent de dessus la face de la terre, et avant que les rayons du soleil la vivifient de leur chaleur. 
Ainsi en est-il de l’espérance du chrétien ; il veille pendant la nuit dans laquelle ce monde est plongé moralement, 
jusqu’à ce que brille l’aurore, et justement alors que les ténèbres sont le plus épaisses et sont près de se dissiper 
devant les rayons de la venue du « soleil de justice », son espérance est couronnée par la vue de « l’Étoile du 
matin » (Apoc. 20:16) venant, dans sa plus vive splendeur, prendre son peuple avec elle, afin de resplendir en-
semble comme le soleil,  dans le royaume de leur Père (Matt. 12) quand Jésus se révèle à la terre milléniale 
comme le Soleil de Justice.

Puisse Celui qui seul peut donner la bénédiction, bénir abondamment ces réflexions, et communiquer à cette 
espérance une puissance sanctifiante sur les âmes !

« Moi, Jésus, j’ai envoyé mon ange pour rendre témoignage de ces choses dans les assemblées. Je suis la ra-
cine et la postérité de David, l’étoile brillante du matin… Celui qui rend témoignage de ces choses dit : Oui, je 
viens bientôt. Amen ! Viens, Seigneur Jésus ! Amen !

L’Écho du témoignage vol.8, p.249-267 [248-266], 421-439 [420-438]

vol.9, p.32-72, 248-264, 437-486

5 – Méditations sur le Psaume 23
Verset 1. – « L’Éternel est mon Berger, je n’aurai point de disette ». C’est là assurément l’expression d’un cœur 

qui est occupé et rempli du Seigneur Lui-même. Il se peut que ce soit l’expression d’un cœur qui n’a connu le Sei-
gneur que comme Jéhovah-Jésus révélé à Israël, ou bien d’un cœur qui L’a connu comme le Jehovah-Jésus qui 
sauve Son peuple de ses péchés mais c’est évidemment le langage d’une âme pieuse, juive ou chrétienne, qui 
fait du Seigneur son unique attente. Ce verset révèle une âme qui dans toutes les circonstances, se repose sur 
les soins immanquables et jouit des ressources variées du Berger bien connu des brebis. Et cela, non pas seule-
ment pour le temps actuel, mais pour tous les temps, et pour toujours.

C’est là une foi précieuse ! Prends-en note, ô mon âme, et médite attentivement la chose ; elle est des plus pra-
tiques. « L’Éternel est mon Berger ». C’est une foi qui s’élève au-dessus de ce qu’Il donne, de ce qu’Il fait ou de 
ce qu’Il promet, quelque bénies que soient ces choses pour se reposer tranquillement sur ce qu’Il est lui-même. 
Et de même que les yeux d’Abraham ne s’arrêtèrent pas sur les promesses lorsqu’il avança sa main pour sacrifier 
son fils, mais bien sûr Celui qui avait fait les promesses ; de même ici les yeux du pèlerin sont fixés sur l’Éternel, 
de sorte qu’il peut dire : « Je n’aurai point de disette ». Lorsqu’une telle confiance remplit le cœur, la paix, le repos 
et la tranquillité caractériseront la vie.

Mais connais-tu, ô mon âme, la source secrète de cet état béni ? Comment se fait-il que si peu atteignent une 
pareille mesure ? És-tu de ce petit nombre ? Possèdes-tu une semblable joie et une semblable confiance au mi-
lieu même des circonstances du désert ? Ce « l’Éternel est mon Berger » retentit comme la voix de quelqu’un qui 
est dans l’allégresse. « Je n’aurai point de disette », voilà l’expression d’une confiance tranquille.

Lorsque nous aurons appris les leçons profondes du Psaume 22, nous comprendrons le chemin que nous fait 
suivre le 23 ; et plus tard nous nous réjouirons dans l’espérance de la gloire du 24. Ces trois psaumes sont liés 
ensemble, mais le 22 nous présente la première leçon. Pour apprendre à connaître la grâce qui resplendit sur le 
sentier du pèlerin dans le 23 et qui cause la gloire dans le 24, il faut que nous connaissions la grâce qui brille 
dans les souffrances de Christ au 22. La grâce et la gloire sont dues à Celui qui souffrit et a tous ceux qui Le re-
connaissent aux jours de son rejet. Pour arriver au 23 il faut que nous parcourions avec foi le 22 ; il n’existe pas 
d’autre chemin, et une fois là nous découvrons que ce qui suit, c’est la gloire. Le chrétien occupe en esprit une 
telle position ; il est placé entre les souffrances et la gloire – entre la croix et la couronne. Il porte ses regards en 
arrière sur l’une et en avant sur l’autre. Le péché, la mort, le jugement, le tombeau, le monde, Satan, toutes ces 
choses sont passées pour lui. La victoire sur tous nos ennemis, voila le sceau que porte notre vie de résurrection.

Les trois grands aspects que revêt le caractère du Seigneur comme Berger dans le Nouveau Testament, nous 
enseignent les mêmes précieuses vérités. Il se présente : 1° comme le « Bon Berger », qui donne sa vie pour ses 
brebis (comp. Jean 10 avec le Psaume 22) ; 2° Comme « le Grand Pasteur ramené d’entre les morts ». Il prend 
soin des brebis durant leur traversée du désert (comp. Hébreux 13 et Psaume 23) ; 3° Comme « le Souverain 
Pasteur qui en son apparition et en son règne donnera la couronne inflétrissable de gloire à tous » Ses bergers 
(comp.1 Pierre 5 avec le Psaume 24). Si nous connaissons ainsi le Seigneur, notre confiance en Lui ne peut offrir 
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un seul instant de doute. Nous connaîtrons Son amour, Ses soins, Sa puissance, Sa grâce, Sa bonté comme le 
Berger des brebis. Ayant traversé Lui-même le désert, Il connaît tous les dangers et toutes les difficultés du che-
min.

Le fait que notre bien-aimé Seigneur prend Lui-même pour nous cette place de soins et de responsabilité, est 
digne d’une attention toute particulière. Au huitième chapitre de l’Évangile de Jean, Il est rejeté comme la lumière 
et la vérité. Au neuvième, Il est rejeté dans Son œuvre ;  et ainsi rejeté par les Juifs dans Sa personne et dans 
Son œuvre, Il prend, au dixième chapitre, Sa place d’une manière formelle en dehors de la bergerie juive. Mainte-
nant Il rassemble les pauvres du troupeau autour de Lui-même comme étant le nouveau centre. « Elles écoute-
ront ma voix et il y aura un seul troupeau (remarquez qu’il est parlé de troupeau et non de bergerie) et un seul 
berger. Elles sont un « petit troupeau » avec Lui-même en dehors de la bergerie juive. Elles ont été rejetées de la 
synagogue, mais en Lui elles possèdent  toute bénédiction.  Les apparences peuvent être contre elles, mais Sa 
parole les assure d’un salut actuel et d’une heureuse liberté. « Je suis la porte : si quelqu’un entre par moi, il sera 
sauvé ; et il entrera et sortira et trouvera de la pâture ». Quel contraste avec les limites étroites d’Israël – le lieu de 
l’esclavage ! Maintenant elles ont la pleine assurance de leur salut et aussi elles peuvent  entrer  dans le sanc-
tuaire de la sainte présence de Dieu pour adorer, et en sortir pour accomplir un service au milieu d’un monde qui 
périt. Mais ce n’est pas là tout – la grâce abonde – une tendresse et un intérêt profonds rejaillissent de Son cœur 
pour tous ceux qui Le suivent ayant tout quitté – qui Le suivent dans son rejet, ou, comme le dit l’apôtre, qui 
sortent vers lui hors du camp portant Son opprobre – partageant Sa rejet. C’est pour ceux-là, d’une manière spé-
ciale, que fut donnée cette merveilleuse révélation de la grâce. « Mes brebis écoutent ma voix, et moi je les 
connais, et elles me suivent. Et moi, je leur donne la vie éternelle, et elles ne périront jamais ; et personne ne les 
ravira de ma main. Mon Père, qui me les a données, est plus grand que tous, et personne ne les peut ravir de la 
main de mon Père. Moi et le Père nous sommes un ». Ces versets seront lus avec dix fois plus d’intérêt si nous 
comprenons les circonstances dans lesquelles ils ont été prononcés ; mais notre intérêt sera beaucoup augmenté 
encore si nous nous trouvons nous-mêmes dans des circonstances analogues.

Mais l’on objectera peut-être que David, l’écrivain de ce Psaume, ayant vécu longtemps avant l’humiliation et la 
croix de Christ ne pouvait rien connaître de toutes ces choses. Cela est vrai jusqu’à un certain point ; mais il sa-
vait ce que c’était d’être rejeté par l’homme et de s’attendre uniquement à Dieu, et cela même après qu’il eut été 
choisi et oint par le Seigneur. David et ses compagnons dans la caverne d’Adullam typifient Christ et ceux qui se 
groupent autour de Lui. Mais nous ne doutons pas que « l’Esprit de Christ » en David ne l’ait conduit à écrire ce 
Psaume d’une telle manière qu’il put, à la fois, s’appliquer aux Juifs et aux Chrétiens et être en même temps l’ex-
pression véritable de ce qu’expérimentent les uns et les autres ; seulement il  l’est assurément d’une manière 
beaucoup plus élevée et spirituelle pour ce qui nous concerne.

La religion juive a eu sa place et son jour avant la croix ; le Christianisme est venu après ; c’est là ce qui fait 
toute la différence. Nous ne connaissons pas le Messie selon la chair, mais comme un Christ ressuscité et entré 
dans la gloire céleste. Nous sommes associés avec Lui dans cette position. Le judaïsme avait un caractère ter-
restre. Son service était divin et son sanctuaire terrestre. Quant au christianisme, il est céleste. Les chrétiens sont 
assis ensemble dans les lieux célestes en Christ. Notre place est en dehors du camp avec Christ comme Ses té-
moins, et en dedans du voile avec Lui comme Ses adorateurs. Et notre heureux privilège est de pouvoir, de ce 
point de vue céleste, méditer sur les riches expériences de ce délicieux Psaume et de le considérer à la pleine lu-
mière de l’évangile.

Verset 2. « Il me fait reposer dans des parcs herbeux, et me mène le long des eaux paisibles ». L’effet produit 
par la connaissance de Jésus comme le bon et souverain Berger apporte le repos à l’âme et la jouissance pai-
sible de Son amour et de Sa grâce. Le connaître Lui-même, c’est la vie – la vie éternelle. Connaître son œuvre, 
c’est la paix – la paix parfaite. « Il me fait reposer » (ou étendre, vers. Angl.) « dans des parcs herbeux ». S’as-
seoir,  c’est prendre du repos ; mais  être étendu,  voilà qui donne l’idée d’un plein et parfait repos – d’un repos 
complet. C’est là ce que le bon Berger procure – ce à quoi Il nous conduit, mais ce que nous n’acceptons pas tou-
jours, hélas ! Nous errons souvent à travers champs, dans des lieux sans herbage et le long d’eaux troubles et 
non paisibles. Mais un tel état résulte de l’incrédulité et de ce que nous sommes occupés de nous, et ne vient pas 
du tout de la direction et des soins du Berger. Son désir est que le plus faible de Son troupeau soit dégagé de 
toute anxiété quant à l’avenir. L’amour prévoyant du Berger suffit. Il s’est chargé du soin de tous ceux qui Le 
suivent. Il ne nous reste qu’à veiller à suivre soigneusement la direction de Son œil et à nous confier en Son im-
muable fidélité. « Je te guiderai de mon œil » – « Je ne te laisserai point et je ne t’abandonnerai point ». Telles 
sont Ses propres déclarations. De quoi Ses brebis auraient-elles besoin ? Il se peut qu’elles soient éprouvées du-
rant leur marche à travers le désert et qu’elles soient prêtes à défaillir à cause de la fatigue ; mais rappelons-nous 
que la grâce du Seigneur ne défaudra jamais et que nous pouvons, que nous devons toujours compter sur Lui et 
sur ce que nous possédons en Lui. Il sera avec nous jusqu’à la fin. Nous pouvons tranquillement demeurer avec 
Lui. Il nous fait reposer dans des « parcs herbeux » – au milieu de la plus grande abondance – nous reposons 
dans les richesses de Sa grâce et Il nous conduit toujours auprès des eaux paisibles.

La paix, l’abondance et la sécurité caractérisent donc la portion du troupeau bien-aimé du Seigneur. « Ils n’au-
ront plus faim et ils n’auront plus soif, et le soleil ne les frappera plus, ni aucune chaleur, parce que l’agneau qui 
est au milieu du trône les paîtra et les conduira aux fontaines des eaux de la vie, et Dieu essuiera toute larme de 
leurs yeux ». Ce magnifique passage qui nous dépeint d’une manière si touchante les délices que le Seigneur 
prendra dans le résidu scellé d’entre les Gentils s’accomplira littéralement durant le millénium à l’égard de tous 
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ceux qui seront fidèles au « Roi de Gloire » (comp Ésaïe 49 avec Apocalypse 7). Mais il a déjà son application, 
dans un  sens spirituel,  pour chaque brebis et chaque agneau du troupeau privilégié et bienheureux de Christ. 
Mais connais-tu pour toi-même cette vérité bénie, ô mon âme, est-ce là ta propre expérience ? La Parole de Dieu 
seule peut en donner la connaissance, et la foi en communiquer la jouissance au cœur. « Car nous marchons par 
la foi et non par la vue ». Notre repos et notre abondance ne sont ni charnels, ni mondains, mais spirituels et cé-
lestes.

Lorsque le cœur est simple, tout devient facile ; et nous avons souvent entendu les plus faibles chanter la déli-
vrance d’un cœur joyeux, à peine la nouvelle naissance était-elle opérée.

Plus loin, nous apprenons que la mesure de notre bénédiction est la mesure même du Seigneur. « Parce que 
tel qu’il est, tels aussi nous sommes dans ce monde ». « Quiconque boit de cette eau-ci » (de l’eau du puits de 
Jacob) « aura de nouveau soif ; mais celui qui boira de l’eau que je lui donnerai, moi, n’aura plus soif, à jamais ». 
Les puits les plus profonds des joies humaines sont bientôt desséchés, mais « les fontaines des eaux de la vie » 
ont leur source dans le cœur de Dieu qui ne peut faire défaut. Et ailleurs le Seigneur Jésus dit : « Je suis le pain 
de vie. Celui qui vient à moi n’aura pas de faim ; et celui qui croit en moi, n’aura jamais soif » (Jean 6). Et de plus 
comme la branche sauvage entée sur l’olivier franc se nourrit  de sa riche et abondante sève, et comme les 
membres d’un corps reçoivent leur nourriture de la tête, de même aussi nous sommes unis d’une manière vitale à 
Christ et nous nous nourrissons de Lui pour le temps et pour l’éternité.

Mais dans le passage qui est devant nous, il est plutôt question de la nourriture que l’Agneau nous donne que 
de celle qu’Il est pour nous. « Car l’Agneau qui est au milieu du trône les paîtra, et les conduira aux fontaines des 
eaux de la vie ». Les deux choses sont d’une réalité bénie ; mais la première est plus en rapport avec les pen-
sées du vingt-troisième Psaume. Celui qui a laissé Sa vie pour Ses brebis et qui les a lavées de leurs péchés 
dans Son propre sang, les nourrit maintenant et les conduit de Sa propre main. Quelle grâce ! Quelle douce ten-
dresse ! Être protégés et nourris dans notre voyage a travers ce désert par la main même qui a été percée à 
cause de nos péchés ! cela ne devrait-il pas remplir nos cœurs d’une confiance parfaite en notre Berger, quelles 
que puissent être d’ailleurs les épreuves et les difficultés nombreuses du chemin !

La grande affaire est incontestablement de Le connaître Lui-même et de savoir ce que nous sommes vis-à-vis 
de Lui et ce qu’Il est pour nous. Qu’a-t-Il fait dans le passé, que fait-Il actuellement et que fera-t-Il dans le futur 
pour manifester Son amour ? Son œuvre grande et merveilleuse n’est-elle pas sommairement résumée en ceci : 
Lorsque nous avions tout perdu, l’âme, la sainteté, le bonheur et Dieu, Il ne ramène pas seulement le pécheur 
perdu à Dieu mais, oh ! vérité merveilleuse, vérité ineffablement bénie ! Il ramène Dieu à l’âme ! et cela est tout,  
car « Dieu est amour ». Il est le Dieu vivant, l’unique source de la vie, de la sainteté et du bonheur de l’âme. Oh ! 
quelle vérité ! Qui peut en apprécier la valeur ? Arrête-toi pour la considérer, ô mon âme – l’âme retrouvée pour  
Dieu, et Dieu retrouvé pour l’âme. Quel recouvrement ! Quelle réconciliation ! Non pas, remarque-le, que Dieu eût 
besoin d’être réconcilié avec nous ; non, Dieu ne fut jamais l’ennemi de l’homme ; bien au contraire. Il nous a tel-
lement aimés lorsque nous étions encore dans nos péchés qu’Il a donné son Fils, afin qu’il mourût pour nous. Et il 
est positivement déclaré que « Dieu était en Christ, réconciliant le monde avec soi, ne leur imputant point leurs 
péchés ». Le cœur de Dieu n’avait nullement besoin d’être gagné en notre faveur, que Son Nom en soit béni ! 
Mais la croix était indispensable pour que Dieu pût recevoir par elle la propitiation, et pour que nous fussions ré-
conciliés. Nous étions, hélas ! ennemis de Dieu par nos entendements en mauvaises œuvres, mais l’amour a 
triomphé en la croix, car, par cette justice, la réconciliation a été accomplie et l’inimitié de l’homme contre Dieu 
détruite. « Car aussi Christ a souffert une fois pour les péchés, le juste pour les injustes, afin de nous amener à 
Dieu, ayant été mis à mort en chair, mais vivifié par l’Esprit » (1 Pier. 3:18).

Et maintenant, ô mon âme, considère attentivement dans tes méditations ce côté si attrayant de l’amour de 
Dieu pour nous ; il est propre à calmer plus d’une inquiétude, à te consoler dans toutes tes angoisses et à te rem-
plir déjà maintenant d’une joie ineffable et glorieuse. Prête aussi l’oreille à cette parole d’une esquisse tendresse 
qui a pour objet l’issue de ton pénible voyage à travers cette vallée de larmes, « Et Dieu essuiera toute larme de 
leurs yeux ». De Sa propre main Il essuie la dernière larme qui puisse obscurcir l’œil du pèlerin. Ne pouvons-nous 
pas dire que c’est là le privilège de l’amour réclamé par le Père pour tous Ses enfants ?

Verset 3. – « Il restaure mon âme et me conduit par des sentiers unis pour l’amour de Son Nom ». Quoi que 
nous nous trouvions sous les soins fidèles et sous l’œil vigilant du bon Berger, nous avons cependant à traverser 
un monde où de nombreux et puissants ennemis nous environnent et obstruent notre chemin. Nous sommes par-
faitement assurés que « le dieu de ce monde nous hait » parce qu’il sait que lorsqu’il sera enfermé dans l’abîme, 
nous jouirons d’une pleine liberté dans la gloire avec Christ. Il n’est aucun livre de la Bible qu’il haïsse autant ou 
dont il cherche autant à empêcher la lecture que celui de l’Apocalypse. Et pourquoi cela ? Parce que sa ruine et 
son éternelle misère y sont clairement annoncées et qu’il désire les soustraire aux regards de l’homme. Hélas ! 
combien il a réussi dans ses efforts contre cet utile et précieux volume. Beaucoup de personnes supposent qu’il 
ne peut être compris et que la lecture en est sans profit, tandis que le Seigneur a rattaché une bénédiction spé-
ciale à la lecture et à l’intelligence de ce livre. « Bienheureux est celui qui lit et ceux qui entendent les paroles de 
la prophétie et qui gardent les choses qui y sont écrites, car le temps est proche » (chap.1:3). Les voies de Dieu 
en jugement non seulement à l’égard de Satan, la source de tout mal, mais aussi à l’égard des Juifs, des Gentils 
et de l’Église de Dieu, y sont développées. Il nous y montre de quelle manière Il réglera les comptes avec chacun. 
Il ne saurait y avoir de millénium avant que ces jugements aient eu lieu. « Le tribunal des méchants qui machine 
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du mal  contre les règles de la justice sera-t-il  joint  à toi ? » Il  est  extrêmement important  d’apercevoir  quels 
doivent être les résultats ou l’issue de ces trois grandes divisions de l’humanité. D’autres livres nous font voir 
leurs manquements ou leur décadence, mais l’Apocalypse nous fait envisager l’apostasie et la mise de côté de 
ces catégories, ou classes, considérées comme les témoins responsables de Dieu sur la terre. Mais il y a plus 
que cela ; l’Apocalypse nous montre le Seigneur Jésus Christ prenant, après la chute des autres, la place de té-
moin fidèle et véritable et replaçant toutes choses sur un nouveau pied afin que Dieu puisse être pleinement glori-
fié dans la scène même où Il a été déshonoré. « L’Amen, le témoin fidèle et véritable, le commencement de la 
création de Dieu dit ces choses… Jésus Christ le témoin fidèle, le premier-né d’entre les morts et le prince des 
rois de la terre ». (Apoc. 3:14 ; 1:5).

Mais nous ne pouvons pas encore nous écrier dans le langage du vingt-quatrième Psaume qui est purement 
millénial : « La terre appartient à l’Éternel, avec tout ce qui est en elle, la terre habitable et ceux qui y habitent ». 
Non assurément, car nous nous trouvons toujours sur le terrain du vingt-troisième Psaume, comme les brebis de 
Christ au milieu de beaucoup de faiblesse, et Satan est encore « le prince de ce monde » – « le prince de l’autori-
té de l’air, l’esprit qui opère maintenant dans les fils de la désobéissance ». De là, les épreuves nombreuses et 
les afflictions du chemin, et de là aussi le besoin pressant de la grâce restaurante et consolante du Seigneur. Sa-
tan emploie tous les moyens en son pouvoir pour nuire aux brebis de Christ ou pour les épouvanter durant leur 
passage à travers son territoire. Il dresse plus d’une embûche sous leurs pas et dore plus d’un tableau trompeur, 
pour détourner leurs yeux du bon Berger qui marche devant elles. L’ennemi sait assez que, si elles suivent de 
près les pas de leur Berger, tous ses efforts et ses attraits demeureront inutiles. Celui qui marche devant son 
troupeau rencontre tous les dangers et les écarte avant que Ses brebis y arrivent, que Son nom en soit béni. 
Toutes les difficultés s’évanouissent en Sa présence et tous les ennemis demeurent impuissants devant Lui. La 
grande leçon que nous devons apprendre dans le désert, c’est, une entière dépendance du Seigneur.

Lorsqu’Israël eut traversé victorieusement les profondeurs de la mer et qu’il eut été placé en triomphe comme 
les rachetés du Seigneur à l’entrée du désert, sa rédemption était complète, mais Canaan n’était pas encore at-
teint. Le désert avec ses difficultés et ses tentations devait encore être parcouru, car le Seigneur voulait y ensei-
gner à Son peuple plus d’une leçon importante. Mais avant que le peuple eût été appelé à faire ces expériences, 
Dieu s’était fait connaître à lui dans Sa grâce et dans sa puissance comme le grand « Je suis », dans la déli-
vrance glorieuse du pays d’Égypte. Il avait agi pour le peuple dans une grâce parfaite au moyen du sang de 
l’agneau ;  jusque-là tout  était  grâce entière,  et  Israël  aurait  dû reconnaître que Dieu était  digne de toute sa 
confiance.

Comme caractérisant le désert, la première chose qui se rencontre est une difficulté. Dans quelle direction trou-
ver notre route vers Canaan ? C’est la une question que tous les israélites pouvaient naturellement se poser les 
uns aux autres, car aucun chemin n’était tracé devant eux ; un aride désert seul s’offrait à leurs pas. Que faire 
dans de telles conditions ? Précisément ce qu’ils auraient toujours dû faire et ce que devraient faire en tout temps 
les rachetés du Seigneur – REGARDER EN HAUT. Ils y auraient vu dans la nuée Jéhovah Lui-même, le vrai Ber-
ger d’Israël, marchant devant eux. Le suivre était leur unique sûreté ; leur affaire consistait a n’avoir aucune vo-
lonté, aucun désir, aucun chemin à eux, mais de Le suivre Lui seul dans la pleine assurance qu’Il les conduirait  
par la meilleure voie jusque dans la terre promise. Oh ! combien Israël eût été heureux si tel avait été alors le 
cas ! Et combien il nous serait avantageux à nous aussi de suivre ainsi de près le Seigneur – « le Berger et le sur-
veillant de nos âmes ». Mais une autre épreuve, plus profonde encore, devait bientôt survenir pour Israël. La 
connaissance d’une rédemption accomplie, la pleine assurance du pardon et la jouissance de la faveur de Dieu 
ne nous dispensent jamais des épreuves et des mécomptes de ce monde. Nous avons une foule de leçons profi-
tables, mais pénibles à apprendre dans le désert. Si nous n’étions jamais dans le besoin nous ne connaîtrions ja-
mais non plus le secours. La restauration divine est surtout précieuse à l’âme souffrante et accablée. « Après cela 
Moïse fit partir les Israélites de la mer Rouge et ils tirèrent vers le désert de Sur, et ayant marché trois jours par le 
désert, ils ne trouvaient point d’eau. De là, ils vinrent à Mara ; mais ils ne pouvaient point boire des eaux de Mara 
parce qu’elles étaient amères ». Quel désappointement, Après trois jours de marche a travers le désert ne point 
trouver d’eau, et lorsqu’ils en trouvent enfin,  découvrir  qu’elle est amère !  Quelle épreuve !  Mais Jéhovah, le 
grand « JE SUIS », se trouvait là, et la foi pouvait, même en de telles circonstances, s’écrier : « l’Éternel est mon 
Berger, je n’aurai point de disette. Il me fait reposer dans des parcs herbeux et me mène le long des eaux pai-
sibles. Il restaure mon âme ». Sa grâce ne défaut jamais. Si je me fatigue et me lasse, « Il restaure mon âme ». Si 
je m’oublie et que je commette quelques manquements, « Il restaure mon âme » ; et plus encore : « Il me conduit 
pour l’amour de Son Nom par des sentiers unis ». Quel miséricordieux Seigneur ! Il maintient mon âme, en dépit 
de toute ma faiblesse, dans les sentiers de la vraie sainteté. Tel est le langage d’une foi calme et patiente. D’un 
autre côté, le cœur naturel serait disposé à raisonner et à dire : cela peut-il être de l’amour ? Le Seigneur ne se 
soucie-t-il pas de Son peuple, après l’avoir retiré de la main de l’ennemi ? Oh ! oui assurément ; ayez seulement 
patience. Il lui apprend une leçon utile pour le temps actuel, pour le futur et pour l’éternité même, une leçon qui, 
bien apprise, vaut tous les désappointements du désert. C’est là l’objet que se propose Son amour parfait dans 
l’épreuve actuelle.

« Et le peuple murmura contre Moïse, en disant : Que boirons-nous ? » Et que pouvait un homme, que pouvait 
Moïse, demanderons-nous, au milieu d’un tel état de choses ? Uniquement, comme nous l’avons déjà dit – RE-
GARDER EN HAUT. « Et Moïse cria à l’Éternel, et l’Éternel lui enseigna un certain bois qu’il jeta dans les eaux et 
les eaux devinrent douces ». C’est ainsi que le Seigneur adoucit les eaux amères. Les murmures ne les adou-
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cirent pas, ni quoi que ce soit d’autre venu du peuple. Le remède du Seigneur seul, appliqué selon Ses propres 
directions, fut efficace. Lui seul peut adoucir la coupe amère, mais il le peut toujours, et il le fait  toujours – que 
Son saint Nom en soit béni ! Mieux vaut une coupe amère, avec le Seigneur pour l’adoucir que de n’en point 
avoir ; – mieux vaut mille fois être jeté dans une fournaise ardente avec les mains et les pieds liés afin d’avoir 
l’honneur et la bénédiction d’y marcher en liberté avec « le Fils de Dieu », que d’être garanti de la fournaise. Com-
bien est vaste le champ de l’expérience pour la méditation, ô mon âme ! Parcours-le et te nourris comme le ferait 
un troupeau mis en liberté. Les bergers nous disent que les pâturages variés sont salutaires aux troupeaux ; et 
assurément n’être occupé que d’une partie de la Parole de Dieu, c’est n’apercevoir qu’un côté de la vérité et non 
la vérité de Dieu dans son ensemble. C’est en faisant ainsi que beaucoup de personnes finissent par avoir des 
vues étroites et confuses, que leur foi devient chancelante et leur marche défectueuse. Dans notre magnifique 
Psaume qui est d’une si haute instruction, nous trouvons ouvert devant nous le vaste champ de la vie du désert.

Mais revenons à l’enseignement qui nous était donné. À quel arbre, demanderons-nous peut-être, appartient-il 
de changer en eaux douces les eaux amères ? Dans toutes les forets de l’univers il ne s’en trouve qu’un seul qui 
puisse le faire. Mais cet arbre est un spécifique divin, il ne s’emploie jamais inutilement. Il suffit pour transformer 
la coupe la plus amère qui ait approché les lèvres humaines, eu une coupe exquise de bénédictions célestes. 
C’est sur cet arbre que Jésus mourut, que l’amour divin triompha de la haine de l’homme, que Dieu fut pleinement 
glorifié, que le péché fut complètement aboli, que Satan fut entièrement renversé, que l’aiguillon de la mort fut bri-
sé, que le sépulcre fut rendu impuissant, que la paix fut faite pour le plus faible du troupeau, que les sombres 
portes de l’enfer se fermèrent, et que celles des cieux s’ouvrirent largement pour tous ceux qui croient en Celui 
qui mourut sur l’arbre. Cet arbre a pris racine au Calvaire, et de là il projette des bénédictions infiniment riches sur 
toute la terre et remplit les plus hauts cieux de fruits exquis. Il est le centre moral de tout l’univers, et la manifesta-
tion la plus brillante des gloires morales de Dieu. Oh ! qui ne voudrait accepter la coupe que présente le désert 
afin d’apprendre à connaître par ce moyen les gloires variées de la croix du Sauveur ?

Il  est toujours vrai,  vrai dans tous les temps et pour tous les saints, que lorsque le Bon Berger met « ses 
propres brebis dehors, il va devant elles et les brebis le suivent car elles connaissent sa voix ». C’est là une vérité 
– un principe divin – d’un prix immense ; sa signification pratique est étendue et profonde. Elle assure nos cœurs 
qu’en toute circonstance le Berger est là, tout près de nous, à notre portée, si je puis m’exprimer ainsi, de telle 
sorte que Sa voix peut être entendue de nous. Et le croyant trouve dans le chemin ou le Seigneur est passé de-
vant lui un parfum de Sa présence qui n’est pas seulement propre à fortifier son âme, mais qui l’enrichit aussi. À 
quelque moment que ce soit qu’il mène ses brebis dehors, Il va devant elles. Comprends-tu bien cette précieuse 
vérité, ô mon âme ? C’est la grande vérité pour les brebis de Christ ; elle se rattache à chacun de leurs pas à tra-
vers ce monde. C’est ta sauvegarde dans le danger – ta victoire dans le combat – ta lumière dans les ténèbres – 
ta force dans la faiblesse – ta consolation dans l’épreuve – ta compagnie dans la solitude – ta plus brillante espé-
rance au milieu des plus profonds effrois. Celui qui est avec toi et qui marche devant toi a goûté les plus amères 
douleurs du désert, et c’est à travers la plus sombre des nuits qu’Il est entré dans le plus brillant des jours ; il en 
sera de même pour toi : suis-Le seulement.

Cette vérité si bénie pour le pèlerin nous assure les soins du Berger pour chacun de nos pas à travers ce dé-
sert, que ces pas soient faciles ou pénibles. Il est à jamais présent ; Il ne nous quittera ni ne nous abandonnera 
point. Par sa connaissance parfaite du chemin que nous parcourons Il confond l’ennemi, et transforme ses hostili-
tés pour notre bénédiction et pour Sa propre gloire : fruits bénis de ce qui est, par Sa grâce, l’heureux partage de 
la pauvre nature humaine dans son voyage à travers les sables profonds du désert.

« Si quelqu’un me sert », dit le Seigneur, « qu’il me suive ». Il ne dit pas, remarquez-le, « qu’il fasse ceci ou cela 
pour moi », mais « qu’il me suive ». S’attendre tranquillement au Seigneur pour connaître Sa volonté, et Le suivre 
fidèlement, étant attentifs à Sa voix, c’est là le service le plus agréable que nous puissions rendre au Seigneur. Il  
peut conduire les uns dans une plus grande activité publique, et maintenir les autres dans un service plus caché, 
mais suivre de près les directions de Sa parole tout en regardant a Lui par la foi, c’est notre service le plus conve-
nable ; et c’est pour de tels qu’Il a laissé Sa plus riche promesse : « Et où je serai, moi, là aussi sera mon servi-
teur : si quelqu’un me sert, le Père l’honorera » Jean 12.

Ces vérités solennelles et importantes furent prononcées alors que les épaisses ténèbres de Gethsémané et du 
Calvaire allaient envelopper son sentier. C’est une chose comparativement facile que d’être actif pour le Seigneur 
et de faire pour lui quelque grande action quand les jours sont brillants et prospères, mais oh ! combien est diffi-
cile de Le suivre à travers les solitudes de Sa rejet et au milieu d’un monde complètement étranger ! Qui est celui 
qui peut endurer ici-bas d’être séparé de ses amis les plus chers pour être laissé dans la faiblesse et l’isolement ? 
Qui peut accepter d’être rejeté pour le nom de Jésus ? Ces eaux sont souvent très amères, mais son amour dé-
sire  que nous connaissions quelque peu, d’une manière  expérimentale, le sentier qu’Il a parcouru à travers ce 
monde ? et que nous ayons communion avec Ses souffrances. Il ne suffisait pas à l’amour si grand du Seigneur, 
qu’Abel témoignât par son agneau immolé de la vérité que la mort était entrée dans le monde par le péché. Abel 
fut honoré d’un témoignage plus solennel, celui qu’il rendit par sa propre mort. Le sang de son agneau ne fut pas 
seul répandu, son propre sang rendit aussi témoignage à Dieu sur la terre. Remarquez combien plus Abel eut à 
faire avec la mort dans ce monde, que Caïn. Et cela n’est-il pas significatif et d’une instruction solennelle pour 
tous ceux qui parcourent le même chemin qu’Abel ? Mais, après tout, il s’agissait de l’amour du Seigneur pour 
Abel et de l’honneur qui lui fut conféré par le Seigneur.
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Nous avons le même grand principe en type dans les eaux de Mara. Le peuple avait déjà connaissance de la 
valeur du sang de l’agneau en Égypte comme le préservant du jugement ; il  jouissait de la conscience d’une 
pleine rédemption en vertu de ce sang. Et maintenant le Seigneur voulait leur faire connaître par leur propre ex-
périence la valeur puissante et infaillible de ce sang pour toutes les vicissitudes du désert ; et la mort se montrait 
ainsi dans toutes les circonstances du voyage. Le peuple accomplit sa traversée abrité par le sang, symbole ex-
pressif de la mort. C’était sur ce terrain seulement que Jéhovah pouvait dire à Balaam : « Je n’ai point aperçu 
d’iniquité en Jacob, ni vu de perversité en Israël ». Remarquez qu’Il ne dit pas : « Il n’y a point en lui d’iniquité » ;  
mais, « Je n’ai point aperçu ». Il est vrai que tout cela était en type, mais nous pouvons aisément discerner ce qui 
occupait tout premièrement la pensée du Seigneur. « Je verrai le sang et je passerai par-dessus vous ». C’est 
comme si le Seigneur avait dit : « En voyant le sang de l’agneau, je vois ce qui me glorifie, c’est-à-dire le péché 
effacé, la puissance de l’ennemi détruite et une rédemption éternelle obtenue pour mon peuple bien-aimé ». La 
vue du sang permettait à Jéhovah d’agir envers le peuple, et cela en toutes circonstances, selon Sa parfaite 
grâce. Les Israélites n’avaient qu’à REGARDER EN HAUT, quelque désobéissants qu’ils eussent été ou quelque 
grande que pût être leur détresse, et aussitôt la grâce jaillissait, le besoin était comblé, la coupe amère était adou-
cie et le péché entièrement pardonné.

Le sang de l’agneau était le passeport divin entre l’Égypte et Canaan. Rien ne pouvait résister devant lui, tout 
cédait à sa puissance. Si les armées d’Égypte essaient d’arrêter la marche du peuple qui est aspergé de sang, 
elles sont englouties dans les profondeurs de la mer, et si tous les peuples de la terre se fussent associés à elles, 
ils eussent infailliblement subi le même sort. « J’ai donné l’Égypte pour ta rançon, Cush et Shéba pour toi ». Les 
eaux profondes de la mer Rouge doivent livrer passage aux rachetés de l’Éternel ; pas un ongle ne restera der-
rière. La manne, la nuée et l’eau du rocher sont accordées ; tous les ennemis sont vaincus et les besoins satis-
faits en vertu du même sang précieux. Et si, à la fin du voyage, les eaux du Jourdain passent par-dessus tous 
leurs bords, si les murailles de Jéricho s’élèvent jusqu’aux cieux comme expression de la furie menaçante de l’en-
nemi et comme gage de sa puissance, rien ne peut cependant opposer une barrière à la puissance infinie et vic-
torieuse du sang. Mais où donc sa puissance n’est-elle pas sentie et reconnue volontairement ou involontaire-
ment ? Elle a déchiré le voile des cieux et ouvert les portes du sépulcre. Qu’y a-t-il de plus élevé que le ciel ou de 
plus profond que l’enfer ? Mathieu 25:50-53.

Mais nous sommes tous portés à oublier, comme autrefois Israël, ce que le Seigneur a fait pour nous – quelle 
coupe amère Il a bue – et que nous avons avec nous durant toute la traversée du désert le même gage de son in-
variable amour. Aussi est-il souvent nécessaire que nous fassions l’expérience de ce qui est amer pour nous rap-
peler ce qui seul peut adoucir, et nous faire souvenir aussi que toutes les difficultés, les épreuves et les tentations 
de la vie doivent être endurées dans la communion avec lui. C’est là ce que Son amour désire. Il a traversé toutes 
ces choses  pour nous,  et cela avec une patience, une douceur et  une sagesse infinies,  afin de nous servir 
d’exemple. Mais, ô merveilleuse grâce ! Il nous accorde dans nos afflictions un soulagement d’amour, de sympa-
thie et de tendresse qu’il ne s’est point accordé à Lui-même. Il a été abandonné de Dieu dans son angoisse – Il a 
été environné de la violence et de la rage de ses ennemis qui avaient ouvert la gueule contre Lui comme des 
lions déchirants et  rugissants.  Tout  secours L’avait  abandonné,  et  pour Lui  il  n’existait  pas de consolateurs. 
Psaume 22:1-21.

Tout cela était pour nous. Il but la coupe amère de la colère de Dieu contre le péché, et c’est là qu’Il veut que 
nous Le connaissions dans Son amour pour nous. Il faut que nous apprenions par expérience, quelque pénible 
que soit la leçon, que la coupe amère du Calvaire peut  seule  adoucir la coupe amère de Mara. En d’autres 
termes, les sympathies de Son cœur, à Lui qui mourut là, sont  seules  capables de calmer les souffrances du 
nôtre. Mais gloire soit à Dieu qui a donné Son Fils, nous trouvons tout en Jésus. Sa croix est nôtre – Son cœur 
est notre. La pleine valeur de la croix nous appartient – les sympathies tendres et infinies de Son cœur nous ap-
partiennent ; elles sont à nous maintenant – à nous pour toujours. Oh ! vérité merveilleuse, bénie et précieuse ! 
Que nous faut-Il de plus ? La croix et le cœur de Jésus sont à nous. Quelles éternelles sources de bénédiction ! 
Les eaux bénies mais amères de Mara conduisent à une plus profonde connaissance du Calvaire ; et les soupirs 
d’un cœur brisé, à une plus grande communion avec le sien propre. Il peut dire avec vérité et mieux que tout 
autre : « L’opprobre m’a brisé le cœur ». Et, de plus, au lieu d’éprouver les tendres sympathies de Ses co-péle-
rins, qui sont richement accordées aux siens maintenant, Il dut ajouter : « Je suis languissant ; j’ai attendu que 
quelqu’un eût compassion de moi, mais il n’y en a point eu ; et j’ai attendu les consolateurs, mais je n’en ai point 
trouvé » (Psaume 69). Oh ! pour nous, quel refuge dans ce cœur de Jésus qui fut une fois brisé et navré !

Lorsque le Seigneur nous a ainsi  amenés au sentiment réel de notre faiblesse et à une dépendance plus 
grande de Sa force toute puissante et de Ses soins constants, le dessein de Son amour si tendre est accompli. Et 
c’est maintenant que nous pouvons, dans la riche expérience qu’ont faite nos âmes, nous écrier : « Il restaure 
mon âme ». Ce ne sont pas les verts pâturages et les eaux tranquilles, quelques agréables et excellents qu’ils 
soient. Non, mais c’est le Seigneur Lui-même. Le sentier devient de plus en plus étroit et solitaire ; et ce qu’il nous 
faut c’est une plus grande proximité avec le Seigneur comme notre Berger, et une plus intime, plus directe com-
munion avec Lui. « Il restaure mon âme, et me conduit pour l’amour de Son nom dans des sentiers unis ».

Avant d’en venir au verset 4, qui nous fournit une nuance plus prononcée encore des épreuves et des difficultés 
du désert, je voudrais considérer un instant une autre application du bois qui doit servir à notre édification.

135



En 2 Rois 6:1-7 nous trouvons le récit des « fils des prophètes » se rendant sur les bords du Jourdain pour cou-
per les troncs afin d’élargir leurs demeures. « Or les fils des prophètes dirent à Élisée : Voici, le lieu où nous 
sommes assis devant toi est trop étroit pour nous. Allons-nous-en maintenant jusques au Jourdain, et nous pren-
drons de là chacun de nous une pièce de bois et nous ferons là un lieu pour y demeurer. Et il répondit : Allez ». 
Les jeunes prophètes réclament avec sagesse la présence d’Élisée. Il consent à les accompagner et c’est alors 
qu’il opère en leur faveur un miracle qui leur épargne la perte du fer emprunté, « Et l’un d’eux dit : Je te prie, qu’il 
te plaise de venir avec tes serviteurs. Et il répondit : J’y irai. Il s’en alla donc avec eux ; et ils allèrent au Jourdain 
et coupèrent du bois. Mais il arriva que, comme l’un d’eux abattait une pièce de bois, le fer de sa cognée tomba 
dans l’eau ; et il s’écria et dit : Hélas ! mon seigneur, encore est-il emprunté. Et l’homme de Dieu dit : Où est-il 
tombé ? Et il lui montra l’endroit. Alors Élisée coupa un morceau de bois, et le jeta là, et il fit nager le fer par-des-
sus. Et il dit : Lève-le ; et cet homme étendit la main et le prit ».

Quelques-uns ont attribué une signification typique des plus profondes à cet incident qui, à une première consi-
dération, paraît sans importance ; d’autres ont craint de l’envisager de cette manière. Dans tous les cas, nous y 
rencontrons une illustration frappante de la puissance d’une vie de résurrection. Quant à la signification typique 
du Jourdain, tous la reconnaissent ; il est, nous le savons, le type de la mort. Le « fer de la cognée » était comme 
perdu et mort dans ses profondeurs. Mais ce qui est surtout intéressant et instructif en rapport avec ce miracle, 
c’est qu’Élisée était, en type, le prophète de la vie de résurrection. Il traversa le fleuve de la mort en compagnie 
d’Élie et fit dater son ministère de grâce et de puissance de résurrection du lieu et du moment où s’était accom-
plie l’ascension de ce prophète. (2 Rs. 2). Le ministère d’Élie, au contraire, était judiciaire dans son caractère. 
Son point de départ fut Sinaï, et cette montagne caractérisa tous les miracles qu’il opéra, il ferma les cieux sur un 
peuple rebelle « et il ne plut point sur la terre durant trois ans et six mois ». Il fit tomber le feu du ciel sur les capi-
taines de l’idolâtre roi d’Israël. En Horeb il fut comme lié avec la loi violée et la responsabilité du peuple, de sorte 
que le jugement dut frapper son ministère.

Mais le point de départ d’Élisée est la résurrection et il se met en route les yeux attachés sur l’homme glorifié. 
C’est là que Dieu agit dans sa grâce insondable – la place du Christ ressuscité lui-même et des myriades de sau-
vés qui  se groupent joyeusement autour de lui.  À peine les deux prophètes avaient-ils  traversé le Jourdain, 
qu’Élie propose à Élisée de le bénir selon les désirs de son cœur. Non pas, remarquez-le, en rapport avec la loi 
ou les promesses terrestres, mais selon les désirs de son cœur. « Quand ils furent passés, Élie dit à Élisée : De-
mande ce que tu veux que je fasse pour toi, avant que je sois enlevé d’avec toi. Et Élisée répondit : Je te prie, 
que j’aie de ton esprit autant que deux ». Ils avaient laissé derrière eux la loi et la terre de la promesse ; la mort 
qui n’est que le jugement de Dieu contre le péché, se trouvait également passée, de sorte qu’Il demeurait libre de 
bénir. Voilà la grâce ! Et quelle signification cela donne au caractère de la mission d’Élisée et des voies de Dieu 
en grâce, par la mort et la résurrection de Christ jusqu’au temps actuel !

Mais repose-toi ici un moment, ô mon âme, et médite sur cette scène instructive. Dieu commence son œuvre 
où Satan, le péché, et tout mal finissent la leur. Il vivifie les morts. Aucun mal ne peut jamais traverser la tombe 
de Christ. Le sentier de la vie et de la liberté sainte et heureuse se trouve au-delà du domaine de la mort. Élisée, 
remarque-le, retourne maintenant à Israël, mais tout est changé. Il agit en grâce selon le nouvel état de choses. 
Douce anticipation de ce Jésus ressuscité qui mourut pour nos péchés et pour la gloire de Dieu, de sorte que sa 
grâce peut jaillir librement sur les enfants des hommes aujourd’hui, et le faire aussi d’une manière abondante à 
l’égard d’Israël aux derniers jours ! Élisée séjourne à Jéricho, le lieu maudit, mais il y apporte la puissance de 
Dieu en bénédiction et par cela éloigne la malédiction et purifie la source des eaux, de telle sorte que la mort et la 
stérilité du pays disparaissent. « Et les gens de la ville dirent à Élisée : Voici maintenant, la demeure de cette ville 
est bonne, comme mon seigneur voit ; mais les eaux en sont mauvaises, et la terre en est stérile. Et il dit : Appor-
tez-moi un vase neuf, et mettez-y du sel. Et ils le lui apportèrent. Puis il alla vers le lieu d’où sortaient les eaux et il 
y jeta le sel, en disant : Ainsi a dit l’Éternel : J’ai rendu ces eaux saines ; elles ne causeront plus la mort ; et la 
terre ne sera plus stérile. Elles furent donc rendues saines, et elles l’ont été jusques à ce jour, selon la parole 
qu’Élisée avait proférée ». Le sel est un symbole bien connu dans l’Écriture. Il représente ici la puissance de 
grâce en guérison, s’exerçant par le moyen de la mort et de la résurrection de Christ. La scène tout entière est ri-
chement et éternellement bénie. Le mal est vaincu, la malédiction est éloignée du pays – du monde – et spéciale-
ment de son peuple d’Israël ; et la source des eaux – la fontaine de la bénédiction – est assurée pour toujours. Le 
« vase neuf » peut, ce me semble, être considéré comme le type de l’état renouvelé de toutes choses sous le 
Christ dans les derniers jours. Le prophète se dirige ensuite vers Béthel qui, nous le savons, parle hautement de 
la fidélité invariable de Dieu envers Jacob et sa semence à jamais, et ainsi il lie désormais le peuple avec les 
conseils souverains de l’amour et de la grâce de Dieu. De là, le prophète s’en va à la montagne de Carmel, figure 
de la richesse du pays, associant ainsi le peuple avec la fidélité de Jéhovah et l’abondance de la terre. Quelle 
grâce ! La malédiction est ôtée – le péché effacé – la scène purifiée – la source des eaux assainie – le Dieu de 
Béthel reconnu et goûté, et les riches bénédictions du Carmel répandues sur tout le pays comme un champ fer-
tile. Et malgré tout cela – ô vérité solennelle pour le temps actuel comme aussi pour tous les temps ! – si le témoi-
gnage de la grâce de Dieu est méprisé et ses serviteurs injuriés, il faut que le jugement éclate (v. 20-21). Voilà 
comment dans mes méditations, mes pensées se sont arrêtées à considérer le sentier mystérieux de ces deux 
grands serviteurs de Dieu, tel, du moins, qu’il est retracé dans ce second et merveilleux chapitre, tandis qu’en ap-
parence ma méditation avait pour objet le miracle contenu dans le sixième. Mais le chemin que nous avons par-
couru jette une lumière merveilleuse sur ce miracle qui nous paraît ressembler maintenant à un passage des 
Éphésiens ou de saint Pierre. « Et vous, lorsque vous étiez morts dans vos offenses et dans vos péchés… il vous 
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a vivifiés avec le Christ ». « Béni soit le Dieu et Père de notre Seigneur Jésus Christ qui, selon sa grande miséri-
corde, nous a régénérés pour une espérance vivante par la résurrection de Jésus Christ d’entre les morts ».

Il n’existe pas d’autre pouvoir pour sauver les perdus ou pour vivifier les morts que la croix de Christ. Quand 
l’arbre est jeté dans les eaux, le fer surnage. Du moment où la foi entrevoit la croix et où le Saint Esprit l’applique, 
l’âme est ensemble avec Christ,  ressuscitée ensemble et  assise ensemble dans les lieux célestes en Jésus 
Christ. Tout cela s’opère en vertu de notre union avec Christ – dès le moment où nous croyons en son nom et où 
nous nous confions en sa croix. Mais jusque-là, hélas, l’âme est dans l’état de mort, quelles que soient ses appa-
rences de vie, de gaieté ou de légèreté. Oh ! si seulement les pauvres âmes qui vivent dans l’indifférence en de-
hors de Christ pouvaient être rendues attentives à cela maintenant ! Quelle position que la leur ! Se trouver dans 
le lieu de la mort – les froides profondeurs du fleuve de la mort ! Quelle place basse et dégradante ! Quel avilisse-
ment pour une âme immortelle ! pour une âme qui peut être rendue capable par grâce de jouir de Dieu et de son 
Fils, et de goûter à toujours toutes les gloires célestes !

Oh ! permettez-moi cette question : Où mon lecteur se trouve-t-il en ce moment ? Dans les profondeurs ou sur 
les hauteurs ? Il faut absolument que ce soit l’un ou l’autre, car il n’existe pas de place intermédiaire. Mourir dans 
le premier de ces états, c’est y demeurer à jamais – c’est être précipité dans un abîme d’angoisse et de déses-
poir. Il ne saurait survenir de changement après la mort. Et veux-tu, âme légère et étourdie, vendre ton bonheur 
éternel pour un moment de satisfaction présente ? Oh ! pourquoi être si insensée, si cruelle à l’égard de toi-
même ? Était-ce convenable ou sage de la part d’Ésaü d’échanger tout le pays de Canaan contre un potage de 
lentilles, et cela parce que ce mets pouvait être savouré au moment même ? Trouves-tu qu’une telle conduite est 
grande, noble ou élevée ? Et y a-t-il chez toi de la sagesse à laisser échapper la Canaan céleste qui t’est présen-
tée, pour jouir un instant seulement de ce que ce monde offre ? Je t’en conjure, réfléchis sérieusement à tout ce-
la, cher et pauvre pêcheur. Ta vie présente est des plus incertaines ; et quelles seraient les angoisses de ceux 
que tu laisserais sans aucune espérance dans ta mort !

Et pour toi, quelle éternité !… Qu’est-ce qui pourrait changer une coupe aussi amère ou lui ôter son fiel ? Oh ! 
toutes les considérations possibles te crient de regarder à Jésus maintenant, oui dès ce moment, avant même 
d’avoir mis de côté cette feuille. Que tes yeux et ton cœur s’élèvent à Lui. « Regardez à moi », dit-il, « et soyez 
sauvés ». La grande œuvre de la rédemption a été achevée sur la croix ; il n’y a plus de raison pour un délai de ta 
part. « Tout est accompli ». Regarde seulement à Lui en croyant et te voilà sûrement et éternellement sauvé.

Mais, je le sais, quelques-uns allégueront comme excuse, que s’ils sont aussi morts et impuissants que l’était le 
fer au fond du courant, il faut qu’ils demeurent passifs dans tout le travail de l’a conversion. Il y a dans cette re-
marque une certaine mesure de vérité, qui est loin cependant d’être toute la vérité. L’âme est morte pour ce qui 
regarde Dieu et les choses spirituelles, mais elle est vivante quant au monde ; et, tandis qu’il n’y a ni cœur, ni 
énergie pour Christ et son salut, on rencontre abondance de l’un et de l’autre pour les choses présentes ; aussi 
l’Écriture insiste-t-elle souvent sur la responsabilité du pécheur. Elle l’assure que l’œuvre par laquelle seule il peut 
être sauvé est achevée, et qu’il n’a qu’à le croire, sur le témoignage ferme et positif de Dieu lui-même, et, qu’en le 
croyant, il est sauvé et trouve un repos éternel en Jésus.

« Veux-tu, aller avec cet homme ? » C’est là une question tout à fait simple. Dites-moi quel est le pécheur qui 
ait quelque peu d’activité ou d’intelligence pour les choses présentes et qui ne puisse répondre, Oui, ou Non ?

« Crois au Seigneur Jésus Christ et tu seras sauvé ». « Or c’est ici le sujet du jugement, que la lumière est ve-
nue au monde, et que les hommes ont mieux aimé les ténèbres que la lumière, car leurs œuvres étaient mau-
vaises ». « Si nous recevons le témoignage des hommes, le témoignage de Dieu est plus grand ; car c’est ici le 
témoignage de Dieu qu’il a rendu au sujet de son Fils : Celui qui croit au Fils de Dieu a le témoignage au-dedans 
de lui-même ; mais celui qui ne croit pas Dieu, l’a fait menteur, car il n’a pas cru au témoignage que Dieu a rendu  
au sujet de son Fils ». « Quiconque invoquera le nom du Seigneur sera sauvé » (Act. 16:31 ; Jean 3:19 ; 1 Jean 
5:9-10 ; Romains 10:13).

C’est ainsi que nous trouvons dans les types et dans les ombres, dans la réalité et dans la substance des 
choses, qu’il n’y a aucune vertu pour l’âme en dehors de Christ, de Christ crucifié. La connaissance de Jésus, de 
son amour, de sa croix vivifie le pécheur mort et lui donne une place avec Jésus ressuscité. Elle fortifie le saint 
faible, relève l’esprit abattu, console l’âme affligée et brisée. Elle détruit la puissance des eaux du Jourdain et 
adoucit celles de Mara.

Verset 4. « Même quand je marcherais par la vallée de l’ombre de la mort, je ne craindrais aucun mal, car tu es  
avec moi ; ton bâton et ta houlette sont ceux qui me consolent ». – Ce verset de notre magnifique psaume est gé-
néralement envisagé comme décrivant l’expérience faite par le croyant dans le passage de la mort – la mort du 
corps. « La vallée » est considérée comme le sentier qui conduit ; d’une région de la vie à l’autre, et quoique ce 
sentier soit sombre et lugubre, le saint de Dieu n’a rien à redouter ayant le bâton du Berger pour le conduire et sa 
houlette pour le soutenir et le fortifier.

Il y a assurément pour l’âme qui déloge toute raison de se reposer en toute tranquillité sur le Seigneur pour ce 
moment solennel et durant ce court et mystérieux passage ; mais je ne pense pas que le texte ait précisément ou 
uniquement rapport à l’expérience faite par le croyant quant à sa propre mort mais plutôt à l’ombre épaisse que la 
mort d’un autre peut jeter sur son sentier à lui. Pour l’âme qui déloge, toutes les ombres s’enfuient ; mais ceux qui 
demeurent, peuvent se trouver sous le poids de la tristesse et de l’abattement. Supposez qu’un cher et bien-aimé 
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compagnon de voyage ait été recueilli dans les demeures d’en haut. Sa place est vide. Le cercle de famille est 
brisé par la douleur ; la scène entière est assombrie. Les pâles ombres de la mort jettent un voile sur toutes 
choses, et l’isolement éprouvé par le cœur ainsi déchiré transforme le sentier, autrefois si brillant et si joyeux, en 
« une vallée de l’ombre de la mort ». Mais les âmes heureuses des bien-aimés qui sont délogés reposent tran-
quillement dans la pure lumière de Dieu et dans la bénédiction sans mélange de sa présence.

Dans le texte qui nous occupe, le pèlerin fait allusion, je n’en doute pas, à son passage à travers l’ombre de la 
mort et aux expériences qu’il y fait, et non pas à la mort elle-même. S’il s’agissait de sa mort à lui, elle ne pourrait 
être appelée une ombre. Traverser la mort, ou mener deuil en marchant à travers l’ombre de la mort, ce sont des 
choses qui diffèrent grandement.

Mais arrête-toi ici un moment, ô mon âme, car de semblables expériences réclament une sérieuse et profonde 
méditation. Il n’est pas, dans la création entière, d’événement plus solennel ! Le sanctuaire de Dieu est la place 
qui t’appartient. L’œil de Dieu, Sa parole et Son Esprit, peuvent seuls te guider.

L’expérience du croyant est changée, bien qu’il se trouve toujours sous les tendres soins du Berger et sous Sa 
main puissante. Oui, tout est transformé, transformé de lumière en ténèbres, de joie en tristesse, de force en fai-
blesse. Quelle transformation ! Au troisième verset le pèlerin goûte les eaux de Mara ; au quatrième il y est plon-
gé. Mais c’est le Seigneur Lui-même qui l’a fait. Il faut donc que ce soit bien, sage et bon ; il faut que ce soit là 
certainement l’expression la plus forte de Son amour et de ses soins les plus tendres comme Berger. « Tu es 
avec moi » – Oui, toi Seigneur, qui connais l’amertume  des eaux et aussi la  profondeur  de ces mêmes eaux 
comme pas un des tiens ne les peut connaître.

Un de nos bien-aimés peut être malade, très malade, sans donner même aucun espoir de guérison ; toutefois 
l’âme est encore dans le corps, et nous pouvons encore échanger nos pensées. Mais du moment où l’âme a pris 
son essor vers le monde invisible, tout cela cesse, cesse d’une manière absolue, irréparable. L’être chéri qui nous 
a quittés est encore susceptible d’aimer. Que dis-je ? plus que jamais il le fait, car « Dieu est amour » et le ciel est 
devenu sa demeure ; l’amour de l’affligé peut aussi être ranimé en une flamme ardente, et son désir de l’exprimer 
peut être devenu mille fois plus ardent : mais il n’y a plus possibilité de communiquer des pensées ou d’échanger 
des témoignages d’affection. Le sombre et impénétrable voile qui sépare les deux modes d’existence ne peut être 
écarté. La foi seule franchit la limite et contemple cet objet aimé se reposant comme chez lui dans le sein de Jé-
sus, dans le Paradis de Dieu. Pour un moment alors la vision est brillante, et quelques rayons de bonheur tra-
versent l’esprit ; mais si un tendre souvenir vient émouvoir le cœur, de nouveau l’œil s’assombrit et une profonde 
tristesse s’appesantit sur l’âme. Tout semble avoir disparu, sauf la personne bénie du Seigneur ; mais Il est près, 
bien près, que son nom en soit loué ! « Tu es avec moi ; ton bâton et ta houlette sont ceux qui me consolent ».

Y eût-il seulement la possibilité d’échanger nos pensées et nos affections, quelle que put être d’ailleurs la dis-
tance qui nous séparerait, ce ne plus la mort. Souvent, dans cette vie, nous nous séparons les uns des autres, 
sans que nous pensions pour cela avoir souffert une perte. Des lettres sont échangées ; et ainsi nous suivons en 
esprit les traces du cher absent et nous anticipons la joie du retour. C’est là la vie – l’objet des affections est pos-
sédé. Ce n’est plus la mort, ni ses ombres épaisses. Mais du moment que le Seigneur a retiré l’âme a Lui, toutes 
ces relations prennent fin et la terrible réalité de la séparation est sentie. Il se peut que le cœur brûle de la plus 
pure affection, car l’amour ne périt jamais. – l’âme peut avoir besoin de dire quelque chose au bien-aimé absent 
ou d’entendre de lui quelques mots, mais tout est inutile. Le corps peut être là sous nos yeux et les traits n’expri-
mer qu’un paisible repos, mais tout ce qui pensait, initiait ou sentait est parti. Le silence règne, un silence indes-
criptible. Vous ne pouvez le réveiller celui qui dort, et ce cœur qui aurait été ému par un soupir ou attendri par une 
larme, n’entend pas les sanglots les plus profonds et n’aperçoit pas les torrents de larmes qui sont versés. En vé-
rité, c’est bien là la mort, la mort du corps mortel. Pour ceux qui demeurent c’est « la vallée de l’ombre de la 
mort ». Et parfois cette ombre parait si épaisse dans ce triste désert qu’il n’est pas jusqu’aux luminaires célestes 
qui ne semblent changés, et briller plutôt d’une manière tout autre.

Dans un tel moment, l’ennemi ne manque pas d’assaillir l’affligé de toutes parts au moyen de ses traits enflam-
més. Mille pensées peuvent surgir du passé ; et dans un instant la vie entière se présente à l’esprit plongé dans 
l’angoisse. Un temps mal employé, de précieuses occasions perdues, voilà les accusations qui, avec beaucoup 
d’autres, sont soulevées par l’Ennemi. Dans des circonstances aussi accablantes, une ferme confiance dans les 
déclarations simples et inimitables de la vérité de Dieu peut seule soutenir l’âme ainsi frappée. Mais le Bon et 
Souverain Berger se tient là, tout près ; Il fait entendre sa voix, et l’œil est tourné vers Lui. Il prend dans Ses bras 
l’âme fatiguée, la cache sur Son sein et l’élève bien au-dessus des sentiments de la nature et des malices spiri-
tuelles. Mais que seraient vraiment ces épreuves et ces luttes si nous ne pouvions avec vérité nous écrier : « Tu 
es avec moi, ton bâton et ta houlette sont ceux qui me consolent ».

Rien ne nous est connu de l’état et des occupations des bien-aimés qui nous ont devancés, sauf ce que les 
Saintes Écritures nous en révèlent.  Mais,  béni soit  le Dieu de toute grâce !  La brillante clarté d’un ciel  sans 
nuages resplendit sur la scène entière – les rayons de la lumière divine percent à travers les épaisses ténèbres 
des plus sombres jours terrestres et nous l’entrevoyons derrière le voile. De la chambre de mort jusqu’à la maison 
où il y a plusieurs demeures, un brillant chemin a été frayé et consacré pour le croyant par le Christ ressuscité et 
victorieux. La lumière de la gloire « a été maintenant manifestée par l’apparition de notre Sauveur Jésus Christ 
qui a annulé la mort et a fait luire la vie et l’incorruptibilité par l’évangile ». (1 Tim. 1:10).
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Vérité glorieuse ! assurance précieuse pour le croyant – pour tout croyant dans le Christ Jésus ! – la mort a été 
abolie sur la croix et Jésus en a triomphé pleinement dans Sa résurrection ; par l’évangile, la vie éternelle pour  
l’âme et l’incorruptibilité pour le corps ont été mises en lumière d’une manière claire, évidente et parfaite. Il se 
peut qu’il y ait beaucoup de faiblesse chez plusieurs chrétiens dans la manière dont ils se saisissent de ces véri-
tés précieuses, mais les faits bénis n’en demeurent pas moins les mêmes. Ils sont tous liés à la  Personne de 
Christ ; et, du moment où Il est reçu et cru, le croyant est associé à Lui, au-delà de la puissance de la mort et du 
sépulcre. « Je sais, dit l’apôtre, en qui j’ai cru et je suis persuadé qu’il est puissant pour garder ce que je lui ai 
confié jusqu’à ce jour-là » (v. 12). Christ  personnellement  était son objet, son seul objet. Tout ce qui tenait au 
cœur de l’apôtre, jusque dans la gloire, Lui était confié.

Que ces vérités sont puissantes ! Quel repos elles apportent à l’âme qui traverse la sombre vallée ! La mort an-
nulée – la vie éternelle de l’âme possédée, l’immortalité du corps assurée, telle est la sûre portion de tous ceux 
qui se sont endormis en Jésus – de tous ceux qui peuvent dire avec l’apôtre : Je sais en qui j’ai cru » – de tous 
ceux qui regardent simplement à Jésus par la foi et qui se reposent pour leur salut sur Lui seul.

Médite ici un moment, ô mon âme, sur cette merveilleuse révélation, sur cette brillante splendeur et cette force 
puissante qui jaillissent des régions de la tombe demeurées jusqu’ici sombres et obscures. La victoire est com-
plète ! Christ a personnellement traversé les terreurs de la mort et écarté du sentier de tous ceux qui le suivent, 
jusqu’à la moindre difficulté et au moindre danger. Celui qui est descendu dans les parties les plus basses de la 
terre se trouve maintenant dans la gloire. Et de cette gloire – la gloire de Dieu dans l’homme ressuscité – la lu-
mière divine resplendit dans ces sombres et solitaires profondeurs. Les horreurs de la mort ont disparu, les té-
nèbres du sépulcre ont été illuminées et si les ombres de la mort s’aperçoivent, ce n’est plus que du côté hu-
main ; elles ne sont éprouvées que par nos pauvres cœurs charnels.

La mort elle-même, si justement appelée le Roi des épouvantements est complètement vaincue par L’Homme ? 
Chacune des circonstances qui accompagnent la mort et le sépulcre est assujettie et pour toujours. Le Seigneur 
est ressuscité des morts et Il nous associe avec Lui-même dans sa vie de résurrection, sa puissance et sa gloire. 
Dans quelle position bénie nous avons été amenés ! Nous sommes placées sur le même terrain de triomphe que 
le Vainqueur lui-même, et nous jouissons avec lui des trophées de ses victoires.

Qu’est la mort ? Qu’est-ce que le passage de la mort ? Quelles en sont les issues ? Voila autant de questions 
qui jusqu’à maintenant n’avaient pas été pleinement résolues dans les Écritures. Jusqu’au temps où notre pré-
cieux Sauveur est apparu, est mort, est ressuscité et a fait luire la vie et l’incorruptibilité par l’évangile, on ne 
connaissait relativement que peu de chose sur ces sujets solennels. Sûrement, les âmes pieuses qui, dans les 
temps de l’Ancien Testament, avaient été amenées par l’Esprit a se confier en Dieu pour les jours de leur pèleri-
nage, ces âmes, dis-je, pouvaient aussi se reposer sur lui en pleine paix à l’heure de leur départ. Le dernier aper-
çu que nous avons de Jacob est réellement admirable. Nous le voyons comme un pèlerin âgé appuyé sur son bâ-
ton et adorant le Dieu vivant. Le tableau que présente Joseph est celui de la paix et du triomphe. « Par la foi, Ja-
cob en mourant bénit chacun des fils de Joseph et adora appuyé sur le bout de son bâton. Par la foi, Joseph en 
terminant sa vie, fit mention de la sortie des fils d’Israël et donna un ordre touchant ses os » (Héb. 11:21-22).

Mais, pour le Juif comme tel, le sujet de la mort était évidemment un sujet plus sombre qu’il ne l’est pour le 
Chrétien ; et, en conséquence, l’application du verset 4 (Psaume 23) diffère quelque peu dans le dernier cas. 
C’est des Juifs que l’apôtre parle lorsqu’il dit : « qui par la crainte de la mort étaient assujettis toute leur vie à la 
servitude ». Il se peut que des Chrétiens tombent dans cet état et que d’autres y aient toujours été, mais c’est as-
surément contraire à la réjouissante lumière et à l’heureuse liberté de l’évangile. Ceux qui sont dans un tel état 
n’ont jamais, nous le craignons, ni vu ni compris que le grand principe sur lequel Dieu bénit le chrétien est la mort 
et la résurrection de Christ. L’union avec Christ, voilà le seul fondement de notre paix avec Dieu et de notre plein 
affranchissement de toute crainte de la mort.

Il est vrai aussi que, pour le Juif comme tel, ce monde était la terre des vivants ; c’était le lieu de sa bénédiction. 
La grande promesse faite à l’obéissance était celle-ci : « Afin que tes jours soient prolongés sur la terre que l’Éter-
nel ton Dieu le donne ». « N’eût-ce été, dit le Psalmiste, que j’ai cru que je verrais les biens de l’Éternel en la terre 
des vivants, c’était fait de moi ». (Psaume 27:13). Pour le chrétien, nous pouvons le dire, c’est la terre des mou-
rants. « Je meurs chaque jour », dit Paul. C’est aussi la terre de la mort – la mort du Seigneur Jésus Christ ; en 
conséquence c’est la vallée de l’ombre de la mort. La croix a projeté ses ombres épaisses sur la scène entière. 
Où donc, demandera-t-on, se trouvent la joie et la bénédiction du Chrétien ? Dans les lieux célestes en Christ.

Le ciel est la demeure du Chrétien ; il est loin de chez lui en ce monde. Comme hommes, nous disons du lieu 
de notre naissance que c’est notre pays ; le Chrétien a donc le droit de dire du Ciel que c’est son pays. Il est né 
de Dieu – né en haut. Et la place, les circonstances, et la compagnie qui conviennent à sa nature comme enfant 
de Dieu, se trouvent dans les lieux célestes. Jamais, jamais il ne saura ce que c’est de respirer l’air natal et de se 
sentir chez lui, jusqu’à ce qu’il atteigne les rivages de sa patrie. Aussi, les soupirs et les désirs instinctifs du cœur 
d’arriver à la maison du Père, sont-ils seuls naturels.

Ici, dans ce corps de péché et de mort et durant le temps de notre séjour dans ce monde mauvais où Christ a 
été crucifié, nous pouvons jouir d’une bonne mesure de communion avec le Père et avec Son Fils Jésus Christ 
par la puissance du Saint Esprit ; mais c’est là un effet de la grâce au milieu du mal, et de la présence du Saint 
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Esprit dans le croyant. Le Père prend soin des enfants – le Berger veille sur le troupeau, et la présence du Saint 
Esprit sur la terre est la puissance par laquelle nous jouissons de notre héritage en haut.

Mon âme, c’est là une grande et importante vérité ; je veux dire la vérité qui a trait à la nouvelle naissance – la 
nouvelle vie – cette vérité que tu es née de Dieu, née d’en haut et vivifiée ensemble avec Christ ! Quoi donc ! Que 
résulte-t-il de cela ? Que tu es un enfant de Dieu, un héritier de Dieu et un cohéritier de Christ, placé en Lui bien 
au-dessus de la puissance de la mort et du sépulcre. Je le répète, médite d’une manière profonde et soutenue 
sur ce que renferme cette vérité étonnante, merveilleuse. La connaissance que tu en retireras sera puissante 
pour te faire comprendre les expériences du désert, pour te soulager des pesants fardeaux du désert et répandra 
un flot de lumière sur la sombre vallée. Il n’est pas douteux que tous ceux qui ont été vivifiés depuis l’entrée de la 
mort par le péché, ont reçu leur nouvelle vie par Christ et par la puissance du Saint Esprit. L’apôtre faisant allu-
sion aux saints de l’Ancien Testament s’exprime ainsi : « l’Esprit de Christ qui était en eux ». Il est cette vie éter-
nelle qui était auprès du Père et qui, au temps convenable, a été manifestée. Il n’y a pas d’autre vie, il n’y en a 
nulle part ailleurs pour l’âme morte dans ses fautes et dans ses péchés. « Et c’est ici le témoignage, que Dieu 
nous a donné la vie éternelle ; et cette vie est dans Son Fils. Celui qui a le Fils a la vie, celui qui n’a pas le Fils de 
Dieu n’a pas la vie. Qui croit au Fils à la vie éternelle ; mais qui désobéit au Fils ne verra pas la vie, mais la colère 
de Dieu demeure sur lui » (1 Jn. 5:11-12 ; Jean 3:36). Et cependant, bien que, des le commencement, la vie n’ait 
été trouvée qu’en Christ et par Lui, Il paraît évident que la condition de la vie goûtée par le Chrétien est toute dif-
férente de celle que possédaient les saints de l’Ancien Testament. « Je suis venu afin qu’elles aient la vie et 
qu’elles l’aient en abondance » (Jean 10:10). Cette vie abondante, nous n’en doutons pas, c’est la vie en résur-
rection (Jean 20:22).

Non seulement le Chrétien est un enfant de Dieu, mais il est aussi  vivifié ensemble  avec Christ, ressuscité
et, assis  ensemble dans les lieux célestes en Jésus Christ. Remarquez maintenant dans quelles scènes de 

bénédictions cette grande vérité – cette union avec Christ introduit le croyant. Unis à Lui, la Tête glorifiée, nous 
sommes faits participants de tous les privilèges de Sa propre position devant, Dieu.

Il est la source jaillissante de la vie nouvelle du croyant ; elle est entretenue par Lui continuellement. Ni le pé-
ché, ni Satan, ni la mort ne peuvent jamais y toucher. Le Chrétien a commencé déjà, par la foi, son éternité avec 
Christ, aussi n’a-t-il pas besoin d’attendre pour cela d’être par la mort ou par la venue du Christ.

Le fondement pour l’âme de toute cette grande vérité c’est la mort et la résurrection de Christ. Celui qui n’a pas 
connu le péché a été fait péché pour nous afin que nous devinssions justice de Dieu en Lui. Dans la grandeur de 
Son amour Il a porté le fardeau de nos péchés en son corps sur le bois et a goûté la mort dans toute son amer-
tume pour nous ; Il a aboli le pêché qui était la source et l’aiguillon de la mort et cela par le sacrifice de Lui-même. 
Mais Dieu a ressuscité Son Bien-aimé et nous a vivifiés ensemble avec Lui, de telle sorte que nous connaissons 
maintenant, d’une manière assurée, béni soit son nom, que notre nature mauvaise a été jugée et que notre péché 
et nos péchés ont été entièrement effacés – que la justice a été divinement accomplie – que notre paix avec Dieu 
est faite et que nous sommes un avec Jésus ressuscité, dans une sphère toute nouvelle, où aucun mal ne peut 
pénétrer et où la lumière de la face de Dieu resplendit sur nous d’une manière parfaite et pour toujours. 2 Corin-
thiens 5:21 ; 1 Pierre 2:24 ; Hébreux 2:9 ; 9:26 ; Colossiens 2:12-13 ; Éphésiens 2 ; 1 Corinthiens 15.

C’est la seule position de laquelle la mort puisse être envisagée franchement et avec calme. De même autrefois 
Josué, laissant la rive de Canaan, revint jusqu’au centre du Jourdain et y planta douze pierres de triomphe. Placé 
du côté céleste, il pouvait contempler avec calme la rivière de la mort et redescendre jusque dans ses profon-
deurs. Mais les sacrificateurs étaient là devant lui, avec l’arche de l’alliance ; et avec « le Seigneur de toute la 
terre », il était aussi facile de traverser le Jourdain que la Mer Rouge.

Mais pour l’homme naturel qui sait n’être ni pardonné, ni sauvé, la mort doit être une chose épouvantable. S’il 
s’arrête tant soit peu à cette pensée et s’il y a chez lui de l’intelligence et de la franchise, cette idée doit être 
pleine de terreur. La mort et le jugement, fruits du péché, sont les deux grands sujets de la frayeur de l’homme, et 
cela bien justement. Oh ! combien doivent être terribles en vérité, pour une âme immortelle, les conséquences de 
la mort et du jugement ! Et combien aussi la mort est humiliante pour l’homme naturel ! Il succombe. L’homme fort 
doit se courber et s’humilier devant elle. Le riche et le savant sont aussi incapables l’un que l’autre de l’éviter ou 
de lui résister. C’est un ennemi implacable qui ne peut être apaisé ou renvoyé, et contre lequel on ne peut se 
mettre en garde ; il est avide, rapace, insatiable.

Mes sollicitations seront-elles assez puissantes pour engager mon lecteur à prêter une sérieuse attention à ce 
sujet, si du moins il se trouve dans la condition qui vient de nous occuper ? Mais que ce soit maintenant ! Oh ! 
tout juste maintenant, sans un délai quelconque. Le temps s’enfuit, les jours s’envolent et ceux qui te restent sont 
peut-être bien courts. Alors que t’arrivera-t-il ? Les siècles éternels commenceront et avec une éternité de béné-
diction ou d’angoisse sans mélange.

Dans tout le vaste champ de la nature humaine déchue, il n’est rien de plus affreux que la mort. Car dans ce 
champ aussi bien que dans la forêt, « au lieu auquel l’arbre sera tombé, il demeurera ». Que c’est solennel ! Éter-
nellement solennel ! C’est dans l’état où la mort rencontre une âme que cette âme sera trouvée aussi devant le 
grand trône blanc et durant la longue, longue éternité. Au-delà de la mort, le temps de la repentance n’existe plus. 
Le sort est invariablement fixé du moment où l’esprit quitte le corps. C’est là le dernier changement, un change-
ment qui ne doit être remplacé par aucun autre à jamais. Oh ! alors cher lecteur, prête l’oreille aux affectueuses 
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supplications de quelqu’un qui aime ton âme et qui t’avertit solennellement de ne pas négliger son salut ! « Car 
que profiterait-il à un homme de gagner le monde entier s’il fait la perte de soir âme ? » Le monde matériel tout 
entier ne vaut pas à beaucoup près, dans l’appréciation du Sauveur, une seule âme immortelle… Et il se peut que 
le bonheur éternel de ton âme précieuse ne t’ait pas, une fois même, occupé sérieusement. Les choses les plus 
ordinaires de cette vie, ou peut-être même le soin d’orner ta personne ont plus de part dans tes pensées que 
l’éternelle destinée de ton âme ou que les souffrances et la mort de Christ par lesquelles seules tu peux être sau-
vé.

Prête ton attention, je te prie, mon compagnon de péché, à ce sujet de toute importance. Coûte que coûte, cède 
à ses droits pressants. Cela devrait-il t’occasionner la rupture de plus d’un engagement pris quant à cette vie ou 
la ruine de toutes les espérances terrestres, ne t’arrête pas à cela ; oh ! ne permets pas que de semblables consi-
dérations te retiennent sur le terrain enchanté de ce monde ou qu’elles t’empêchent de te décider pour Christ. 
Rappelle-toi, et la chose est évidente aussi bien que certaine, que celui qui n’est pas du côté de Christ, est du cô-
té de Satan et partagera avec lui l’étang de feu. C’est là la seconde mort. Pensée terrible ! Oh que te dirai-je ? 
Comment  plaiderai-je  avec toi ? Tomberai-je  à tes pieds pour  y répandre mes larmes suppliantes ? Serai-je 
comme un fou à tes yeux ? Mes instances paraîtront-elles être les paroles d’un fanatique ou celles d’un juste 
entre tous ? Eh bien soit, que tout cela se dise et plus encore. La conviction me presse de parler, et non les 
convenances. Je serai satisfait pourvu que, te jugeant toi-même, tu fuies aussitôt vers Jésus lequel a payé la ran-
çon pour le rachat, du pécheur. Te voir à la fin, comme un joyau dans la couronne du Sauveur, ou comme un mo-
nument de la grâce sur les plaines éternelles de la gloire, ne serait-ce pas une riche compensation à l’épithète de 
fou ou d’insensé qui peut m’être donnée dans ce monde ? Je le dis sérieusement, des larmes de sang, s’il m’était 
possible de les répandre, ne seraient pas trop pour exprimer le malheur d’une âme qui refuse la provision que 
Dieu a faite pour sa propre gloire dans notre éternel bonheur.

Jésus, le saint et bienheureux Fils de Dieu a été fait un peu moindre que les anges… de sorte que par la grâce 
de Dieu il goûtât la mort pour chacun » (Héb. 2:9). Tout est simplement exprimé là. Si ceux qui prêchent exa-
gèrent parfois, les Écritures ne le font jamais. Que nous apprend alors ce texte ? Tout naturellement cette vérité-
ci que le péché non jugé amène le pécheur précisément à la place où la grâce de Dieu a amené Christ. C’est en 
grâce et en amour qu’Il prit la place du pécheur – la place de la malédiction – la place de l’abandon dans laquelle 
il n’était pas possible que la coupe de la colère s’éloignât de Lui. À la croix, nous voyons où le péché conduit – ce 
qu’il mérite et comment Dieu le traite. Sans nul doute, le péché a été mesuré et traité dans la Sainte Personne de 
Jésus comme il ne pourra l’être, même dans l’étang de feu. La haine de Dieu contre le péché a été parfaitement 
exprimée à la croix. Une seule goutte de cette coupe qu’il doit boire jusqu’à la lie – un seul coup de ce jugement 
qui tomba entièrement sur Lui suffirait  pour précipiter dans les profondeurs d’un abîme de désespoir tout un 
monde de pécheurs rebelles. Mais, dans ce lieu hélas ! la coupe ne sera jamais vidée, le jugement jamais épuisé.

Ne pouvons-nous pas nous écrier, en vérité : Si ces choses ont été faites au bois vert que deviendra le bois 
sec ? Si le seul arbre vrai et vivant a senti d’une pareille manière, les flammes de la justice divine, comment un 
arbre sec et pourri les soutiendra-t-il ? Si Celui qui n’avait pas en Lui-même une parcelle de péché a été ainsi trai-
té lorsque le péché Lui a été imputé, où paraîtra l’impie et le pécheur ? À quoi, mon ami, te servirait le roseau 
pourri de tes bonnes œuvres dans les eaux grossissantes du Jourdain ? Il est une chose parfaitement claire, c’est 
que celui qui rejette aujourd’hui l’arbre vert de Dieu, n’aura rien à dire lorsque plus tard Dieu rejettera le sec.

Oh ! que le Seigneur fasse que ce ne soit jamais ton cas, mon lecteur, ni celui d’aucune âme qui aura une fois 
lu ou entendu ce texte magnifique : « Jésus a été fait un peu moindre que les anges… de sorte que par la grâce 
de Dieu il goûtât la mort pour chacun ». Quelle révélation du cœur de Dieu pour nous, « par la grâce de Dieu ! » 
Et quelle œuvre bénie accomplie par le Fils ! Il a goûté la mort pour que nous ne sussions jamais ce qu’elle est. 
Oh ! crois-le – repose-toi sur Jésus – confie-toi en Son œuvre accomplie, et glorifie-toi dans ce fait que le Dieu de 
toute grâce t’aime et qu’Il a donné Son Fils bien-aimé afin qu’il goûtât la mort pour toi, pécheur. Oh ! que je puisse 
maintenant entendre de ta bouche ces mots : « Que le Seigneur soit béni ! Il a goûté la mort pour moi pécheur, je 
le crois maintenant ; l’amertume de la mort est passée et, eussé-je mille cœurs, Il les posséderait tous ».

Oui, mon âme, plaide encore, plaide avec ferveur, auprès des pécheurs qui ne sont pas préparés à la mort. 
« Connaissant donc combien le Seigneur doit être craint », dit l’apôtre, « nous persuadons les hommes ». Mais 
maintenant, pour un moment, arrête tes regards sur le triomphe du saint dans cette heure si solennelle ! Tu as 
considéré le côté humain, le côté de la sombre vallée, mais vois à présent le côté céleste, le chemin de la gloire. 
Suppose donc, ceci :

Le messager de paix est venu – venu pour clore dans un tranquille repos les jours d’un pèlerin qui a passé 
peut-être une quarantaine d’années dans le désert. Il est, dirons-nous, fatigué par la marche, mais ses sympa-
thies sont toutes avec Christ et avec les siens, et il affectionne le témoignage de Jésus sur la terre. Mais le temps 
déterminé par le Seigneur est venu. Le lien est rompu ; le corps tombe, mais l’âme heureuse est libérée – elle est 
présente avec le Seigneur.

Ici arrête-toi un moment, ô mon âme. Dis-le moi : qu’est ce lien qui vient de se rompre ? Le lien qui enchaîne la  
vie divine dans le vaisseau de terre. « Car nous savons que si notre maison terrestre, qui n’est qu’une tente, est 
détruite, nous avons un édifice de la part de Dieu, une maison qui n’est pas faite de main, éternelle, dans les 
cieux ». L’apôtre parle ici au nom de tous les chrétiens. « Nous savons ». Rien, absolument rien, dans un cas pa-
reil, qui présente la mort comme « les gages du péché ». Christ notre Garant a subi pour nous le châtiment, et 
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d’une manière si complète, pouvons-nous dire, qu’il n’est pas du tout nécessaire que le chrétien meure. Et ce qui 
est certain, c’est que tous les Chrétiens ne mourront pas. « Nous ne nous endormirons pas tous », dit clairement 
l’apôtre, « mais nous serons tous changés ». Et ailleurs : « Puis, nous les vivants qui demeurons, serons ravis en-
semble avec eux dans les nuées à la rencontre du Seigneur en l’air, et ainsi nous serons toujours avec le Sei-
gneur » (1 Corinthiens 15:51 ; 1 Thessaloniciens 4:17). La dissolution de la tente, qu’elle soit brusque ou paisible, 
ne porte pas atteinte à la vie éternelle de Jésus ressuscité. Elle ne fait que dissoudre ses relations avec le vais-
seau de terre. L’homme nouveau en Christ ne peut jamais goûter la mort.

Mais il peut être profitable de s’arrêter quelques instants sur cette vérité consolante et bénie à laquelle il vient 
d’être fait allusion, c’est-à-dire,  que les Chrétiens ne mourront pas tous,  mais que beaucoup seront seulement 
changés et enlevés ensemble avec les morts ressuscités pour rencontrer le Seigneur en l’air. Il ressort, d’une ma-
nière évidente, des passages déjà cités, que ceux qui seront vivants sur la terre lorsque le Seigneur viendra, ne 
passeront pas du tout par la mort. Dans leur cas, comme le dit l’apôtre, « Ce qui est mortel sera absorbé par la  
vie ». La puissance de vie dans le Fils du Dieu vivant sera telle que toute trace de mortalité dans la nature hu-
maine disparaîtra instantanément de devant Lui. Ce sera englouti – annihilé. Et remarquez que, dans ce pas-
sage) c’est la mortalité et non la mort qui est dite absorbée par la vie. La mort aussi, nous le savons, sera englou-
tie en victoire. Dans un cas, l’apôtre fait allusion à ceux qui se sont endormis en Jésus ; dans l’autre, à ceux qui 
seront vivants sur la terre à Sa venue. Combien la parfaite exactitude des Écritures est magnifique et intéres-
sante ! Si un seul mot est changé, ce changement est motivé par une cause importante. Les mêmes vérités, et la 
distinction qui existe entre elles, sont enseignées par le Seigneur lorsqu’Il parle de Lui-même comme la résurrec-
tion et la vie. « Jésus lui dit : Je suis la résurrection et la vie : celui qui croit en moi, encore qu’il soit mort, vivra. Et 
quiconque vit et croit en moi, ne mourra jamais » (Jean 11:25-26).

Mais pouvons-nous être surpris de cette manifestation de la puissance de vie dans le Seigneur qui vient ? Le 
péché, nous pouvons le dire, n’est qu’une chose accidentelle ; il n’a pas de part dans les arrangements divins ; il 
fut introduit par l’ennemi. Mais jusqu’au moindre petit atome de ce poison du péché sera entièrement détruit, ainsi 
que ses pernicieux effets, pour les saints qui vivront à la venue du Seigneur. Il n’y a pas de nécessité à ce qu’ils 
meurent : Christ mourut pour eux. Oh ! combien cette pensée est douce ! ce sera le même corps, mais sans le 
péché ni aucune de ses conséquences. Les corps de notre humiliation seront modelés sur Son corps de gloire, et 
cependant  l’identité de chacun sera parfaitement conservée.  Tout cela, remarquez-le, sera opéré par la puis-
sance d’une vie que nous voyons maintenant en Jésus ressuscité ; et, ô vérité merveilleuse, cette vie est à nous 
– à nous maintenant – à nous en Lui où tout est victoire !

Il est intéressant, au plus haut point, de considérer ce que nous pouvons appeler les quatre phases dans les-
quelles la vie divine est ici envisagée par l’apôtre (2 Corinthiens 4:6-18 ; 5:1-9). Mais, bien qu’elle soit vue sous 
quatre différents aspects, cette vie demeure invariablement la même. C’est la vie éternelle – la vie du Christ res-
suscité et glorifié.

Au troisième chapitre, il avait parlé de l’évangile en contraste avec la loi – du ministère de la justice et de l’Es-
prit, en contraste avec le ministère de mort et de condamnation. La loi, en tant que présentant les justes droits de 
Dieu sur l’homme, le condamne aussitôt parce qu’il  la viole. Mais l’évangile, au lieu de  requérir la justice de 
l’homme, révèle celle de Dieu. Christ Lui-même est cette justice ; et lorsqu’Il est reçu par la foi, nous sommes faits 
justice de Dieu en Lui, et scellés du Saint Esprit. Et là où est l’Esprit du Seigneur, là est la liberté – liberté de l’as-
servissement de la loi et de la crainte de la mort.

Christ glorifié est le fondement de cette argumentation tout entière. « Or nous tous, contemplant à face décou-
verte la gloire du Seigneur, nous sommes transformés dans la même image, de gloire en gloire, comme par le 
Seigneur en esprit ». L’homme Christ Jésus, qui a été sur la croix pour nous comme le porteur de notre péché, 
est maintenant assis sur le trône. Preuve bénie pour nos cœurs que toute la question du péché a été parfaitement 
et éternellement réglée. L’humanité a été portée sur le trône de Dieu et la gloire divine est pleinement révélée 
dans l’Homme ressuscité. Il est aussi la manifestation bénie de  notre  place et de  notre  portion dans la même 
gloire. O vérité précieuse ! la contemplation de cette gloire, telle qu’elle resplendit en la face de Jésus, nous trans-
forme à Son image par la puissance du Saint Esprit. Seigneur, accorde-moi la grâce de pouvoir vraiment méditer 
avec bonheur et intelligence sur ta propre gloire et d’en être ici, sur la terre, le véritable reflet !

L’apôtre prêchait au monde les bonnes nouvelles de Christ dans la gloire. « Car nous ne nous prêchons pas 
nous-mêmes, mais nous prêchons le Christ Jésus comme Seigneur ». Il annonçait Christ victorieux du péché, de 
Satan, de la mort et du tombeau. Il invitait et sollicitait les pécheurs à croire en un Christ, glorifié – à venir à Lui 
par la foi, à jouir de l’amour et à partager les bénédictions et les gloires du Sauveur. Christ, a établi la justice pour 
le pécheur en la présence de Dieu, de sorte qu’il n’y a plus de place pour le doute ou la crainte. La pleine béné-
diction est promise à tous ceux qui se confient en Lui. « Oh ! que bienheureux sont tous ceux qui se retirent vers 
Lui ». Quelle immense puissance dans un tel évangile ! mais aussi quelle faiblesse caractérise nécessairement 
tous les autres ! Tous ceux qui croient à l’évangile prêché par Paul sont introduits dans la pure lumière de la 
gloire, telle qu’elle est révélée en Christ. Ceux qui refusent la lumière sont malheureusement aveuglés par Satan, 
le dieu de ce monde. Quelle pensée ! En refusant le Sauveur glorifié, ils tombent, hélas, entre les mains de l’en-
nemi.

Le sixième verset donne l’explication de ce que nous appelons la première phase ou le premier état. « Car c’est  
le Dieu qui a dit à la lumière de resplendir des ténèbres, qui a relui dans nos cœurs pour faire luire la connais-
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sance de la gloire de Dieu dans la face de Jésus Christ ». Le cœur est le vaisseau de la lumière. Une étincelle ve-
nue de la gloire est allumée dans le cœur humain. La vie divine, ainsi communiquée par la foi en un Christ glori-
fié, nous oblige à la manifester comme une lumière resplendissant dans les ténèbres : c’est la lumière de la vie, et 
elle provient directement de Dieu. Celui qui a d’abord dit à la lumière de resplendir des ténèbres a maintenant re-
lui dans nos cœurs. Christ est notre vie, notre lumière, notre gloire. Dans ce monde obscur et ténébreux, et aux 
yeux des hommes, nous sommes appelés à être le reflet de notre Seigneur absent. C’est là la première phase de 
la nouvelle vie. Et combien elle est importante ! Quelle place elle nous donne ici-bas ! Les hommes de ce monde 
qui se refusent à lire la Bible et les livres religieux liront sûrement la vie des Chrétiens. Oh ! que ne sommes-nous 
des épîtres de Christ lues et connues de tous les hommes ! De même que le Juif pouvait lire les dix commande-
ments en portant les yeux sur les tables de pierre, oh ! que les yeux de ceux qui nous entourent puissent aussi 
lire Christ dans notre marche et notre conversation journalières.

« Mais nous avons ce trésor dans des vases de terre, afin que l’excellence de la puissance soit de Dieu et non  
pas de nous ». Voilà le second état. La vie divine est vue en contact avec le corps mortel et avec les infirmités et 
le mal qui s’y rattachent. Mais aucun mal ne peut jamais porter atteinte à la vie de Christ dans l’âme. Plus le vais-
seau était assailli de toutes parts, plus il devenait évident que la puissance de Dieu s’y trouvait. Chez l’apôtre, elle 
s’élevait au-dessus de tout pouvoir de la mort et triomphait de toutes les difficultés de son sentier épineux. « Car 
nous qui vivons, dit-il, nous sommes toujours livrés à la mort pour l’amour de Jésus afin que la vie aussi de Jésus 
soit manifestée dans notre chair mortelle ». Cette mort journalière donnait plus d’éclat à la splendeur de la vie de 
Jésus.  De même qu’avec les cruches de Gédéon, la lumière resplendit après que le vase a été rompu. Mais 
quelle expérience ! Quel combat ! Quel service ! Ses afflictions nombreuses et pesantes, il les considère comme 
légères  et  pour un temps  en comparaison du poids éternel de gloire qu’il aperçoit devant lui. Encourage, Sei-
gneur, et fortifie maintenant les cœurs de tes faibles et tristes enfants qui sont si loin de l’exemple que leur a lais-
sé ton serviteur Paul !

Nous arrivons maintenant au troisième état, à l’état du dépouillement qui est celui dont s’occupe plus immédia-
tement notre méditation. Paul aurait  préféré  être dans cet état-là, bien qu’en même temps il vît dans l’homme 
Christ, glorifié dans le ciel, l’état parfait ou de résurrection qui est le quatrième. Le corps alors rendu parfait sera 
glorifié selon l’image de Christ en gloire. C’était le grand objet toujours présent à l’esprit de l’apôtre : « Car aussi 
nous qui  sommes dans cette tente,  nous gémissons,  étant  chargés ;  non pas que nous désirions d’être dé-
pouillés, mais nous désirons d’être revêtus, afin que ce qui est mortel soit absorbé par la vie » (voyez aussi Philip-
piens 3).

Le quatrième état se trouvant à la venue du Seigneur, nous avons plus de lumière et un enseignement plus pré-
cis à ce sujet que sur l’état intermédiaire. Relativement, peu nous est dit de cette troisième condition où l’âme est 
séparée du corps. Un voile est jeté dessus, nous n’en doutons pas, afin que cela ne vienne pas se placer entre 
nos cœurs et la venue de Jésus. Si toute la bénédiction que goûte maintenant l’âme qui est  avec Jésus, nous 
avait été pleinement révélée, nous aurions été peut-être assez égoïstes pour y penser et pour la désirer avec une 
telle ardeur que le retour du Seigneur aurait perdu sa place et sa puissance dans nos cœurs. Le Saint Esprit, sau-
vegarde de toutes manières et avec un soin particulier l’espérance de l’Église. Mais quoiqu’Il révèle assez pour 
répondre aux besoins de la foi quant aux bien-aimés qui nous ont devancés, toutefois, par amour, une lumière 
plus entière est refusée. Médite profondément, ô mon âme, sur ce qui  est  révélé et sois-y plus soumise ; et 
puisque tu connais l’amour de Jésus et l’immutabilité de ta vie divine à travers tous les changements, tu trouveras 
là une interprétation facile pour toutes choses.

« Car pour moi vivre, c’est Christ », dit l’apôtre, « et mourir un gain ». C’est là un contraste. Vivre, c’est Christ ; 
mourir serait un gain même sur cela. Plus loin, il ajoute : « Je suis pressé des deux côtés ayant le désir de délo-
ger et d’être avec Christ, car cela est de beaucoup meilleur ». « Avec Christ » serait son « gain » ; ce serait « de 
beaucoup meilleur ». Mais, avant tout, examine soigneusement l’état béni  qu’il met en contraste avec le départ 
pour « être avec Christ ».

« Car pour moi vivre, c’est Christ ». Dans quelle proximité de Christ, dans quelle communion avec Lui doit se 
trouver le serviteur qui peut dire une pareille chose ! Elle renferme premièrement l’idée d’avoir Christ pour Objet, 
pour motif, pour joie et pour force ; et puis aussi elle révèle un grand amour pour l’Église, un intérêt tendre et pro-
fond pour tout ce qui concerne le nom et la gloire de Christ et le bien-être de son peuple. « Car pour moi vivre, 
c’est Christ », voilà qui résume en deux mots, avec l’énergie de l’Esprit, tout ce cœur ardent, toute cette brillante 
lumière, tout ce noble serviteur. Vient en suite cette question importante : Quel serait le « gain » que la mort ap-
porterait à une telle personne ? Elle serait « AVEC CHRIST » – dans la jouissance de Christ et personnellement 
dans le ciel. Ceci est, pour l’autre côté, comme un nouveau résumé présenté par l’énergie de l’Esprit de toute la 
bénédiction céleste « avec Christ ». Mais demandera-t-on peut-être, l’âme ne perdra-t-elle pas beaucoup de ses 
jouissances actuelles lorsqu’elle aura atteint les choses plus élevées ? Assurément non ! Elle possédera celles-ci 
conjointement avec celles-là. C’est là le point qui est d’un intérêt si profond pour l’état de dépouillement. Nous ne 
pourrons jamais rien perdre de ce que nous possédons maintenant dans la communion avec Christ, parce qu’il 
est déjà ressuscité et glorifié. Il est notre vie et cette vie n’a pas d’épreuve à subir. Elle laisse seulement, dans la 
mort, le corps misérable et embarrassant, dans lequel elle a gémi étant chargée. Tout ce que nous connaissons 
maintenant, et toutes les choses dans lesquelles nous pénétrons par l’enseignement de l’Esprit subsisteront à 
toujours. Nous ne perdons que ce qui appartient au premier Adam, mais rien absolument de ce qui appartient au 
second. Il y a une immense force dans le contraste que l’apôtre exprime par ces deux mots : beaucoup meilleur – 
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BEAUCOUP MEILLEUR ! Cela sera vrai de tout ce qui concerne les relations de l’âme avec son Seigneur, soit 
quant aux choses plus élevées, soit quant aux choses plus basses.

Il n’est plus en notre pouvoir de communiquer au cher absent ce qui lui aurait donné de la joie tandis qu’il était 
ici-bas ; mais puisqu’il est présent avec le Seigneur, nous pouvons joyeusement compter sur Lui pour communi-
quer Lui-même à cet être aimé tout ce qui est digne de Son amour et tout ce qui est propre à augmenter le bon-
heur et à élever l’adoration. Tout est bien ! Oui, réellement bien ! « Absent du corps, présent avec le Seigneur ». 
Dans quelle mesure l’âme séparée du corps peut-elle rendre ce qu’elle éprouve, c’est ce que nous ne pouvons 
définir ; mais, dans sa radieuse conscience d’elle-même, elle se souvient et elle aime. Ses pensées sont occu-
pées du passé et du présent, et elles anticipent l’avenir. L’âme, ainsi heureuse, attend patiemment, avec Christ, le 
matin de la première résurrection, mais Son amour invariable et éternel est le festin béni qu’elle goûte actuelle-
ment.

Je voudrais encore faire allusion à un seul passage qui traite de ce sujet. Ce passage a toujours été le favori 
des pèlerins fatigués. Je veux parler des paroles adressées par le Seigneur au brigand converti : « Aujourd’hui, tu 
seras AVEC MOI dans le paradis ». La douceur, la consolation et le repos de cœur que cette assurance procure, 
surpassent toute expression. L’âme est là « avec le Seigneur » et avec les bien-aimés qui nous ont devancés, re-
vêtue de lumière et respirant une atmosphère céleste. Une mère a retrouvé son premier-né qui, depuis longtemps 
l’avait  précédée, mais qu’elle n’avait  jamais oublié.  Quelle source nouvelle d’adoration pour elle ! « Magnifiez 
l’Éternel avec moi, et exaltons Son nom tous ensemble », voilà quel sera leur joyeux cantique. Là aussi, un mari 
rencontre la femme de sa jeunesse qui de bonne heure lui avait été redemandée, mais dont le cœur a été formé 
– pour un amour éternel. Il est vrai que les relations humaines y seront inconnues, mais les cœurs avec l’amour 
qui les remplit demeureront à jamais.

Mais à moins d’anticiper l’état de résurrection nous laissons, oui, même avec bonheur, nous laissons nos chers 
et bien-aimés absents « avec le Seigneur » dans le florissant jardin des plus riches délices du ciel. Pour le mo-
ment, nous cheminons souvent par la foi, entre la sombre vallée et ce brillant Éden d’en haut ; mais bientôt, oui 
bientôt, le Seigneur viendra. Toi, le Seigneur de cet heureux pays, dis-le, quand sera-ce bientôt ? Oh ! quand 
poindra le matin sans nuages ? « ENCORE UN PEU DE TEMPS ». Voilà la mesure que le Maître détermine Lui-
même pour Son absence. Et lorsque cet heureux matin luira, nous aussi nous dirons  adieu  à cette vallée de 
larmes. Le travail de la foi sera achevé « car nous Le verrons comme Il est ». L’espérance aussi sera réalisée 
alors dans la Personne du Seigneur. « Et ils verront Sa face ». Ces choses de toute importance pour la traversée 
de la vallée ne seront plus nécessaires. La foi, si habituée à prendre son essor, repliera alors ses ailes et pour ja-
mais. Adieu, foi précieuse à laquelle je dois tant ! L’espérance bienheureuse qui a soutenu mon âme sera perdue 
dans les gloires de la Jérusalem céleste ; mais l’amour demeure ; oui l’amour, l’éternel amour, subsistera à jamais 
au milieu des rachetés.

Mais qu’arrivera-t-il, ô mon âme, à ce pauvre corps qui gît maintenant dans le tombeau ? Ce corps maintenant 
dans l’humiliation partagera, avant longtemps la gloire éternelle avec l’âme. Les Écritures sont explicites, sur ce 
point. Encore un ou deux passages et puis j’arrête ma méditation.

« Ne savez-vous pas que votre corps est le temple du Saint Esprit qui est en vous ? » (1 Corinthiens 6:19). Re-
marquez que le Saint Esprit a pris possession du corps. Il l’a ainsi  approprié à Dieu. Le texte eût-il dit : « votre 
cœur est le temple du Saint Esprit », la question des affections aurait pu être soulevée, mais il s’agit du corps, ce 
qui nous assure clairement que le corps mort ou vivant est sous la garde du Saint Esprit – que, désormais Il est 
lui-même le Gardien du corps du croyant. Ailleurs, il est dit : « Et si l’Esprit de Celui qui a ressuscité Jésus d’entre 
les morts, habite en vous, Celui qui a ressuscité le Christ d’entre les morts vivifiera aussi vos corps mortels par 
Son Esprit qui habite en vous » (Rom. 8:11). Ici il n’est pas seulement dit « vos corps ? » mais « vos corps mor-
tels » ce qui parle au cœur dans la grâce la plus touchante. Mais quel volume complet nous possédons sur cette 
vérité en 1 Corinthiens 15, « Le corps est semé en corruption, il  ressuscite en incorruptibilité ; il  est semé en 
déshonneur, il ressuscite en gloire ; il est semé en faiblesse, il ressuscite en force ; il est semé corps animal, il 
ressuscite corps spirituel… Et comme nous avons porté l’image de Celui qui est poussière, nous porterons aussi 
l’image du céleste ». Nous faut-il davantage, ô mon âme, pour assurer le repos au cœur le plus aimant ? Que la 
patience ait son œuvre parfaite, le « peu de temps » sera bientôt écoulé. « La lamentation loge-t-elle le soir chez 
nous, le chant de triomphe y est le matin ».

Verset 5 : « Tu dresses la table devant moi, en face de mes adversaires. »  Le pèlerin chagrin et brisé par la 
douleur entre maintenant dans un nouveau sentier de l’expérience. Il commence à sortir des épaisses ténèbres 
de la vallée ; la lumière d’en haut perce les nuages et répand sur sa route sa clarté. Il va seulement maintenant 
réaliser ce qui s’est passé et découvrir où il en est. Le départ de sa compagne n’est plus un songe de la nuit, 
mais une réalité sévère sous la main du Seigneur ; elle le poursuit partout et sous toutes les formes. Jamais au-
paravant il n’a parcouru ce sentier solitaire ; mais les empreintes de plusieurs s’y découvrent et celles aussi de 
Celui qui connaît par expérience chaque pas du chemin et qui sait ainsi secourir tous ceux qui traversent ces 
sombres régions (Héb. 2:17, 18). Pensée bénie ! La sombre vallée avec ses jours obscurs et ses nuits profondes 
introduit le pèlerin épuisé dans toutes les riches provisions préparées par les soins du Berger et l’amène aussi à 
une connaissance plus intime de Lui-même. « Tu dresses la table devant moi, en face de mes adversaires. » Il 
est encore dans le désert et en présence de ses ennemis, mais le rafraîchissement divin est procuré afin de le 
fortifier sur sa route ; et, dans la présence du Seigneur, nous le savons, les ennemis sont sans puissance. Voilà 
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comment, lorsque la première ardeur de l’épreuve est passée, le bon Berger attire auprès de lui ses chères brebis 
fatiguées, les fait asseoir sous sa protection et leur distribue une nourriture riche et abondante préparée par ses 
propres mains. Maître béni ! oui tes soins sont prévoyants et ton amour est tendre pour les tiens. Au jour de l’ex-
trême faiblesse de la nature, alors qu’il ne reste pas assez de force et de courage pour s’entretenir avec un ami, 
bien moins encore pour rencontrer un ennemi, tu penses à nous, tu t’occupes de nous. D’autres peuvent faire des 
reproches, mais tu n’en fais jamais. Abrités par ta présence, nous nous asseyons avec sécurité à ta table, nous 
nourrissant des trésors de ton amour, et mis à couvert sous l’ombre de ton aile de toutes les poursuites de nos 
ennemis.

Dis-tu, mon âme, peux-tu dire comme beaucoup d’autres, qu’un pareil repas, qu’une semblable expression des 
sympathies intimes du Seigneur te dédommage de tous les arides labeurs de la vallée ? Je ne cherche pas à 
équilibrer ainsi les choses ; je ne puis – je n’ose pas proposer au Seigneur de recommencer un autre voyage pa-
reil à travers le désert : et cependant, s’il ouvre la marche, mon âme ne peut qu’éprouver une bénédiction infinie à 
le suivre. Il n’est pas de raison pour que le chrétien ne soit pas parfaitement heureux avec le Seigneur, bien que 
dans les profondeurs de l’affliction.

« L’Éternel est mon berger », peut-il dire en tout temps « je n’aurai point de disette. » Mais ici il peut être profi-
table d’observer, en considérant cette nouvelle phase de l’expérience, que le bon berger ne fait pas pour le mo-
ment reposer l’âme auprès des eaux tranquilles et des pâturages d’herbe tendre. Non, il a fait cela déjà et mainte-
nant il la conduit dans une vérité plus élevée et plus avancée et sur le chemin d’une expérience plus riche. De 
même que les jeunes enfants du deuxième chapitre de la première épître de Jean connaissent Abba, Père, et le  
pardon des péchés, de même aussi dans notre magnifique psaume les brebis du bon Berger se mettent en route 
dans la connaissance de ce qu’il est lui-même, de ce qu’il est pour elles, et dans la conscience de son amour et 
de sa grâce dans leur salut. Mais comme il est question aussi dans le même chapitre des « jeunes gens et des 
pères », ici également nous sommes amenés à considérer un caractère plus avancé de bénédiction individuelle. 
« Tu dresses la table devant moi… tu oins d’huile ma tête, ma coupe est comble. »

Prenons pour exemple la femme qui vint à Jésus dans la maison de Simon, accablée sous le poids d’une 
conviction profonde de ses péchés. Il l’introduisit aussitôt auprès des verts pâturages et des eaux tranquilles et 
réjouit son cœur en lui accordant un plein pardon – un entier salut et une paix profonde. Il la conduisit ainsi, sans 
soulever la moindre question quant au passé ou au présent, dans toute la grâce et l’amour de son cœur et dans 
toute la valeur et la puissance de sa croix. Il l’amena, pour ainsi dire, à se reposer auprès des pâturages d’herbe 
tendre et des eaux tranquilles de son infinie miséricorde pour y trouver la paix. Telles sont les voies pleines de 
grâce du Seigneur en faveur de toutes les âmes qui viennent à lui. Et tel est aussi l’inaliénable héritage de cha-
cune des brebis et de chacun des agneaux de son heureux troupeau. Quant à ces choses, il n’existe aucune dif-
férence entre les enfants, les jeunes gens et les pères. L’un peut les connaître mieux qu’un autre ou en jouir da-
vantage, mais elles sont les mêmes pour tous. Remarquez de plus qu’il n’a jamais besoin de revenir sur ce pré-
cieux message. La parole est sortie de ses lèvres et la parole de Dieu demeure éternellement. Lorsqu’il a dit une 
fois : « Tes péchés sont pardonnés, ta foi t’a sauvée, va-t’en en paix », ces paroles demeurent à jamais. Il en est 
de cela comme du sang placé sur les poteaux et sur le linteau des portes ; il n’eut jamais besoin d’être renouvelé.

Mais, pour avoir une illustration plus frappante de la vérité qui s’offre à nous, tournons nos regards vers les 
sœurs affligées de Béthanie. Elles aussi étaient angoissées, mais d’une manière bien différente de cette femme 
qui était assise aux pieds de Jésus, les baignant de ses larmes. Le pardon et la justification n’étaient pas du tout 
en question pour Marthe et Marie : ce dont elles avaient besoin, c’était de consolation et de force pour le moment 
de leur profonde douleur et de l’impuissance complète de la nature. Et quels trésors nouveaux il leur découvre 
alors ! Les trésors inépuisables de son amour, de sa tendresse, de ses sympathies, de sa puissance et de ses 
consolations. Oh ! quelles scènes elles contemplèrent, quelles paroles elles ouïrent et quelles bénédictions elles 
reçurent !  N’eut été la mort de leur frère, comme l’a dit admirablement quelqu’un, elles n’auraient jamais vu les  
larmes du Rédempteur. Mais ce n’était pas tout, bien que ces larmes doivent faire l’admiration des cieux et la plus 
profonde consolation de tous les bien-aimés de Jésus dans l’épreuve, en quelque temps que ce soit. Les deux 
sœurs goûtèrent au milieu de leur deuil non seulement le privilège d’être témoins de la plus touchante expression 
de l’humanité du Seigneur, mais aussi celui de voir manifester en puissance sa divinité. « Jésus pleura » – « La-
zare, sors dehors. » Et ce fut à elles, au milieu de leur douleur profonde, que Jésus révéla cette vérité bénie – 
« Je suis la résurrection et la vie : celui qui croit en moi, encore qu’il soit mort, vivra. Et quiconque vit et croit en 
moi ne mourra jamais. »

Quelle gloire pour Dieu, nous pouvons bien le dire – quelle expression de ce qu’est notre Jésus – quel baume 
pour l’affligé – quelle bénédiction pour Marie découlèrent de la mort de Lazare ! Dans un sens élevé et béni l’âme 
n’a à faire, dans ce moment, qu’avec le Seigneur lui-même. L’expérience devient de plus en plus une chose per-
sonnelle. Maintenant le langage de l’âme n’est pas tant ce que le Seigneur a fait  pour moi que ce qu’il  est lui-
même pour moi. La communion n’est pas simplement une chose vraie, elle est surtout une chose personnelle. 
« Tu dresses la table devant moi. » « Tu » – « moi. » Les douces consolations que le Seigneur procure dans ces 
temps-là, surpassent de beaucoup tout ce que l’on peut exprimer ou décrire ; elles portent l’empreinte de sa 
propre main.

Celui qui connaît la fin depuis le commencement et qui voit ce qui va arriver, peut seul préparer des provisions. 
Rien ne le prend par surprise. La nuée qui obscurcit les cieux et qui désole la terre a été vue de lui avant qu’elle 
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fût grande comme la main d’un homme. Elle peut avoir fondu sur le pèlerin comme la foudre, et l’avoir jeté dans 
une prostration telle qu’il ne savait que dire ni que faire. Il était comme anéanti et son âme recouverte des eaux 
profondes : mais il y avait un œil qui voyait ce qui allait survenir et qui y pourvoyait d’avance. Et quelle préparation 
que la sienne ! C’est avec étonnement et admiration que l’âme se prosterne en présence d’un amour qui a pensé 
a tout et a pourvu à tout jusque dans les plus petits détails. Adorable Sauveur, quelle grâce que la tienne, quels 
soins tu prends de tes rachetés ! Mais pourquoi s’en étonner ? Aucun événement, aucune circonstance ne peut 
être trop petite pour Celui qui compte les cheveux de notre tête et qui ne souffre pas qu’un seul passereau tombe 
à terre sans sa permission.

« Tu oins ma tête d’huile. » Quelle douce conscience ce pèlerin possède de la proximité du Seigneur ! C’est là 
qu’est la force de son cœur. L’honneur conféré est immense et mérite sûrement d’être hautement estimé, mais ce 
que le cœur affectionne le plus, c’est la présence du Seigneur. Et véritablement peu importe qui peut être éloigné 
de nous, ou même peut nous être contraire, lorsque le Seigneur est près. En sa présence nous goûtons, quant à 
tout ce qui nous entoure, un repos que nous ne pouvons trouver nulle autre part et qui est, nous n’en doutons 
pas, de la nature même de celui du ciel.

Est-ce là, ô mon âme, ta propre expérience ! Connais-tu la douce paix et la tranquille confiance que donne la 
conscience de la proximité du Seigneur ? Sûrement ceux qui ont expérimenté la puissance de cette présence au 
jour de la faiblesse et de l’épreuve ne l’oublieront jamais. Il y a une manière d’apprendre ces choses que ni le 
temps, ni les circonstances ne peuvent détruire, et que durant l’éternité entière nous nous rappellerons pour notre 
profit. Mais avant que le Seigneur nous enseigne ainsi il faut que l’âme ait été dépouillée de sa volonté propre et 
de tout ce qui tient à la nature. Il nous faut voir dans un profond et complet dénuement – un dénuement qui re-
garde au Seigneur seul, et qui se réjouit dans les ressources, comme venant directement de lui-même ; et alors 
assurément les bras qui ont accueilli et soutenu la brebis défaillante – la puissance qui a relevé celle qui était 
comme jetée par terre et la plénitude qui a rempli le cœur dénué et vide, occuperont à toujours une place dans 
notre souvenir et le feront en réveillant chez nous une adoration pleine de gratitude.

Mais une âme ne peut-elle pas jouir  de la présence intime du Seigneur sans avoir  premièrement traversé 
l’épreuve ou connu les difficultés de la vie présente ? Ces choses ne forment sûrement pas la base de notre 
proximité, mais elles peuvent être une occasion pour en produire la conscience. C’est l’heureux privilège de tous 
ceux qui croient, de jouir d’une intimité spirituelle avec Dieu en Christ et cela par la puissance du Saint Esprit. 
C’est là un droit de naissance. Notre communion est avec le Père et avec Son Fils Jésus Christ. » Nous n’avons 
pas seulement reçu le pardon, mais nous sommes aussi réconciliés ; quoique, chose étrange à dire, j’en aie ren-
contré beaucoup qui avaient connaissance du pardon tout en demeurant étrangers à la réconciliation. Ceux-là ne 
connaissaient évidemment rien de cette proximité personnelle avec Christ dont nous avons parlé plus haut. Le 
doux, l’heureux, l’intimé sentiment de la réconciliation est inconnu.

Mais pourquoi cela ? demandera-t-on peut-être. Parce que la vérité n’est pas pleinement reçue. Quelle est donc 
cette vérité ? pourra-t-on ajouter encore. Comme nous faisons simplement allusion à ce fait pour le moment, nous 
ne pouvons pas maintenant entrer pleinement dans le sujet, mais la réception du fils prodigue peut être considé-
rée comme une réponse à cette question et une illustration divine de la doctrine de la réconciliation. La première 
chose que l’enfant prodigue reçut de son Père, ce fut le baiser de paix – de réconciliation. Il est l’image vivante 
d’une âme vivifiée, pardonnée, scellée, acceptée, réconciliée et prosternée dans l’adoration. Dites-le, se trouvait-il 
dans la maison du Père une personne qui eut plus que lui le sentiment du chez-soi ? Oh ! pas une. Il s’y trouvait 
dans toute la valeur de Christ – resplendissant de Sa beauté – exalté dans Sa dignité et paré des joyaux du ciel. 
Le Père, dans son amour, ne savait comment faire assez de cas de lui, mais hélas combien il en est peu parmi 
nous qui savent s’abreuver à la fontaine de l’amour du Père ! – amour invariable et qui surpasse de beaucoup 
toutes les robes, les anneaux et les veaux gras. Oh ! notre Père – Père du Seigneur Jésus, donne-nous de 
connaître davantage de cet amour qui reçoit et qui accueille si joyeusement les prodigues humiliés et repentants ! 
Oh ! donne-nous de goûter cette paix parfaite – cette entière réconciliation – cette heureuse et joyeuse adoration !

Mais tout pécheur réellement converti maintenant peut-il lire sa propre réception dans celle du fils prodigue ? 
Oui certes, et même il le doit, car le Père n’est pas change. Il peut aussi rattacher à l’amour qui reçoit, l’amour qui 
cherche, de sorte qu’il a tout lieu de se réjouir dans l’amour du Père, du Fils et du Saint Esprit. Et avec la nouvelle 
lumière que nous donnent les épîtres, nous avons quelque chose de plus encore que ce qui est contenu dans ce 
précieux chapitre 15 de Luc. Le nouveau terrain, c’est-à-dire la mort et la résurrection de Christ et son exaltation à 
la droite de Dieu est révélé et développé dans les épîtres. C’est là le terrain tout à fait nouveau sur lequel le 
croyant est placé dans sa réconciliation avec Dieu. De là la doctrine si clairement enseignée dans les épîtres de 
notre union, avec Christ comme l’Homme ressuscité et élevé en gloire. C’est là que nous lisons que le Chrétien 
est  dans le Christ Jésus – qu’il est uni au Seigneur et qu’il est assis ensemble dans les lieux célestes dans le  
Christ Jésus. (Rom. 8:1 ; 1 Corinthiens 6:17 ; Éphésiens 2:6.)

Mais revenons à la question de la jouissance de notre proximité avec le Seigneur. Il est très vrai que notre privi-
lège béni est de connaître notre position de proximité spirituelle avec lui, sa présence avec nous en tout temps et 
dans toutes les circonstances ; mais qui est suffisant pour en parler ? Méditons plutôt sur les expériences faites 
par l’homme de foi, telles qu’elles sont décrites par le Saint Esprit. La plupart de ces expériences s’appliqueront à 
Christ lui-même dans son sentier ici-bas, et à tous ceux qui, dans tous les âges, ont marché sur ses traces. C’est 
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le sentier de l’homme craignant Dieu placé sous le regard et les soins infatigables de Jéhovah. La souffrance et 
l’humiliation, l’honneur et la gloire s’y rencontrent. Celles-là pour un temps, ceux-ci pour toujours.

Mais, bien que le Seigneur puisse être connu et apprécié dans la simplicité de la foi, c’est à travers les eaux 
amères de Mara et les ombres épaisses de la mort que notre pèlerin arrive à la table du roi et qu’il devient un 
convive honoré dans sa maison de festin. Passer d’abord par les souffrances pour arriver ensuite à la gloire est 
beaucoup meilleur que de jouir premièrement de la gloire pour endurer plus tard les souffrances.

Tandis que le pèlerin est assis à la table que le Seigneur a dressée pour le restaurer, de nouveaux honneurs et 
de plus riches bénédictions se préparent pour lui. Nous pouvons dire que, selon les coutumes orientales, l’hôte se 
lève de sa place pour répandre l’huile de parfum sur la tête de son convive. Les peuples orientaux regardent cela 
comme un témoignage de haute considération ordinairement réservé pour les étrangers et les convives les plus 
distingués. L’huile est mélangée avec les parfums les plus coûteux, de sorte que la salle du festin est remplie 
d’une odeur suave. Il n’est pas rare de voir, en de certaines occasions, le serviteur oindre la tête de tous les 
convives ; mais lorsque c’est le maître lui-même qui accomplit ce service sur un être particulièrement favorisé, 
quel honneur en ressort pour lui ! Et cependant la foi peut dire de celui qui est le Roi des rois et le Seigneur des 
seigneurs : « Tu oins ma tête d’huile. » Aucun serviteur n’est employé en cette circonstance, L’Hôte Royal prend 
lui-même la place de serviteur.

Il est bien évident, d’après les paroles que le Seigneur prononce dans la maison de Simon, que cet usage était 
adopté parmi les Juifs : « Tu n’as pas oint ma tête d’huile, mais elle a oint mes pieds avec un parfum. » Ce que 
l’homme plein de propre justice avait  gardé pour lui,  était  libéralement et  joyeusement offert  par l’humble et 
pauvre pénitente. Le Pharisien ne l’avait pas juge digne d’un peu d’eau pour se laver les pieds, bien moins encore 
d’un parfum de grand prix pour sa tête. Mais qui, du reste, a jamais entendu dire que la propre justice ait eu de 
l’huile pour la tête, de l’eau pour les pieds, ou un baiser d’heureuse bienvenue pour l’humble Fils de l’homme ? 
Mais la pauvre pénitente pourvoit à tout cela. Les fontaines de son cœur sont toutes rompues, de sorte que ses 
larmes inondent les pieds de Jésus. Cela me rappelle ce que me dit quelqu’un que la Parole venait d’atteindre et 
dont l’émotion étouffait presque la voix. « Il me semble, dit-il, qu’une source jaillit au-dedans de moi et remplit, à la 
fois, mon cœur et ma tête. » Notre femme aussi avait au-dedans d’elle une source qui jaillissait dans son cœur et 
lui fournissait les moyens de se procurer un parfum de grand prix et de payer tout autre tribut d’honneur au Sau-
veur de son âme. Oh ! quelle scène ! quelle leçon ! Une pauvre pécheresse dégradée et ruinée, qui avait ouverte-
ment violé la loi, entre dans la demeure de la justice de l’homme pour se prosterner aux pieds du Fils de David, et 
c’est de là, du centre même de la vaine gloire pharisaïque, qu’elle emporte la bénédiction. Elle est enrichie du 
plus noble prix que l’âme ait jamais reçu, tandis que les chefs du peuple qui refusaient de reconnaître la seigneu-
rie  de Jésus demeurent  pauvres,  misérables  aveugles  et  nus.  « Celui  qui  s’élève sera  abaisse  et  celui  qui 
s’abaisse sera élevé. »

L’onction est d’un usage fréquent dans les Écritures, et nous voyons aussi que dans leurs pratiques et leur culte 
les Juifs faisaient un grand emploi de l’huile sainte. Les prophètes, les sacrificateurs et les rois étaient oints et 
consacrés par ce moyen ; et elle formait un ingrédient important dans les offrandes. Les ustensiles mêmes du ta-
bernacle devaient être oints avec cette « huile de l’onction sainte. » Composée d’après les directions divines 
contenues en Exode 30, elle était évidemment une figure expressive du Saint Esprit dans ses opérations nom-
breuses et variées ; son écoulement silencieux dans les tuyaux d’or (Zach. 4) peut représenter son travail tran-
quille et inaperçu dans l’âme.

Mais l’onction de la tête que signale notre magnifique psaume, est plutôt l’emblème d’une bénédiction person-
nelle qu’une observance cérémonielle. Au commencement du psaume, l’homme de Dieu présenté sous la simili-
tude d’une brebis avec son berger, parle de sa confiance parfaite en Jéhovah, et cette confiance ne l’abandonne 
pas un instant ; elle caractérise le psaume entier. « L’Éternel est mon berger, je n’aurai point de disette. » Il est 
conduit  par  les soins de son berger  dans de verts  pâturages et  auprès des eaux tranquilles ;  mais  un jour 
d’épaisses ténèbres survient et la scène entière est obscurcie. Le pèlerin doit traverser l’épreuve et la souffrance, 
bien que la main qui dispense les coups soit invisible. La mort passe sur son sentier laissant derrière elle une 
ombre terrible. La scène, naguère si paisible, si douce et si heureuse, est transformée en une vallée de larmes, 
cependant le Seigneur est là et sa présence est goûtée. « Tu es avec moi, ton bâton et ta houlette sont ceux qui 
me consolent. » Maintenant la figure change – nous passons de l’emblème d’une brebis reposant tranquillement 
sous les soins du berger à l’emblème d’un convive assis à la table du Roi.

« Tu dresses la table devant moi, en face de mes adversaires ; tu oins ma tête d’huile, ma coupe est comble. » 
« La table » peut être considérée comme le symbole de la communion de l’âme avec le Seigneur lui-même, et 
elle est, sans doute, présentée ici comme développant d’une manière plus riche et plus entière le caractère d’une 
intime communion avec lui. Il l’exprime ailleurs en disant : « voici, je me tiens à la porte, et je frappe : si quelqu’un 
entend ma voix et qu’il ouvre la porte, j’entrerai chez lui, et je souperai avec lui et lui avec moi » (Apoc. 3:20).

l’onction de la tête semble être l’expression d’une faveur plus extérieure, plus publique, et cette bénédiction si-
gnalée amène celui qui en est l’objet dans une communion bénie avec le maître lui-même. Lui fut oint, non avec 
l’huile du sanctuaire, mais avec le Saint Esprit descendu du ciel. « Et Jésus ayant été baptisé, s’éloigna aussitôt 
de l’eau et monta ; et voici, les cieux lui furent ouverts, et il vit l’Esprit de Dieu, descendant comme une colombe, 
et venant sur lui. » (Matt. 3:16.) Ailleurs nous lisons que « Dieu a oint Jésus de Nazareth de l’Esprit Saint et de 
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puissance. » Et encore : « Tu as aimé la justice et haï l’iniquité ; c’est pourquoi, ô Dieu, ton Dieu t’a oint d’une 
huile de joie au-dessus de tes compagnons. » (Act. 10:38 ; Hébreux 1:9.)

Elle est merveilleuse, en vérité, pour nos âmes cette vérité qui resplendit à travers l’emblème de l’onction. Ici, 
nous sommes appelés les « compagnons » de Christ ; et nous savons que, comme homme, il est désigné par le 
nom de « Compagnon de l’Éternel des armées. » (Zach. 3) Quel lien ! tu as bien raison de t’écrier, ô mon âme, 
quel lien entre nous et le Dieu vivant ! Il est dit de tous les chrétiens : « Vous avez l’onction de la part du Saint ; » 
et aussi : « celui qui nous lie fermement avec vous à Christ et qui nous a oints, c’est Dieu. » (1 Jn. 2:20 ; 2 Corin-
thiens 1:21.) Il est parfaitement vrai qu’il est oint d’une huile de joie au-dessus de ses « compagnons » ; mais il 
est vrai aussi que nous sommes ses « compagnons ». L’Esprit de vérité le déclare, nous le croyons et bientôt le 
jour manifestera la chose.

Comme rois et sacrificateurs de notre Dieu et Père, nous serons prochainement associés avec notre glorieux 
Seigneur dans sa domination et dans sa gloire. Nous serons alors publiquement reconnus comme les compa-
gnons de celui qui aura en sa main le gouvernement des cieux et de la terre. « Et je vis des trônes ; et ils étaient 
assis dessus, et le jugement leur fut donné… ils seront sacrificateurs de Dieu et du Christ et ils régneront avec lui 
mille ans. » (Apoc. 20.) Mais ne pensons pas qu’à la fin des mille ans nous devrons cesser de régner avec Christ 
ou d’être ses compagnons. Il est vrai que cette époque sera celle où Christ remettra le royaume à Dieu le Père et 
où il déposera l’autorité et la puissance. « Car il faut qu’il règne jusqu’à ce qu’il ait mis tous ses ennemis sous ses 
pieds. » (1 Corinthiens 15.) Mais notre règne avec Christ commencera, pour ainsi dire, seulement alors ; car nous 
régnerons en vie par un seul Jésus Christ. (Rom. 5:17). Notre vie éternelle et notre règne avec Christ doivent co-
exister à jamais.

Adorable Seigneur ! Quel amour que le tien ! Quelle perspective tu places devant nous ! Que dire en face de 
telles choses ? Oh ! donne-nous de marcher d’une manière digne de l’huile sainte que notre Dieu a répandue sur 
nous ! Pour le moment, nous ne pouvons que nous prosterner pour adorer en présence d’une semblable grâce, et 
c’est avec vérité que nous nous écrions : « Ma coupe est comble ».

« Ma coupe est comble ». Heureux état ! La bénédiction du convive du Roi ne connaît plus de mesure, celui qui 
vient de traverser les sombres profondeurs de la vallée est maintenant introduit dans une scène de joie des plus 
élevées, et c’est là qu’il reçoit publiquement l’assurance de la faveur du Seigneur. Cependant nous ne devons 
pas perdre de vue que la vallée peut être un témoignage aussi expressif que le banquel de la faveur du Seigneur, 
bien que les résultats soient dans notre expérience si différents. Pour le moment, la coupe de joie est comble, 
mais cette joie est exclusivement dans le Seigneur. La scène en bas peut être aussi sombre que jamais. Ces 
deux choses sont parfaitement conséquentes dans l’expérience chrétienne et connues pratiquement de la plupart 
d’entre nous. Désormais les scènes terrestres peuvent être dépourvues de joie, bien que traversées par des té-
moignages nombreux de miséricorde, tandis que le cœur nage dans les joies immenses de son Seigneur. Il se 
peut que tout ce qui nous entoure porte l’empreinte de la déception et du deuil ou que nous soyons placés sous le 
poids de la plus cuisante épreuve, tandis que tout en haut demeure calme, serein, joie sans mélange. Être placés 
devant Dieu dans la pleine valeur de Christ et dans le précieux sentiment que nous sommes les enfants de son 
amour, cela suffit pour faire déborder de nos cœurs la plus franche et la plus heureuse louange.

C’est là, ô mon âme, la conséquence naturelle du festin royal. Et comment pourrait-il en être autrement ? Être 
assis à la table du Roi – participer au repas que lui-même a préparé – avoir la tête ointe d’une huile odoriférante 
et la coupe débordant de son meilleur vin, je le demande, quelle autre exclamation convient mieux à l’âme que 
celle-ci : « Ma coupe est comble ? » Ma joie, ma bénédiction, mon bonheur est en son entier, oui, il jaillit même 
tellement au-dessus de sa mesure que je ne puis qu’aimer et louer.

Apprends, ô mon âme, de cette image si frappante ce qu’est l’adoration. Rien, sois-en sûre, n’est d’une impor-
tance plus grande pour le chrétien, car rien n’honore Dieu davantage. Sa gloire lui est enlevée lorsque ses en-
fants négligent de l’adorer. Le caractère vrai du culte et le seul principe sur lequel il puisse être rendu sont vus ici. 
Oh ! combien ce psaume est plein d’instruction et de beauté ; et en combien de points il s’applique à notre Sei-
gneur lui-même. Oh ! comme sa coupe était  pleine de joie, et de douleur aussi, lorsqu’il  était  ici-bas comme 
l’homme parfaitement dépendant, se confiant dans les soins de Jéhovah ! Mais chez le pécheur sauvé par grâce, 
combien elle est merveilleuse cette expérience qui le rend capable de s’écrier au milieu des plus profondes eaux : 
« la coupe de joie est comble, ma coupe de larmes l’est aussi. » Telle fut toujours la mesure de la coupe du Sei-
gneur comme l’Homme de douleurs. Mais il connut parfaitement les deux choses, cela est vrai. Quelle faveur 
d’avoir communion avec Lui ! Quel privilège, bien qu’il soit goûté maintenant dans les larmes, de participer à sa 
coupe de souffrance aussi bien qu’à sa coupe de joie – de connaître quelque chose de ses angoisses terrestres 
aussi bien que de ses délices célestes. Jamais nous ne pourrons toucher à la coupe de colère qu’il but à notre 
place ; elle fut vidée jusqu’à la lie. « C’est accompli. » Mais nous boirons à sa coupe de joie durant toute l’Éternité. 
Alléluia ! « Entre dans la joie de ton Seigneur. » Voilà quelle va être l’heureuse bienvenue que nous recevrons de 
sa part prochainement. Et remarque, ô mon âme, qu’il ne s’agit pas seulement de la joie du ciel, ou de la joie des 
anges, mais de la joie de ton Seigneur. Mais demanderas-tu peut-être, ô mon âme, quelle est la signification spiri-
tuelle de cet emblème ? Nous croyons qu’il dépeint une âme entrée dans le véritable esprit du culte. Nous ne 
nous souvenons pas d’avoir rencontré dans les Écritures quatre autres paroles qui donnent aussi entièrement LA 
VÉRITABLE IDÉE DU CULTE.
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Le Maître a tellement rempli le vaisseau qu’il déborde. Lorsque le cœur est plein de la vérité, « de la vérité telle 
qu’elle  est  en Jésus »,  et  que le  Saint  Esprit  y  habite,  ce cœur déborde bientôt  en actions de grâce et  en 
louanges – il adore Dieu, qui est Esprit, en esprit et en vérité. Le cœur du convive répond, osons-nous dire, à la 
bonté de l’hôte, mais il est clair que c’est ce que Dieu répand dans l’âme par sa grâce qui remonte de l’âme vers 
lui en expressions de reconnaissance. C’était la fumée montant de l’autel comme un encens d’agréable odeur.

Il est évident qu’un vase plein ne peut rien contenir de plus. Tout ce qui lui est donné ensuite ne fait qu’augmen-
ter son débordement. Mais de quelle nature, je le demande, sont les sentiments spirituels d’une âme qui répond à 
cette figure ? D’une nature et d’un caractère célestes – ils sont le fruit du Saint Esprit. Rien sur la terre ne se rap-
proche autant de l’occupation céleste que l’adoration. Ce sera notre heureux emploi durant les âges de l’éternité. 
Mais il faut que l’âme habite en esprit le ciel – oui le saint des saints, avant d’atteindre cette condition, et c’est là 
que le chrétien devrait toujours se trouver. Il est en Christ, et Christ remplit le ciel de sa gloire. Pour Dieu, il 
n’existe pas maintenant de culte se rattachant à un parvis extérieur ; il faut qu’il soit offert par des sacrificateurs et 
en dedans du voile. Lorsque le cœur de l’adorateur répond au débordement de la coupe, il est évidemment rempli 
– rempli de manière à ne laisser aucun vide. Il éprouve spirituellement un parfait rassasiement quant à tous ses 
désirs ; chaque souhait est réalisé et tous les soupirs de l’âme sont satisfaits. Il est vrai que l’adorateur n’est pas 
encore entré dans la gloire de la résurrection, mais il possède tout excepté la gloire et il en a conscience. Il est 
vrai que, pour cela, il est dans l’attente, mais sans aucune espèce d’incertitude. « Car nous par l’Esprit, sur le 
principe de la foi, nous attendons l’espérance de la justice. » (Gal. 5:5) L’espérance qui appartient proprement à 
la justice, c’est la gloire. Nous avons maintenant la justice en Christ et nous attendons la gloire, et cependant tou-
tefois dans un sens, nous la possédons déjà, car le Seigneur dit lui-même : « Et la gloire que tu m’as donnée, je 
la leur ai donnée. » Il est même un sens plus particulier encore dans lequel nous pouvons dire que nous la possé-
dons  déjà  d’après  ce  qu’exprime l’apôtre  dans  l’Épître  aux  Colossiens :  « Christ  en  vous  l’espérance  de  la 
gloire. » Mais nous attendons, cela est vrai, la gloire de Dieu dans sa pleine manifestation.

Il peut être à propos de signaler ici la différence qui existe entre la prière et l’adoration, quelque rapport qu’il y 
ait entre les deux choses et quelque convenable même que soit parfois leur mélange comme nous le lisons en 
1 Timothée 2 : « des supplications, des prières, des intercessions, des actions de grâces. » Nous avons toujours 
d’abondants sujets d’être reconnaissants ; néanmoins les deux choses sont en elles-mêmes parfaitement dis-
tinctes. Nous apportons nos vaisseaux vidés à une réunion de prières, suppliant notre Dieu et Père de les rem-
plir ; cela montre notre connaissance de Dieu et notre confiance en lui, de telle sorte que si la prière est faite avec 
foi, l’huile pourra couler jusqu’à ce que chacun des vaisseaux soit rempli (2 Rs. 4). C’est ainsi que la prière peut 
conduire au culte comme le font aussi l’évangélisation et l’entretien ou l’enseignement des enfants de Dieu. Mais 
avec cela il est essentiel de comprendre la différence qui existe entre la prière, la prédication, l’enseignement et le 
culte. Toutes ces choses sont d’une importance très grande en elles-mêmes, elles sont toutes de Dieu et ne 
doivent pas être confondues. Dans la prédication de l’évangile Dieu s’adresse au monde ; dans l’enseignement il 
parle à ses saints ; mais dans le culte c’est nous qui nous adressons à Dieu, nous lui rendons adoration. Le mi-
nistère s’exerce de la part de Dieu en faveur de l’homme, tandis que le culte part de l’homme pour monter vers 
Dieu. Il n’est peut-être pas deux choses qui soient plus distinctes ; et cependant il en est peu qui soient aussi ordi-
nairement confondues. Une adoration vraie peut être produite par l’un des services dont nous avons parlé, et 
même l’esprit d’adoration peut être goûté (et c’est heureux s’il en est ainsi), tandis que nous sommes employés à 
l’un de ces services ; mais dans le culte chrétien, nous nous approchons de Dieu comme de notre Père en Jésus 
et nous nous adressons à Lui. Lorsque nous connaissons Dieu tel qu’il s’est révélé dans la Personne et dans 
l’œuvre de Christ, nous éprouvons une sainte liberté en sa présence et nous lui rendons la louange, l’adoration et 
les actions de grâces d’un cœur reconnaissant.

L’Écriture emploie fréquemment et d’une manière très variée le mot de « coupe. » Parfois, il symbolise la joie ; 
parfois, il exprime la douleur ; mais dans le verset qui est placé devant nous, la coupe comble dépeint une joie qui 
dépasse toute mesure et qui s’harmonise parfaitement avec la position du croyant qui participe au privilège béni 
de l’onction. La table que Jéhovah avait dressée pour son pèlerin fatigué faisait plus que subvenir à tous ses be-
soins ; rien ne manquait. La provision était entière et divinement appropriée à sa condition. Nulle nécessité de 
rappeler à l’Hôte quelque chose à quoi il eût oublié de pourvoir. Réclamer ou désirer ceci ou cela à une pareille 
table, serait contraire à tous les sentiments que peut éprouver le convive rassasié, à moins pourtant que son 
cœur ne soupirât après une gratitude plus entière et des actions de grâces plus convenables. Ne devrions-nous 
pas tous être animés de cet esprit lorsque nous nous asseyons à la Cène du Seigneur ? Oh ! bien certainement, 
et dans le sens le plus élevé. Et n’est-il pas vrai que dans ce magnifique verset nous possédons au moins une 
illustration de la Cène du Seigneur, de la présence du Saint Esprit, et du culte rendu par l’assemblée de Dieu ? 
Assurément, car l’idée du culte est plutôt en rapport avec l’assemblée qu’avec un chrétien individuellement. La 
joie des autres augmente la nôtre et fortifie notre culte.

Cette vérité est placée devant nous d’une manière si admirable et si touchante dans le 26e chapitre du Deutéro-
nome, que je me sens pressé de le considérer un instant. L’adorateur déjà introduit dans le pays promis aux 
pères, présente sa corbeille de prémices – fruits de la terre sainte ; et le sacrificateur la place devant l’Éternel son 
Dieu. Il adore dans le pays et ne présente à Jéhovah que les fruits du pays. Canaan est le type du ciel et nous ne 
pouvons adorer Dieu que lorsque nous y sommes en esprit et que nous présentons les prémices de cet heureux 
pays. L’amour, la joie, la sainteté, la louange, l’adoration et les actions de grâces croissent en abondance dans 
notre céleste Canaan. Mais la joie qu’éprouvait dans le pays l’Israélite racheté était partagée par d’autres. Il n’ou-
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bliait pas la misérable condition dans laquelle il était autrefois en Égypte bien qu’il en eût été retiré. « Mon père 
était un pauvre, misérable Syrien ; il descendit en Égypte ». Dans la joie nouvelle qui était désormais son partage, 
il invite le lévite, l’étranger, l’orphelin et la veuve à partager son abondance. Mais ce n’était pas tout : il maintenait 
une marche de sainteté pratique sans laquelle il ne saurait y avoir de culte. « Je n’en ai point mangé dans mon af-
fliction, et je n’en ai rien ôté pour l’appliquer à quelque usage souillé, et je n’en ai point donné pour un mort ; j’ai 
obéi à la voix de l’Éternel mon Dieu ; j’ai fait selon tout ce que tu m’avais commandé. » Son cœur s’élargit ensuite 
et il embrasse tout Israël. « Regarde de ta sainte demeure, regarde des cieux, et bénis ton peuple d’Israël et la 
terre que tu nous as donnée comme tu avais juré à nos pères, qui est un pays découlant de lait et de miel. » La 
vraie bonté et la largesse de cœur accompagnent toujours un véritable esprit céleste d’adoration. « Offrons donc, 
par lui, sans cesse à Dieu un sacrifice de louanges, c’est-à-dire le fruit des lèvres qui confessent son nom. Mais 
n’oubliez  pas  la  bienfaisance  et  de  faire  part  de  vos  biens,  car  Dieu  prend  plaisir  à  de  tels  sacrifices » 
(Héb. 13:15, 16).

Le sacrifice de Christ commémoré dans la fraction du pain est le seul fondement d’un culte vrai, et la présence 
du Saint Esprit dans l’assemblée est l’unique puissance par laquelle une adoration acceptable peut être offerte à 
Dieu. M’approcher de Dieu comme adorateur sans savoir que mon péché est ôté et que je suis une nouvelle 
créature dans le Christ Jésus, serait  une présomption des plus audacieuses. Mais, lorsque nous savons que 
notre adorable Seigneur a, par le sang de sa croix, pleinement glorifié Dieu, effacé tous nos péchés et nous a pu-
rifiés de toutes nos souillures, nous avons une sainte hardiesse pour nous approcher de Dieu comme de notre 
Père. Sans la croix, tout doit être jugement ; mais par le moyen de la croix tout est grâce, grâce illimitée. Le voile 
déchiré du haut en bas est pour nous un témoignage divin que Christ a aboli le péché par le sacrifice de lui-même 
et nous a ouvert le chemin du lieu très-saint. En vertu de son sacrifice expiatoire, il n’est plus maintenant question 
de péché, que Dieu en soit loué, entre l’adorateur et Dieu. Cette question fut pleinement réglée à la croix ; réglée 
et mise de côté pour toujours. Le même coup qui frappa l’Agneau déchira le voile et fraya un chemin jusque dans 
la présence de la sainteté infinie où l’adorateur se tient maintenant sans conscience de péché et où il se réjouit 
dans la présence de l’Éternel son Dieu.

Arrête-toi encore un moment ici, ô mon âme, pour que ton adoration puisse s’élever et s’approfondir à la vue de 
cette croix merveilleuse qui est le grand centre de l’univers moral de Dieu ! C’est vers ce centre que se dirigèrent 
toujours ses regards, et c’est sur ce point aussi que se porta par anticipation l’œil de la foi jusqu’à ce que vint le 
Sauveur. Et maintenant, n’est-ce pas la croix qui doit fixer notre attention à jamais comme étant le centre de toute 
notre bénédiction et la base de tout notre culte sur la terre et dans les cieux, pour le temps et à travers les âges 
de l’Éternité ? Le « cantique nouveau ; » n’eût jamais été chanté dans le ciel et l’hymne de la louange n’eût ja-
mais pu être entonnée sur la terre par des hommes déchus et ruinés, sans la croix de Jésus ; et sans cette croix 
aussi notre coupe eut été à jamais une coupe de terreur et de souffrance au lieu d’une coupe débordant de joie.

Ayant considéré brièvement l’unique fondement du culte – le sacrifice de Christ, nous nous arrêterons mainte-
nant sur la seule puissance du culte – le Saint Esprit. Lorsque nous naissons de nouveau nous recevons une 
nouvelle nature qui est sainte et appropriée à la présence de Dieu. Elle est aussi capable de jouir de lui, vérité bé-
nie qui sûrement nous donne l’idée la plus élevée du bonheur que peut posséder une créature ; et pourtant ce 
bienheureux état  peut être connu, déjà maintenant,  comme l’apôtre nous le dit :  « Mais nous nous glorifions 
même en Dieu par notre Seigneur Jésus Christ. » (Rom. 5:11.) Sans cette nouvelle nature il ne pourrait y avoir de 
culte. Le Père recherche l’adoration de Ses enfants. Être enfant, voila la condition essentielle au culte ; mais le 
Père prend ses délices dans le culte de ses enfants ; il ne l’accepte pas seulement, il le recherche. O mon âme, 
qu’elle est étonnante et admirable cette vérité ! Notre Dieu et Père recherchant des adorateurs ! « Car aussi le 
Père en recherche de tels qui l’adorent. »

Mais en outre de l’œuvre de la rédemption, de la nouvelle naissance et de notre union avec un Christ ressusci-
té, le don du Saint Esprit est une chose indispensable au culte chrétien. Rien ne peut être plus simple que l’ensei-
gnement adressée à ce sujet par le Seigneur lui-même à la femme de Samarie. « Mais l’heure vient et elle est 
maintenant, que les vrais adorateurs adoreront le Père en esprit et en vérité ; car aussi le Père en cherche de tels 
qui l’adorent. Dieu est esprit, et il faut que ceux qui l’adorent, l’adorent en esprit et en vérité. » Ici notre Seigneur 
insiste sur la nécessité morale de la présence et de la puissance du Saint Esprit dans le culte chrétien. Et n’est-ce 
pas lui, en effet, qui connaît le mieux ce qui convient au Père, lui qui était « au sein du Père ? » (Jean 1:18.) Bien 
qu’enfants, ce n’est que par l’Esprit que nous comprenons Dieu, que nous jouissons de lui et que nous l’adorons. 
Dieu étant Esprit, il lui faut un culte rendu dans sa nature à lui – « en Esprit. » Un fils est de la même nature que 
son père.

Comme enfants, nous sommes faibles et dépendants ; mais nous sommes « fortifiés en puissance par son Es-
prit dans l’homme intérieur. » Comme enfants, nous sommes ignorants et légers ; mais le Saint Esprit nous com-
munique la pensée de Dieu et nous donne de l’intelligence dans les choses divines, de sorte que nous pouvons 
nous approcher de lui dans des pensées et des sentiments qui conviennent à sa sainte présence. C’est le Saint 
Esprit habitant en nous qui nous donne conscience de notre union avec Christ et de notre proximité de Dieu. Il est 
le sceau de la rédemption et les arrhes de l’héritage. L’onction de la tête avec de l’huile est comme cette « onc-
tion » que nous recevons de Dieu et par laquelle nous connaissons toutes choses (voyez 1 Jean 2:20 ; 1 Corin-
thiens 2:12). Et c’est par le même Esprit que l’amour de Dieu est répandu dans nos cœurs (Rom. 5:5), amour qui 
est, pouvons-nous dire, la source de toute notre bénédiction et l’élan de toute notre adoration. Si donc le Saint 
Esprit est si absolument nécessaire au culte des chrétiens, il devient de la plus haute importance qu’il ait la place 
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qui lui convient dans les assemblées des saints. « Car aussi nous avons tous été baptisés d’un seul Esprit pour 
être un seul corps, soit Juifs, soit Grecs, soit esclaves, soit libres ; et nous avons tous été abreuvés pour l’unité 
d’un seul  esprit. » (1 Corinthiens 12:13).  Comment rendre à Dieu la gloire due à son Nom si  l’Esprit  est  en 
quelque sorte éteint ou mis pratiquement de côté ? C’est là une question solennelle qui nous rappelle, dans une 
certaine mesure, le contraste si fermement établi par l’apôtre lorsqu’il s’adresse aux Philippiens (Chap.3:3). « Car 
nous sommes la circoncision, nous qui servons Dieu en Esprit, et qui nous glorifions dans le Christ Jésus et 
n’avons aucune confiance en la chair. »

Dans ce cas, ce n’est pas contre le péché de la chair, mais contre la religion de la chair que l’apôtre met en 
garde. Les deux sont également mauvais aux yeux de Dieu. Les vrais adorateurs sont connus par ces deux ca-
ractères, servir Dieu en Esprit et se glorifier dans le Christ Jésus. La chair peut être très pieuse à sa manière et 
se dépenser beaucoup en bonnes œuvres, mais elle ne sera jamais capable de se glorifier dans le Christ Jésus. 
Elle ne connaît rien de Christ comme méprisé du monde et honoré dans le ciel ; elle ne sait rien non plus de ce 
que c’est que d’avoir ses affections aux choses qui sont en haut. Mais même lorsque Christ a sa juste place dans 
le cœur, et que le Saint Esprit est reconnu comme seule puissance du culte, nous avons à veiller contre le mé-
lange des pensées de la chair avec les directions de l’Esprit. Ce sera toujours le but de l’ennemi, s’il ne parvient 
pas à substituer la chair à l’Esprit, de chercher au moins à les mélanger.

Mais est-ce que je me glorifie dans le Christ Jésus seul ? C’est là une question solennelle et qui peut servir de 
pierre de touche à chacun de nous – c’est la pierre de touche du culte spirituel. O mon âme, est-ce que tu atteins 
à ce niveau ? Christ est-il ton tout en tous ? T’approches-tu de Dieu et te tiens-tu en sa sainte présence te glori-
fiant en Jésus Christ seul ? Il fait les délices du cœur du Père, il est l’objet du témoignage de l’Esprit et c’est en lui 
que les siens se réjouissent et se glorifient. Heureux, trois fois heureux, ceux qui dans ce jour de piété charnelle 
« servent Dieu en Esprit, se glorifient dans le Christ Jésus et n’ont aucune confiance en la chair. »

Avant de terminer notre méditation sur la coupe de joie, il sera bon peut-être de nous arrêter un instant sur ce 
qui forme avec elle un contraste, c’est-à-dire sur la coupe de souffrance. Dans l’expérience chrétienne celle-ci 
précède et accompagne souvent l’autre. Comme l’une est naturelle et  que l’autre est spirituelle,  toutes deux 
peuvent être remplies à la fois ; mais ce n’est que pendant notre séjour temporel que nous pouvons avoir à faire 
avec la coupe de souffrance. Dans le ciel nous goûterons une joie pure et sans mélange et nous serons accueillis 
à l’entrée par ces paroles : « Entre dans la joie de ton Seigneur. » Nous boirons et pour jamais à la coupe même 
de notre Maître ; nous nous abreuverons à la même fontaine que Christ lui-même. Possédant la même vie nous 
aurons le même goût pour les joies, les occupations et les bénédictions du ciel, quoique pas au même degré bien 
certainement.

En dehors de cette, nature divine, il ne peut exister aucune disposition pour les choses divines. La nature pure-
ment humaine trouverait la lumière du ciel plus intolérable que les ténèbres de l’enfer. Oh ! quelle pensée ! Une 
âme immortelle amenée à un tel désespoir par le sentiment du péché, en présence de la sainteté, qu’elle cherche 
un abri dans les profondeurs des ténèbres et qu’elle crie « aux montagnes et aux rochers : Tombez sur nous, et 
nous  cachez  de  devant  la  face  de  celui  qui  est  assis  sur  le  trône,  et  de  devant  la  colère  de  l’agneau ! » 
(Apoc. 6:16.) Déjà maintenant, l’évangile de la grâce de Dieu est prêché aux pécheurs en ces termes : « Or c’est 
ici le sujet du jugement, que la lumière est venue au monde et que les hommes ont mieux aimé les ténèbres que 
la lumière, car leurs œuvres étaient mauvaises » (Jean 3:19) Oh ! pourquoi ne sont-ils pas tous attirés maintenant 
à cette lumière – la lumière de l’amour éternel – la lumière de la croix de Jésus – la lumière de la grâce illimitée 
de Dieu ? Viens, oh ! viens pécheur ! Ne vaut-il pas mieux être manifesté à la lumière du glorieux évangile de 
grâce et d’amour où tes nombreux péchés te seront pardonnés et où tu recevras la vie éternelle comme un don 
de Dieu, que d’être révélé devant la face du Juge alors que la porte des compassions aura été fermée ? Pourquoi 
donc ne pas venir ? Le péché ne porte-t-il pas déjà maintenant avec lui un aiguillon terrible, alors que la jouis-
sance en est passée ? N’en as-tu pas fait l’expérience, ô mon infortuné compagnon de péché ? Combien j’en ai 
vu se porter à des actes de violence et de folie à la suite de l’amertume et des remords laissés par le péché, 
après que ses jouissances s’étaient échangées en fiel et en ver rongeur ! Mais quelle doit en être l’amertume 
dans ce lieu où le sombre et éternel désespoir s’empare de l’âme dans toute sa sinistre réalité ! Là, il ne reste que 
le péché et son aiguillon terrible, avec la conviction épouvantable qu’aucun soulagement ne pourra y être apporté.

Pourquoi donc ne te laisserais-tu pas convier, chère âme pécheresse, à venir à Jésus maintenant, oui précisé-
ment à ce moment même ? Si tu es assez coupable, assez descendue dans l’échelle sociale pour rougir de toi-
même en présence d’autrui, tu peux cependant t’approcher en toute confiance de Jésus. Là, tu seras la bienve-
nue ; sois assurée d’un pardon immédiat, d’une acceptation et d’un salut parfaits au moyen de son précieux sang. 
Ce fut l’expérience bénie de la femme pécheresse et du brigand converti sur la croix ; et elle peut devenir la 
tienne à l’instant. Celui qui mourut sur la croix pour toi et pour moi est bien digne de notre confiance. Et, dis, se-
rait-il mort pour nous s’il ne nous eût pas aimés ? Oh ! lève les yeux sur cette croix et vois son amour intarissable 
se donnant lui-même et répandant là son sang. Chercherais-tu un autre prodige que le prodige de la croix ? Dieu 
t’en préserve ! La plus grande réalité de l’univers, c’est l’amour de Jésus. Les cieux, la terre et l’enfer s’élevèrent 
une fois tous ensemble contre le Substitut du pécheur. Tout refuge Lui manqua (Psaume 142:4). Mais c’est alors 
que Son amour éclata, brisant tous les obstacles, pour se montrer dans toute Sa gloire et Sa puissance. Beau-
coup d’eaux ne pourraient point éteindre Son amour et les fleuves mêmes ne le pourraient noyer, bien qu’il ait pu 
dire en Esprit : « Les eaux m’ont environné jusqu’à l’âme ; l’abîme m’a environné tout à l’entour, les roseaux se 
sont entortillés autour de ma tête » (Jon. 2:5). Encore, et encore, je te le demande : Veux-tu apprécier, apprécies-
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tu cet amour qui a volontairement enduré toute cette souffrance pour les plus grands pécheurs ? Et, dis-le, dans 
quel but penses-tu qu’il le fit ? Afin qu’ils pussent un jour partager avec lui Son trône et Sa gloire. Décharge-toi de 
tout ton fardeau sur Jésus – confie-toi en Lui. Son œil ne s’obscurcit jamais, son bras ne peut s’affaiblir, et Son 
cœur est incapable de se refroidir. Pour le temps et pour l’éternité tu trouveras le bonheur et la sécurité en te re-
posant sur Lui.

Mais regarde, o mon âme, combien tu t’es écartée du sentier du troupeau – de ses joies et de ses peines. Eh 
bien, soit ! Le bon Berger se plaisait à laisser les quatre-vingt-dix-neuf dans la bergerie, pour aller dans le désert 
chercher la brebis perdue, jusqu’à ce qu’il l’eût trouvée.

Nous parlions tout à l’heure des deux faces de l’expérience chrétienne – la coupe des souffrances de la nature, 
et la coupe des joies spirituelles. Toutes deux peuvent déborder à la fois. Il arrive parfois que le pauvre cœur hu-
main est tellement brisé par la douleur, qu’il ne peut regarder en haut ; sa force, sa vigueur, son objet quant à sa 
vie, tout semble disparu. Dans de pareils moments, il est comme affaissé et renversé sous le poids de l’épreuve, 
au point qu’il ne paraît plus pouvoir se relever. Et sûrement, sans la main miséricordieuse du Seigneur, il tombe-
rait dans un état désespéré. Voilà quel est le poids accablant de la souffrance humaine – souffrance que les bien 
aimés du Seigneur ont quelquefois expérimentée ; mais, plus qu’aucun des siens ne pourra le faire, notre Sei-
gneur Lui-même est entré dans toute la profondeur de cette souffrance comme Homme de douleurs. Et mainte-
nant, comme la Tête vivante et le Grand Souverain Sacrificateur de Son peuple, il est capable de secourir et de 
relever l’âme affligée et abattue.

C’est précisément alors que le Seigneur peut se révéler à l’âme et attirer les regards sur lui de manière à les 
détourner de l’épreuve et à la rendre ainsi moins cuisante. Ce n’est pas que l’affliction soit retirée ou rendue 
moins profonde ; non, elle le devient peut-être davantage, et ce qui était seulement redouté peut même s’être 
transformé en une sombre réalité ; aussi, pouvons-nous dire, que l’âme occupe, à la fois deux régions et qu’elle 
se trouve dans deux états différents. Dans la nature, elle traverse les désolations de la terre ; mais, par la foi, elle 
entre au milieu des réalités immuables du ciel. Les deux choses sont vraies, mais les joies spirituelles changent le 
caractère des afflictions terrestres et donnent la force de les supporter. Le repos étant goûté de nouveau, l’âme 
se rappelle que le bien-aimé qui nous a devancés attend auprès du Seigneur, dans une jouissance paisible avec 
lui, que vienne le jour de la manifestation publique de Sa gloire. Mais quelle expérience et combien elle est vraie ! 
Les deux coupes sont combles au même moment, l’une de joie et l’autre de douleur. Celle-ci ne tardera pas à dis-
paraître pour jamais, mais celle-là demeurera dans notre souvenir durant toute l’éternité, comme un témoignage 
des plus doux et des plus puissants de la compassion de l’amour et des tendres sympathies de notre Sauveur.

En Romains 5:1-11, cette page de l’expérience chrétienne est tracée devant nous d’une manière très claire et il 
nous sera profitable, je n’en doute pas, d’y jeter un coup d’œil. Posséder une intelligence spirituelle et personnelle 
de ces versets, est une riche portion pour notre âme. « Ayant donc été justifiés sur le principe de la foi, nous 
avons la paix avec Dieu par notre Seigneur Jésus Christ, par lequel nous avons eu accès aussi par la foi à cette 
faveur dans laquelle nous sommes, et nous nous glorifions dans l’espérance de la gloire de Dieu ». La pleine bé-
nédiction de l’âme en rapport avec le passé, le présent et l’avenir, est résumée dans ces deux versets. L’œuvre 
de Christ en est la base : « lequel a été livré pour nos offenses et a été ressuscité pour notre justification ».

Quant au passé, il est aboli pour tous les croyants – tout ce qui était en rapport avec le vieil homme a pris fin 
aux yeux de Dieu, à la croix. Le péché, dans sa racine et dans ses fruits, y a été jugé ; et ainsi tout ce qui devait 
être effacé, l’a été selon les exigences de la gloire de Dieu et selon les besoins du pécheur. Désormais le Chré-
tien est un avec Christ en résurrection. La mort, le jugement, le monde, le péché et Satan sont derrière lui. Sur ce 
terrain – le terrain de la mort et de la résurrection, il y a paix parfaite pour le chrétien – paix avec Dieu. « Étant 
justifiés par la foi, nous avons la paix avec Dieu ». Quant au présent, nous sommes introduits dans la pleine fa-
veur de Dieu ; notre position est une position de faveur. « Nous avons eu accès aussi par la foi à cette faveur 
dans laquelle nous sommes ». Et quant à l’avenir, « nous nous glorifions dans l’espérance de la gloire de Dieu ». 
Nous sommes placés entre la croix et la couronne. Notre hier a été le Calvaire, notre demain sera la gloire.

C’est là, la vraie condition du chrétien ; non pas dans son expérience, mais par la foi. Ayant été justifiés, possé-
dant la paix, nous tenant dans la grâce, nous attendons la gloire. Sûrement, l’expérience découlera de cette 
condition. L’Esprit de Dieu ayant amené le chrétien au faite de sa position comme homme nouveau en Christ, et 
lui ayant donné un aperçu de la gloire à travers le voile, il le ramène, pour ainsi dire, à goûter par expérience les 
difficultés de la vie au milieu desquelles pourtant il peut encore se glorifier. Il se glorifie dans les profondeurs aus-
si bien que sur les hauteurs. Personne n’est capable de se réjouir dans les tribulations, comme celui qui se glori-
fie dans l’espérance immédiate de la gloire de Dieu, et c’est ce que nous trouvons chez le plus grand des apôtres, 
lorsqu’il fut « ravi jusqu’au troisième ciel ». Là, il ne put se glorifier qu’en Christ seul ; et lorsque descendu de nou-
veau au milieu des tribulations, il eut à supporter « l’écharde dans la chair », il rencontra le même Christ avec lui 
dans ces profondeurs. « Je me glorifierai donc très volontiers », dit-il, « plutôt dans mes infirmités, afin que la 
puissance de Christ repose sur moi ». Nous rencontrons la même expérience dans les onze versets placés de-
vant nous. « Et non seulement cela, mais nous nous glorifions aussi dans les tribulations, sachant que la tribula-
tion produit la patience, et la patience l’expérience, et l’expérience l’espérance, et l’espérance ne rend point hon-
teux, parce que l’amour de Dieu a été répandu dans nos cœurs par le Saint Esprit qui nous a été donné ». Les 
cordes de son âme sont ainsi mises en vibration, et après être descendue jusque dans les profondeurs elle atteint 
de nouveau les sommités, car il possède la douce jouissance de l’amour de Dieu répandu dans son cœur, et puis 
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le don du Saint Esprit. Quel état béni pour l’âme, même pour celle qui se trouve sous l’ombre de la mort ! Mais ce 
n’est pas tout ; il y a plus encore à apprendre dans cette vallée de larmes ; il reste une autre expérience à faire. 
Le chrétien est ramené, non pas à la tribulation, mais à une connaissance expérimentale de sa propre ruine mo-
rale. Il faut qu’il apprenne qu’il a été sans force, impie, pécheur et ennemi, mais ces vérités humiliantes sont ap-
prises à la lumière de l’amour parfait de Dieu, de l’œuvre accomplie du Sauveur et de la présence du Saint Esprit. 
Mais remarque, ô mon âme, quel est le terme de cette progression ! Impossible d’en atteindre un plus élevé : 
« Nous nous glorifions même en Dieu par notre Seigneur Jésus Christ ». Sûrement, la joie que nous trouvons en 
Dieu Lui-même surpasse de beaucoup celle que nous goûtons dans les choses qu’il nous donne.

Quels sujets de ravissements, ô mon âme, dans ce qui peut être connu, expérimenté, savouré par le pauvre pè-
lerin dans le désert ! Il peut paraître aux yeux des hommes un être insensible, sans cœur et sans joie, en un mot, 
une créature indéfinissable ; mais dans quelles profondeurs il pénètre, sur quelles hauteurs il s’élève, quels coups 
d’œil il envisage, quelle puissance il possède et quelle gloire illumine son sentier ! Pour lui, c’est la gloire au ciel, 
et dans la vallée d’humiliation. Il connaît l’histoire de l’avenir mieux que celle du passé, et la lumière divine répand 
ses rayons sur le présent. Ah ! pauvre monde, monde aveugle et mort, tu ne connais pas cet homme mystérieux ! 
Oh ! si tu voulais seulement venir à celui qui est la lumière de la vie et la lumière des hommes. La grâce est géné-
reuse ; ce qu’elle possède, elle désire ardemment le partager avec toi. Elle te prie, te supplie de connaître et d’ai-
mer le seul Ami des pécheurs. Une chandelle qui en allume une douzaine ne perd par cela rien de sa clarté à 
elle, mais le faisceau de lumières brille d’un éclat beaucoup plus resplendissant. Prends dès maintenant ta por-
tion parmi ceux qui marchent à la lumière du Seigneur, et que ton sentier puisse être comme la lumière resplen-
dissante qui augmente son éclat jusqu’à ce que le jour soit en sa perfection.

« Oui, le bien et la grâce m’accompagnent tous les jours de ma vie, et mon habitation est dans la maison de  
l’Éternel, pour toute la durée des jours ». Nous venons de voir que dans la richesse de l’expérience chrétienne, le 
pèlerin apprend à connaître intimement la joie et la souffrance. Ces choses nous ont été enseignées à la fois à 
l’école de Dieu et par sa parole écrite.

Considère soigneusement, ô mon âme, que le pèlerin n’est pas vu ici avec une coupe dans chaque main, mais 
avec un ange gardien de chaque côté. « Oui », ou plutôt Sûrement (v.Angl.) le bien et la grâce m’accompagnent 
tous les jours de ma vie. Remarque le premier mot qui échappe de son cœur « Sûrement ». N’y a-t-il pas dans 
cette note de la foi quelque chose de triomphant, surtout après l’expérience profonde et variée qui vient d’être 
faite ? Pas de doutes, pas de craintes, pas d’incertitude ici ; une confiance heureuse et tranquille remplit l’âme, 
c’est la pleine assurance de la foi. Cela ne nous rappelle-t-il  pas la dernière parole de notre Seigneur à son 
Épouse avant son départ ? « Oui », (ou  Sûrement, vers. Angl.) « je viens bientôt ». Oh ! pourquoi cette parole 
n’est-elle pas tombée dans son cœur et n’y est-elle pas demeurée à sa place jusqu’à son retour ? La parole du 
Seigneur dans le cœur et sa Personne présente à l’esprit, voilà ce qui seul peut produire l’expérience, la foi et le 
triomphe du Psaume 23.

Comme l’homme de Dieu a conscience durant son pèlerinage de la dignité de sa suite ! Il est entouré d’hon-
neurs royaux : non pas, il est vrai, de l’éclat qui accompagne les puissants de cette terre et qui fascine l’œil de 
l’homme, mais il est environné du bien et de la grâce du Dieu vivant. Voilà, pouvons-nous dire, ce qui compose la 
garde du pèlerin durant sa traversée du désert. Et que peut ajouter la foi, lorsqu’elle s’est exprimée ainsi ? Le ciel 
lui-même ne saurait fournir un secours plus convenable pour la scène de deuil que nous venons de traverser. 
Oh ! impossible. Ce sont des compagnons toujours disponibles, toujours prêts, toujours à la hauteur du besoin, 
capables de rencontrer les ennemis les plus redoutables ; leur origine est céleste, ils sont nobles et invincibles ; et 
cependant ils sont aussi doux et paisibles que l’amour pur du ciel. Ce tableau n’est pas imaginaire, il n’existe rien 
de plus réel pour la foi. « Oui, le bien et la grâce m’accompagnent tous les jours de ma vie ».

Penses-y, o mon âme ; arrête un instant tes pensées et ta méditation sur cette vérité bénie. Mais prends garde 
de considérer trop longtemps ta propre condition – tes propres circonstances ; songe plutôt à tes champions cé-
lestes, « le bien et la grâce », et surtout à celui qui te les a envoyés pour demeurer avec toi si longtemps – tous 
les jours de ta vie. Peux-tu parler encore d’être solitaire dans ce monde ? La foi te présente ces deux messagers 
d’amour, descendus du ciel pour te garder et t’accompagner tous les jours de ton pèlerinage. Mais pourquoi, de-
mandes-tu peut-être, ces deux-là sont-ils choisis de préférence à d’autres ? Parce que « le bien » (ou la bonté) 
pourvoit à tous nos besoins, et que « la grâce » pardonne tous nos manquements. Sans eux, comment pour-
suivre notre course ? Le bon Berger a lui-même parcouru le premier le chemin que suivent les brebis ; aussi 
connaît-il ce qui vaut le mieux pour elles. Ce n’est pas qu’il eût besoin, sous tous les rapports, des choses dont 
nous avons besoin, car il était « sans péché » ; mais comme homme il a marché sous les soins de Jéhovah dans 
le sentier que traversent ses brebis. Il marche devant elles et elles le suivent. Il y a trois choses en rapport avec le 
Seigneur notre Berger que nous devrions connaître en tant que le troupeau de sa pâture : 1° Qu’il a fait l’expé-
rience des épreuves les plus cuisantes du désert, de sorte qu’il connaît chacun des pas, chacune des difficultés, 
chacun des dangers du chemin, parce qu’il y a marché lui-même ; 2° il mourut pour les brebis. Ayant d’abord suivi 
le chemin qu’elles devaient parcourir, il laissa sa vie pour elles ; 3° il ressuscita ensuite d’entre les morts, afin de 
conduire ce troupeau pour lequel il mourut, afin de veiller sur lui et de le nourrir, de sorte qu’il est qualifié de 
toutes manières pour être le Berger du troupeau de Dieu. De là cette doxologie admirable : « Or le Dieu de paix, 
qui a ramené d’entre les morts le grand pasteur des brebis dans la puissance du sang de l’alliance éternelle, 
notre Seigneur Jésus, vous rende accomplis en toute bonne œuvre pour faire sa volonté, faisant en vous ce qui 
est agréable devant lui par Jésus Christ, auquel soit gloire aux siècles des siècles ! Amen ! »
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Dans ce magnifique et dernier verset de notre psaume, le pèlerin que nous avons suivi d’une manière si intime 
dans ses joies et dans ses douleurs, atteint, pouvons-nous dire, une éminence de laquelle il contemple le passé, 
le présent et l’avenir. Il est placé, pour ainsi dire, au centre du cercle. S’il s’agit de la position chrétienne, nous sa-
vons que le chrétien et en Christ, et que, Lui, il occupe le centre de la bénédiction et de la gloire. Du haut de cette 
place privilégie, le croyant ne parle plus que du bien et de la grâce comme étant le résumé de la traversée du dé-
sert. Il connaît les joies et les larmes ; il en a fait une longue expérience. Il connaît les verts pâturages et les eaux 
tranquilles, mais il a goûte aussi les eaux amères de Mara, et il est entré dans leurs profondeurs. Les ombres de 
la mort ont obscurci son sentier et répandu leur lugubre obscurité sur tous les objets de la vallée. Il connaît aussi 
les riches provisions de la table du Roi – le banquet royal – l’onction de la tête et le débordement de la coupe. Ce-
pendant, en jetant un coup d’œil rétrospectif sur les jours d’autrefois, et en envisageant le présent, il peut s’écrier 
en toute vérité : « Le bien et la grâce m’ont accompagné tous les jours de ma vie ». Puis, en anticipant sur l’ave-
nir, l’affection filiale et l’amour du chez-soi ne découvrent plus que la maison du Père : « Mon habitation est dans 
la maison de l’Éternel pour toute la durée des jours ».

« Grâce et bonté, force et puissance

S’unissent en toi pour bénir ;

Aussi l’Église en assurance

Attend l’éternel avenir. »

Le cher compagnon de pèlerinage duquel nous allons nous séparer, attend avec calme et triomphe sa dernière 
transformation. Son cœur, dans cette perspective, déborde de joie et de louanges. Tout est brillant ; mais le mo-
ment même du départ surpasse tous les autres ; il est certainement le plus heureux et le plus triomphant. Il de-
vrait en être ainsi de tous les chrétiens, mais d’une manière particulière de tous ceux qui ont été enseignés de 
Dieu à « ATTENDRE DES CIEUX SON FILS ». Voilà quelle est la vraie espérance de l’Église et non pas la mort, 
bien que quelques-uns la placent avant la venue du Seigneur. Lorsque la grande et glorieuse vérité du retour de 
Jésus a sa propre place dans le cœur, le désir du départ est produit par la puissance de l’affection plutôt que par 
la simple connaissance d’une doctrine. Le Seigneur lui-même est personnellement connu et aimé, et le cœur sou-
pire après le moment où il sera avec lui. Peu importe qu’il faille passer par les portes de la mort ou être enlevé 
avec tous les saints sur la nuée au-devant du Seigneur (1 Thess. 1:9, 10 ; 4:13-18). Ceux qui ont atteint la maison 
du Père avant l’enlèvement des saints, possèdent l’avantage de connaître le Seigneur dans cette nouvelle posi-
tion. Expérience précieuse et toute particulière !

La position d’attente, occupée par le chrétien dans ce monde, peut être d’un intérêt profond et d’une grande uti-
lité, et il se peut que les liens qui l’y retiennent soient nombreux et puissants : mais lorsque l’œil de la foi franchit 
la distance et pénètre jusque dans le ciel pour contempler  ceux qui y sont et pour considérer ce qu’ils font, le 
cœur désire instinctivement se joindre à ces heureuses multitudes. Le bien-aimé ou les bien-aimés qui nous ont 
devancés sont présents à notre esprit, bien que là-haut la joie de l’un soit la joie de tous. Il y aura, cela est vrai, 
L’individualité – une identité parfaite, mais il y aura aussi une bénédiction commune à tous.

Mais quelle grâce, avons-nous lieu de dire, que malgré nos murmures et nos manquements, la dernière scène 
de notre pèlerinage soit heureuse, calme et brillante ! Ici l’âme est près du Seigneur et la grâce resplendit – la foi 
triomphe, la gloire brille, les louanges abondent. Placée, pour ainsi dire, sur la limite des deux mondes, l’âme voit 
tout à la lumière de la présence de Dieu et la bonté divine, la bonté sans mélange, couronne tout son sentier ; ses 
sombres journées mêmes ne sont plus pour elle que des témoignages de la bonté et de la miséricorde de Dieu. 
Tout est perdu de vue si ce n’est les soins constants et invariables du Seigneur notre Berger. L’âme ne parle que 
du bien qui a pourvu si admirablement à ses besoins journaliers, et de la grâce qui a pardonné ses chutes conti-
nuelles.

Mais maintenant la fin est venue – la scène se clôt et déjà la maison du Père est en vue. Un seul œil brille dans 
le cercle de famille, un seul cœur est dans la joie. « Mon habitation est dans la maison de 1’Éternel pour toute la 
durée des jours ». Cela me rappelle les dernières paroles d’une chère jeune fille de dix-neuf ans, adressées à un 
père tendrement affectionné, qui paraissait brisé de douleur sous le poids d’une séparation qui devait être pro-
chaine : « Cher père… ne peux-tu pas – me laisser partir ?… Je vais seulement… auprès de Jésus … et tu me  
rejoindras… bientôt ». Qu’ils sont doux et consolants ces mots, n’est-ce pas ? Mais elle, elle seule était calme et 
heureuse dans cette touchante scène. Plusieurs autres paroles semblables exprimèrent encore le repos et le 
bonheur de son âme, mais celles-ci furent accompagnées du plus tendre regard de sympathie dirigé vers son 
père bien-aimé qui venait de se jeter sur une chaise, dans un coin de la chambre, pour y donner un libre cours à 
ses larmes. Et maintenant c’est elle qui cherche à consoler celui qui a si souvent lu et prié près de son lit. Quelle 
grâce ! Quelle miséricorde accordée à un père, à une famille ! À Dieu en soit toute la louange. Oh ! ne sont-ce 
pas là les tendres et profondes sympathies du Bon Berger envers l’agneau qu’il porte sur son sein ?

Et maintenant, après avoir longtemps arrêté notre méditation sur le magnifique Psaume 23, et cela dans des 
sentiments profonds et mélangés, nous nous voyons contraints de le laisser pour d’autres thèmes, mais les le-
çons que nous y avons apprises de notre Père demeureront. Il sait graver sur les tables du cœur de manière a ne 
laisser ni au temps, ni aux circonstances, la puissance d’effacer. Le souvenir du passé peut jeter une ombre sur 
le présent, mais il n’est pas capable d’obscurcir notre brillant avenir. La pensée dominante des dernières paroles 
de ce psaume, c’est la maison – le chez-soi. Toutes les vicissitudes du désert sont passées, et maintenant la 
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seule pensée qui remplisse l’esprit, c’est la maison – l’éternelle et heureuse maison. « Mon habitation est dans la 
maison de l’Éternel pour toute la durée des jours ». C’est là que le pèlerin fatigué et épuisé trouve un parfait re-
pos ; celui qui était étranger sur la terre y trouve une céleste patrie, et c’est là aussi que le serviteur qui a achevé 
son travail entre dans la joie de son Seigneur.

Que le Seigneur accorde, tant à celui qui lira ces lignes, qu’à celui qui les écrit, de pouvoir, au temps conve-
nable, atteindre cet heureux chez-soi ! Quelle pensée est plus douce à nos cœurs que celle de nous trouver bien-
tôt chez nous ? Oh ! puissent tous ceux qui nous ont suivis dans nos méditations sur ce psaume, faire l’heureuse 
expérience du sixième verset et être ainsi capables de s’écrier avec nous : « Oui, le bien et la grâce m’accom-
pagnent tous les jours de ma vie, et mon habitation est dans la maison de l’Éternel pour toute la durée des 
jours ».

L’Écho du témoignage vol.8, p.336-363 [335-362], 466-508 [465-507]

6 – Extrait d’une lettre
…L’œuvre fait des progrès, mais lentement. La vérité se répand, mais c’est autre chose que de se charger de 

sa croix, et je remarque que, quand on n’agit pas selon la vérité, il n’y a pas de solidité, on joue avec les vues reli-
gieuses. Quand on suit la vérité, les difficultés sont là, l’opposition du monde ; cela vous rend sérieux, il faut sa-
voir rendre raison de ses convictions ; puis la chair ne s’accommode pas de cela, et il faut que la vérité règne 
dans le cœur pour que la victoire soit remportée. La grâce ne prête plus à la légèreté et à la licence dans la doc-
trine même. Ce ne sont pas des jets de vapeur : il faut que la machine marche, et marche avec beaucoup à traî-
ner ; il y a responsabilité à l’égard de soi-même, du nom du Seigneur et de son œuvre.

Il faut tenir compte de cette tendance à présent. Il ne manque pas de personnes qui aiment à entendre de nou-
velles vérités, mais qui n’ont pas une idée de marcher dans la vérité d’une manière pratique. Il faut de la patience, 
avoir un cœur large, mais un cœur qui ne connaît que Christ comme but, et qui le suit, au moins qui cherche à le 
faire. On perd son temps avec des amateurs. Il y a une vraie dignité dans la vérité, qui demande qu’on la res-
pecte d’une manière pratique. Mais vous le savez. Dans ces derniers jours il nous faut de la fermeté et un cœur 
large qui sache séparer ce qui est précieux de ce qui est méprisable. L’obéissance est ferme et humble ; la grâce, 
la douceur, l’amour devraient être là ; mais la vérité n’a pas besoin de l’homme, l’homme a besoin de la vérité. 
L’amour sent le besoin de chercher les âmes ; mais celles-ci doivent se soumettre à Christ et reconnaître sa 
grâce… De quelle manière frappante le Seigneur se place toujours en Jean dans une position où il reçoit tout du 
Père – xxxx xxxxx . On voit la déité percer à travers le voile dans chaque phrase pour ainsi dire. On voit que lui et 
le Père sont un ; mais Celui qui est un avec le Père reçoit maintenant tout de sa main. C’est la voix de quelqu’un 
qui peut parler avec le Père comme une personne divine ; mais il ne dit pas : Je me glorifierai, mais bien, glorifie-
moi. Il dit : « Je le relèverai en trois jours », mais c’est en séparant, pour ainsi dire, son corps de lui-même, et en 
en parlant comme d’un temple où il habitait. Sa personne s’est présentée à moi d’une manière bien vivante der-
nièrement en lisant cet évangile. Au reste, les évangiles m’ont beaucoup nourri ces temps-ci. Mais que nous 
sommes petits au prix de toute sa grâce et de tout ce qui se révélera à nous quand nous serons auprès de Lui 
dans la gloire. Que Dieu nous enseigne à charger la croix et à suivre Celui qui seul en est digne ! On veut lâcher 
la vérité parce qu’il est difficile de la concilier avec la charité. Tenez-y ferme : nous sommes sanctifiés par la véri-
té. Christ lui-même est la vérité. J’admets la difficulté, mais la grâce nous suffit. Cordiales affections à tous les 
frères ; que Dieu les garde et les bénisse !

J. N. Darby (New-York)

L’Écho du témoignage vol.8, p.413-415 [412-414]

7 – La tentation – Matthieu 4:1-11
« Alors Jésus fut emmené par l’Esprit au désert pour être tenté par le diable. Et ayant jeûné quarante jours et 

quarante nuits, après cela, il eut faim. Et le tentateur s’approchant, lui dit : Si tu es Fils de Dieu commande, afin 
que ces pierres deviennent des pains. Mais il répondit et dit : Il est écrit : L’homme ne vivra pas de pain seule-
ment, mais de toute parole qui sort de la bouche de Dieu (Deut. 8:3). Alors le diable le transporte dans la sainte 
ville, et le met sur le faîte du temple, et lui dit : Si tu es Fils de Dieu, jette-toi en bas, car il est écrit : Il donnera des 
ordres à ses anges à ton sujet, et ils te porteront sur leurs mains, de peur que tu ne heurtes ton pied contre 
quelque pierre. Jésus lui dit : Il est encore écrit : Tu ne tenteras pas le Seigneur ton Dieu (Deut. 6:16). Le diable le 
transporte encore sur une fort haute montagne, et lui montre tous les royaumes du monde et leur gloire, et lui dit : 
Je te donnerai toutes ces choses, si tu te prosternes et me rends hommage. Alors Jésus lui dit : Va, arrière de 
moi, Satan, car il est écrit : Tu rendras hommage au Seigneur ton Dieu, et tu le serviras lui seul (Deut. 6:13). Alors 
le diable le laisse ; et voici, les anges s’approchèrent et le servirent ».

La première pensée suggérée à l’esprit par la lecture de cette merveilleuse scène pourrait bien être celle-ci, que 
nous sommes différents de Jésus ! De tous les hommes qui ont jamais foulé cette terre, Il est le seul en qui Satan 
n’a rien eu. Combien il a en nous ! et si nous ne le savons pas, c’est à cause des ténèbres de nos esprits. Jésus 
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fut éprouvé de bien des manières, mais fut toujours trouvé parfait : ainsi, par exemple, ici quand il fut éprouvé par 
Satan ; plus tard lorsqu’il le fut par l’homme dans le cas des Scribes et des Pharisiens venus pour le surprendre 
dans ses discours ; et enfin, la plus terrible des épreuves, quand Dieu l’éprouva dans la dernière scène sur la 
croix ! Il ne se trouve pas en Lui une seule faiblesse. La tentation de Satan fut d’un triple caractère, comme elle 
avait été dans le jardin d’Éden : la convoitise de la chair, la convoitise des yeux, et l’orgueil de la vie. Mais quelle, 
différence dans l’accueil qu’elle trouve ! Satan savait que, si Jésus était le Messie, il était à la fois Dieu et homme, 
et en conséquence, il dispose sa tentation de manière à placer le Seigneur dans un dilemme : il faut qu’Il renie 
l’une de ces vérités, ou sa puissance comme Dieu, ou sa soumission en tant qu’homme. C’est au sein de l’abon-
dance qu’Ève fut tentée et excitée à la désobéissance, mais le Seigneur Jésus se montre fidèle au milieu des 
pressants besoins de la nature et quand il était sollicité seulement à user de la nourriture convenable. Le Sei-
gneur répond au diable avec douceur, et prend sa place dans la famille déchue d’Israël, en citant le Deutéro-
nome, le livre de la chute du peuple.

La seconde tentation participe du caractère de la convoitise des yeux, qui comprend plus que le désir des 
choses belles à voir qui sont dans le monde et de nature à réjouir les yeux. Elle va plus loin : elle ne peut se fier à 
la parole de Dieu, elle veut un signe. Le Saint Esprit n’est pas connu du monde à cause qu’il ne Le voit point. Et 
ici le Diable incite Christ à prouver par un signe s’il est le Christ ou non. Mais quoiqu’il se présente avec la propre 
promesse que Dieu fit à Christ dans les Psaumes, il ne trouve pas en Jésus le moindre atome de cette convoitise 
des yeux. Jésus ne voulait pas tenter le Seigneur son Dieu à lui donner un signe qu’Il était avec Lui. Il croyait, il 
savait que Dieu était avec Lui. Il prenait encore sa place au milieu de ceux qui avaient failli.

Mais quand le diable vient avec la dernière tentation, le Seigneur lui répond tout différemment. Il l’appelle Satan, 
nom qui signifie adversaire. Dans les deux autres tentations il s’était présenté comme étant l’accusateur, « je ne 
sais pas si tu es le Christ ? » Mais cette dernière, « si tu te prosternes et me rends hommage », le proclamait en-
nemi de Dieu, visant à posséder ce qui n’appartenait qu’à Dieu seul ; et immédiatement l’indignation du Seigneur 
éclata, et Il répondit : « Va, arrière de moi, Satan ».

L’Écho du témoignage vol.8, p.416-418 [415-417]

8 – Fragments et pensées
Il nous est bon de considérer ce qui caractérise l’homme spirituel.

C’est, d’abord, un esprit de dépendance, quels que puissent être notre état de foi et les bénédictions que nous 
pouvons avoir réalisées ;

Secondement, une confiance entière dans la bonté de Dieu, car Dieu est amour ;

En troisième lieu, Christ, l’objet constant des affections du cœur (Phil. 1:21), car l’œuvre du Saint Esprit dans le 
cœur a pour but de le remplir de la pensée de Christ.

~~~~~

Lorsqu’une chose que Dieu avait faite pour la bénédiction s’est corrompue, Dieu la rejette ; ou bien Il la rem-
place par quelque chose de meilleur. Ceux qui veulent perpétuer ou continuer ce qui est gâté demeurent sous les 
effets d’un mal qu’ils estiment autorisé par la Parole de Dieu.

~~~~~

Que me suis-je proposé de faire aujourd’hui ? Je ne puis me souvenir que d’un seul projet, celui de vivre de ma-
nière à glorifier le Seigneur Jésus. Pour le faire, je me repose sur son Esprit, qui a établi sa demeure en moi et a 
transformé mon cœur en sanctuaire du Dieu vivant. Car je suis l’un de ceux qui savent que Jésus est maintenant 
au sein du Père, et que nous, croyants, nous sommes là en Lui, et que Lui est ici-bas en nous. En nous, par la foi 
en même temps qu’en Esprit. Oui, je suis un être qui a été crucifié ensemble avec Christ ; néanmoins je vis, non 
pas moi cependant, mais Christ vit en moi ; et ce que je vis maintenant en la chair, je le vis dans la foi du Fils de 
Dieu qui m’a aimé et qui s’est livré lui-même pour moi. Christ vit en moi ! quelle merveilleuse bénédiction ! et com-
bien elle nous unit (et moi-même personnellement) à l’œuvre entière de la rédemption qui est en Jésus Christ : 
crucifiés avec Lui, morts, ensevelis avec Lui, ressuscités avec Lui, élevés au ciel avec Lui, assis avec Lui dans 
les hauts lieux, et là, bénis en Lui de toutes bénédictions spirituelles !

~~~~~

On ne saurait jamais réaliser la liberté, la joie, la bénédiction et la netteté de la vérité, si l’on n’agit pas d’après 
ce que l’on connaît.

~~~~~

La personne de Christ est l’onjet de la foi ; mais celui qui croit a part à la justice de Dieu, révélée comme étant 
la portion du croyant.

Les circonstances sont des moules qui déterminent la forme que la grâce doit prendre.
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Le lien de la vie éternelle ne saurait être brisé, mais celui de la communion peut être rompu par un simple re-
gard.

~~~~~

Celui qui accomplit son service sans être assis aux pieds de Jésus, fait ce qu’il croit juste, mais qui ne saurait 
être ce que Christ aime le mieux. Commencer par s’asseoir à ses pieds, c’est montrer que l’on sait ce qu’il aime 
le mieux ; un tel service est en harmonie avec sa volonté, et n’a pas simplement pour règle la conscience de celui 
qui s’en acquitte.

~~~~~

Jean 11

Le Seigneur ne guérit pas Lazare ; ce n’est que lorsque Lazare est mort et sent déjà, que le Seigneur le ressus-
cite, puis le fait délier et mettre en liberté. Il nous est présenté ici une image frappante du conseil de Dieu, et voici 
laquelle : pour qu’après la chute, la gloire de Dieu puisse se manifester dans toute son étendue, il faut qu’elle se 
révèle au-delà de l’horizon de l’homme, dans une sphère au-delà de lui et de Satan (Héb. 2:14) ; elle doit se révé-
ler non pas sur le terrain de l’homme, celui de la guérison, mais sur le terrain de Dieu, celui de la résurrection ; 
elle ne doit se révéler que lorsque la condition est désespéré, lorsqu’il n’y a plus de vie, lorsque la mort a mis 
son sceau sur le mort, en d’autres termes, lorsque le mort « sent déjà ».

Et quand le Seigneur tarde (v.6), c’est pour montrer à Marthe quelque autre chose que ce qu’elle avait désiré ; 
c’est qu’Il veut lui montrer la gloire de Dieu (40-44). Il a ses idées à Lui encore en 2 Pierre 3:4-9. Dans son retard 
à l’égard de son avènement, le Seigneur a ses pensées à Lui qui rendent témoignage à sa grâce que l’homme ne 
comprend pas.

Et quand de nos jours, à sa manière et dans ses circonstances à lui, le cœur incrédule et précipité répète ce 
que disaient jadis certains d’entre les Juifs : Celui-ci qui a ouvert les yeux de l’aveugle ne pouvait-il pas faire aussi 
que cet homme ne mourut point ? On pourrait lui répondre comme ou aurait pu le dire aux Juifs, après la résur-
rection de Lazare, si Jésus n’eût pas laissé mourir Lazare, aurait-Il montré la gloire de Dieu à Marthe ? Lui aurait-
Il fait entrevoir par sa résurrection et sa mise en liberté cette autre résurrection et cette autre liberté réservée aux 
croyants, réservée à ceux qu’Il aime ?

L’Écho du témoignage vol.8, p.51 [50], 205 [204], 299-300 [298-299],

418 [417], 465 [464], 531 [530], 574 [573]

9 – Poésies et cantiques

Oh ! Quand serai-je aux cieux ?
1

Oh ! quand serai-je aux cieux ! je n’ai plus rien à faire
O terre avec ta vanité !

Je me rends vers un monde où rien n’est éphémère,
Où tout est brillant de beauté.

2
Oh ! je voudrais déjà dans la paix immortelle,

Rejoindre les saints bienheureux !
Je voudrais, je voudrais chanter l’hymne éternelle,

Et briller de joie avec eux.
3

Je voudrais du Sauveur voir la face bénie
Et le contempler à toujours !…

Être exempt du péché c’est m’a plus chère envie,
Mon vœu constant de tous les jours.

4
Que ne suis-je déjà dans le séjour suprême

Toujours radieux, toujours beau.
Éprouvant ô mon Dieu ! ton étreinte elle-même

Dans ce tabernacle nouveau !
5

Oui, je voudrais, Seigneur, partager ta victoire
Et ton repos si glorieux.

Oui, mon plus vif désir, c’est posséder ta gloire.
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Oh ! quand serai-je dans les cieux !

C.-L. F.

(Traduit de l’Anglais)
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