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Présentation Générale du  

Programme 

 

1ère Partie : 
 

Programme de Formation en Théologie 

Systématique. 

 

Durée : 3 Mois  

 

(Certificat de formation en Théologie 

Systématique) 

 

Public concerné : 
 

- Étudiants en théologie 

- Pasteurs et responsables d’église 

- Leaders chrétiens 

- Toute personne désireuse d’approfondir sa 

foi de manière responsable 
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Esquisse du Programme 

 

Le programme est structuré en modules de quatre 

(4) semaines, présenté sur la forme de « Séminaires 

de formation ». 

 

Chaque module constitue une unité d’apprentissage 

complète et fait l’objet d’une évaluation spécifique. 

L’achèvement de l’ensemble des modules requis conduit 

à l’obtention du : Certificat en Théologie 
Systématique. 

 

Structure du Curriculum  

 

Théologie Systématique : 
 

« Fondements doctrinaux de la foi 

chrétienne » 
 

Description 
 

Ce cours présente de manière organisée les doctrines 

majeures de la foi chrétienne à partir de l’Écriture, en 
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tenant compte de la tradition théologique et des enjeux 

contemporains. 
 

Présentation des doctrines : 
 

 

1. Introduction : (Théologie Biblique et Théologie 

Systématique) : Méthode, sources, rôle de la foi et de la 

raison. 
 

2. Doctrine de la Révélation : Révélation générale et 

spéciale, l'autorité, l'inspiration et la canonicité des 

Écritures.  
 

3. Doctrine de Dieu (Théologie propre) L'existence et les 

attributs de Dieu; la Trinité. 

 

4. Doctrine de l'humanité (Anthropologie) : L'image de 

Dieu, la nature humaine et l'origine du péché. 
 

 

5. Doctrine du péché (Harmatiologie) : La Chute, la 

nature de l’homme et les conséquences du péché. 
 

6. La personne du Christ (Christologie) : Divinité, 

humanité et union hypostatique. 
 

7. L’œuvre du Christ (Sotériologie I) : Les Théories de 

l'expiation (la Croix, la Résurrection, l’Ascension). 
 

8. Doctrine du Salut (Sotériologie II, ou application de la 

sotériologie) : Élection, appel, régénération, conversion, 

justification, sanctification, glorification. 



5 
 

 

9. Doctrine du Saint-Esprit (Pneumatologie) : Personne, 
œuvre et dons. [Important chevauchement avec la 

psychologie]. 
 

10. Doctrine de L'Église (Ecclésiologie) : Nature, 

caractéristiques, gouvernement, sacrements et 

ordonnances. 
 

11. Doctrine des temps de la fin (Eschatologie) : La mort, 

l'état intermédiaire, le retour du Christ, le jugement 

dernier, les nouveaux cieux et la nouvelle terre. 

 
12. Sujet spécial : Dialogue avec le monde contemporain. 

 

Durée du programme : 

 

• 3 modules × 4 semaines = 12 semaines 

• Revision générale : une semaine 

• Test et Certificat final 

 

Structure des Modules 
 

Module 1 (4 semaines)  
 

 

 

 

 

1ère semaine : (Théologie Biblique et Théologie 

Systématique) Introduction à la Théologie 

Systématique. 



6 
 

 

2ème semaine : (Doctrine de la Révélation) 

Révélation générale et spéciale, l'autorité, l'inspiration et la 

canonicité des Écritures.  

 

3ème semaine Doctrine de Dieu (Théologie propre) 

L'existence et les attributs de Dieu; la Trinité. 

 

4ème semaine Doctrine de l'humanité 

(Anthropologie) : L'image de Dieu, ou encore (l’imago Dei), 

la nature humaine et l'origine du péché. 
 

 

 

 

 

 

 

2eme Partie 
 

MODULE 1 
 

 

 

Introduction à la Théologie 

Systématique 
 
 

Objectif du module : 
 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

Poser les fondations doctrinales et méthodologiques 

nécessaires à l’étude de la théologie systématique à 

partir des épîtres du Nouveau Testament. 
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1. Théologie biblique et Théologie 

systématique 

 

Il est essentiel de distinguer, sans les opposer, la 

théologie biblique et la théologie systématique. 

 

La Théologie biblique étudie la révélation divine 

dans son développement historique. Elle cherche à 

comprendre le message d’un auteur biblique dans son 

contexte particulier, en respectant la progression de la 

révélation. 

 

La Théologie Systématique, quant à elle, rassemble 

ces enseignements pour en proposer une synthèse 

doctrinale globale, utile à l’Église de tous les temps. 
 

Ces deux approches sont complémentaires : 

 

• La Théologie biblique écoute le texte, 
 

• La Théologie systématique en organise l’enseignement 

 

Une théologie systématique correcte repose toujours 

sur une théologie biblique fidèle. 

 

1. Qu’est-ce que la théologie systématique ? 
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La Théologie systématique est la discipline qui cherche 

à présenter de manière organisée et cohérente 

l’ensemble des enseignements bibliques concernant les 

grandes vérités de la foi chrétienne. Elle s’intéresse aux 

doctrines relatives à Dieu, à l’homme, au salut, à l’Église 

et à l’espérance future. 

 

Contrairement à une lecture fragmentée de la Bible, la 

théologie systématique pose une question simple mais 

fondamentale : Que dit toute l’Écriture sur ce sujet ?  

 
 

3. Pourquoi étudier la théologie systématique ? 

 

Dans un contexte pastoral, cette discipline permet : 1) 

d’enseigner avec clarté, 2). De protéger l’Église 

contre les dérives doctrinales, 3). D’assurer une 

transmission fidèle de la foi. 

 

L’apôtre Paul souligne l’utilité doctrinale de l’Écriture 

lorsqu’il écrit : 
 

« Toute l’Écriture est inspirée de Dieu, et utile pour 

enseigner, pour convaincre, pour corriger, pour instruire 

dans la justice… »  (2 Timothée 3 :16–17) 
 

Pourquoi les Épitres ont-elles été écrites ? 
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Les épîtres du Nouveau Testament ont été écrites pour 

répondre à des besoins concrets des Églises. Elles 

abordent des questions doctrinales, éthiques et 

pastorales avec une grande clarté. 

 

Elles expliquent notamment :  
 

• le sens de la mort et de la résurrection de Christ, 

• la justification par la foi, 

• la vie nouvelle en Christ, 

• l’organisation et la mission de l’Église. 

 

Ainsi, les épîtres ne se contentent pas de raconter 

l’histoire du salut; elles en interprètent la signification 

théologique. Elles constituent donc de véritables 

manuels doctrinaux apostoliques, essentiels pour la 

formation théologique. 

 

Ensemble, ces écrits forment la base doctrinale du 

christianisme apostolique. 
 

  

Conclusion du Module 1 
 

Le ministère chrétien ne peut être solide sans fondement 

doctrinal. La théologie systématique, enracinée dans les 
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épîtres du Nouveau Testament, permet à l’Église de 

demeurer fidèle à la vérité révélée et pertinente dans sa 

mission. 

 

Ce premier module pose les bases nécessaires pour 

l’étude approfondie des doctrines chrétiennes qui 

suivront. 

 
Module (1) Révision. 

 

1. Qu’est-ce que la théologie systématique ? 

 
La Théologie systématique est la discipline qui cherche 

à présenter de manière organisée et cohérente 

l’ensemble des enseignements bibliques concernant les 

grandes vérités de la foi chrétienne.  
 

Elle s’intéresse aux doctrines relatives à Dieu, à 

l’homme, au salut, à l’Église et à l’espérance future. 

 

2. Pourquoi la théologie systématique est-elle 

indispensable à un ministère fidèle aujourd’hui ? 
 

Dans un contexte pastoral, cette discipline permet : 

d’enseigner avec clarté, de protéger l’Église contre 
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les dérives doctrinales, d’assurer une transmission 

fidèle de la foi. 

 

3. Quel est le champ d’étude de la théologie 

systématique ? 

 

La théologie systématique étudie les doctrines majeures 

de la foi chrétienne à partir des Saintes Ecritures. 

 

4. Quel est le rôle de la théologie systématique dans 

l’église chrétienne ? 

 

La théologie systématique peut être considérée comme 

le fondement doctrinal de la foi chrétienne. 

 

5.  Pourquoi les Épitres ont-elles été écrites ? 

 

Les épîtres du Nouveau Testament ont été écrites pour 

répondre à des besoins concrets des Églises. Elles 

abordent des questions doctrinales, éthiques et 

pastorales avec une grande clarté. 
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MODULE 2 

 

La Doctrine de la Révélation  
Dieu se révèle à l’homme et parle 

 

 

Objectif du module 

 

Comprendre la Révélation divine comme fondement de 

toute théologie chrétienne, et reconnaître son expression 

particulière dans les épîtres du Nouveau Testament. 
 

 

Introduction  

 

Toute théologie authentiquement chrétienne commence 

par une affirmation fondamentale : Dieu n’est pas 

silencieux, Il se révèle. 
 

Si l’homme peut connaître Dieu, ce n’est pas parce qu’il 

l’a découvert par sa propre intelligence ou sa quête 

spirituelle, mais parce que Dieu a pris l’initiative de se 

faire connaître. La doctrine de la révélation répond 

donc à une question essentielle : 
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Définition de la révélation divine 

 

La Révélation peut être définie comme l’acte par lequel 

Dieu se fait connaître à l’humanité. Elle ne consiste pas 

simplement en des informations sur Dieu, mais en une 

communication personnelle de Dieu lui-même. 

 

La Bible présente un Dieu qui parle, qui agit et qui entre 

en relation avec sa création. Sans révélation divine, toute 

connaissance de Dieu resterait fragmentaire, incertaine 

ou erronée. 

 

L’apôtre Paul souligne cette initiative divine lorsqu’il 

écrit : «Ce qu’on peut connaître de Dieu est manifeste 

pour eux, Dieu le leur ayant fait connaître » (Rom. 1:19) 

 

Comment Dieu se fait-il connaître aux êtres 

humains ? 

 

La théologie chrétienne distingue traditionnellement 

deux formes de révélation : la révélation générale et la 

révélation spéciale. 

 

1. Révélation générale  
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La révélation générale désigne la manière dont Dieu se 

fait connaître à tous les êtres humains à travers : la 

création, l’ordre du monde, la conscience humaine. 
 

Paul affirme que la création rend témoignage de la 

puissance et de la divinité de Dieu : 
 

« Les perfections invisibles de Dieu, sa puissance 

éternelle et sa divinité, se voient comme à l’œil nu depuis 

la création du monde ». (Rom. 1:20).   

 

David de son côté, témoigne dans le psaume 19 : Les 

cieux racontent la gloire de Dieu et l’étendue manifeste 

l’œuvre de ses mains ».   

 

Les versets 1 et 2 de ce Psaume constitue une déclaration 

fondamentale de la « révélation naturelle », par laquelle 

l’univers entier proclame le savoir-faire et la majesté du 

Créateur. 

 

Cependant, si la révélation générale rend l’homme 

responsable devant Dieu, elle ne suffit pas pour 

conduire au salut. Elle révèle l’existence de Dieu, mais 

non le plan rédempteur accompli en Jésus-Christ. 
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2. Révélation spéciale 

 

La révélation spéciale correspond à l’intervention 

directe et particulière de Dieu dans l’histoire pour se 

faire connaître de manière salvatrice. Elle s’exprime 

notamment par : 

 

• les actes rédempteurs de Dieu, 

• la parole prophétique, 

• l’incarnation de Jésus-Christ, 

• les Écritures inspirées. 

 

L’auteur de l’épître aux Hébreux résume cette révélation 

de manière magistrale : 

 

Après avoir autrefois, à plusieurs reprises et de plusieurs 

manières, parlé à nos pères par les prophètes, Dieu, 

dans ces derniers temps, nous a parlé par le Fils. 

(Héb.1:1–2) 

 

Les épîtres s’inscrivent pleinement dans cette révélation 

spéciale, car elles expliquent et appliquent l’œuvre du 

Christ à la vie de l’Église. 

 

3. - La révélation en Jésus-Christ 
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Au cœur de la révélation spéciale se trouve la personne 

de Jésus-Christ. Il n’est pas seulement le messager de 

Dieu; il est la révélation parfaite de Dieu. 

 

Les épîtres affirment clairement que le Christ révèle le 

Père : 
 

• par sa personne, 

• par son œuvre, 

• par son enseignement. 

 

Paul écrit aux Colossiens : « Il est l’image du Dieu 

invisible ». (Col.1:15) 
 

Ainsi, toute théologie chrétienne doit être 

christocentrique. La révélation de Dieu atteint son 

accomplissement en Jésus-Christ, et les épîtres en 

offrent l’interprétation théologique inspirée. 

 

4. - Autorité apostolique et transmission de la 

révélation 

 

Les épîtres du Nouveau Testament ne sont pas de 

simples réflexions spirituelles. Elles reposent sur 
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l’autorité apostolique, c’est-à-dire sur l’appel et l’envoi 

direct des apôtres par le Christ. 

 

Paul insiste sur l’origine divine de son message : « 

L’Évangile qui a été annoncé par moi n’est pas de 

l’homme… je l’ai reçu par une révélation de Jésus-

Christ ». (Galates 1:11–12). 

 

Cette affirmation est capitale pour la théologie 

systématique. Elle signifie que la doctrine chrétienne ne 

repose pas sur des opinions humaines, mais sur une 

révélation reçue, transmise et préservée par Dieu. 

 

5. - La révélation comme fondement de la foi de 

l’Église 

 

La foi chrétienne n’est pas fondée sur l’expérience 

subjective, la tradition seule ou la culture, mais sur la 

révélation divine. Les épîtres montrent que l’Église est 

bâtie sur : 
 

• l’enseignement des apôtres, 

• la révélation reçue en Christ, 

• la parole inspirée transmise aux communautés 

chrétiennes. 
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Paul écrit aux Éphésiens : 
 

« Vous avez été édifiés sur le fondement des apôtres et 

des prophètes, Jésus-Christ lui-même étant la pierre 

angulaire » (Éph. 2:20). 

 

Ainsi, toute réflexion théologique authentique ne doit 

être ni altérée ni remplacée, mais soumise à la 

révélation. 

 

6. - Implications pastorales de la doctrine de la 

révélation 

 

Pour le ministère pastoral, la doctrine de la révélation a 

des implications profondes : 

 

a) Elle appelle à l’humilité : le pasteur est un serviteur 

de la Parole, non son auteur. 

 

b) Elle garantit la fidélité doctrinale : l’enseignement 

doit rester attaché à la révélation biblique. 

 

c) Elle protège l’Église contre les fausses révélations et 

les doctrines étrangères à l’Évangile. 

 

La théologie systématique commence donc par l’écoute 

attentive de ce que Dieu a déjà révélé. 
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Conclusion du Module 2 
 

La doctrine de la révélation rappelle que la foi chrétienne 

repose sur une initiative divine souveraine. Dieu s’est 

fait connaître, il a parlé, et il continue de parler à son 

Église à travers la révélation qu’il a donnée en Jésus-

Christ et transmise par les Écritures. 

 

Ce module établit un principe fondamental : toute 

véritable théologie doit commencer par la révélation 

et s’y soumet.  

 

Si Dieu s’est révélé, une question s’impose 

naturellement comment cette révélation est-elle 

préservée, transmise et reconnue avec autorité ? 

 

Module (2) Révision 
 

1. Quelle est la base de toute théologie authentique 

chrétienne ? 

 

Toute théologie authentiquement chrétienne commence 

par une affirmation fondamentale : Dieu n’est pas 

silencieux, Il se révèle. 
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2. Comment peut-on définir la révélation divine ? 

 

La Révélation peut être définie comme l’acte par lequel 

Dieu se fait connaître à l’humanité. Elle ne consiste pas 

simplement en des informations sur Dieu, mais en une 

communication personnelle de Dieu lui-même. 

 

3. Comment Dieu se fait-il connaître aux êtres 

humains ? 

 

La théologie chrétienne distingue traditionnellement 

deux formes de révélation : la révélation générale et la 

révélation spéciale. 

 

4. Comment David et Paul affirment ils le 

témoignage de la création de la puissance et de la 

divinité de Dieu ? 

 

« Les perfections invisibles de Dieu, sa puissance 

éternelle et sa divinité, se voient comme à l’œil nu depuis 

la création du monde ». (Rom. 1:20). « Les cieux 

racontent la gloire de Dieu et l’étendue manifeste 

l’œuvre de ses mains » (Ps.19 :1, 2). 
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5. Quel est le personnage central de la revelation 

speciale ? 

 

Au cœur de la révélation spéciale se trouve la 

personne de Jésus-Christ. 

 

 

MODULE 3 
 

 

(Bibliologie) La Doctrine de l’Ecriture 
 

Inspiration, autorité et suffisance 

de la Parole de Dieu 

 

 

Objectif du module 

 

Comprendre la nature de l’Écriture sainte, son origine 

divine, son autorité normative et sa suffisance pour la foi 

et la vie de l’Église. 

 

Introduction 
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Après avoir affirmé que Dieu s’est révélé, une question 

fondamentale s’impose : 

 

Comment cette révélation est-elle transmise, 

conservée et reconnue avec autorité dans l’Église ? La 

doctrine de l’Écriture répond à cette question. Elle 

affirme que la révélation divine a été présentée par écrit, 

sous l’inspiration du Saint-Esprit, afin d’être transmise 

fidèlement à toutes les générations. 

 

Les épîtres du Nouveau Testament jouent un rôle central 

dans cette doctrine, car elles témoignent elles-mêmes de 

leur autorité scripturaire et de leur usage normatif dans 

l’Église primitive. 

 

1. - Définition de l’Écriture sainte 

 

L’Écriture sainte est l’ensemble des écrits reconnus par 

l’Église comme Parole de Dieu inspirée, constituant la 

norme suprême de la foi et de la pratique chrétiennes. 

 

Elle est à la fois : 

 

• divine par son origine, 

• humaine par ses auteurs, 
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• normative par son autorité. 

 

Paul exprime clairement cette conviction lorsqu’il écrit : 
 

«Toute l’Écriture est inspirée de Dieu, et utile pour 

enseigner, pour convaincre, pour corriger, pour instruire 

dans la justice » (2 Tim. 3:16). 

 

2. - Signification du mot « Écriture » 
 

Le mot traduit par Ecriture vient du mot Graph, qui 

signifie « écrit ». Dans l’Ancien Testament ces écrits 

jouissaient d’une grande autorité (par ex. 2 R.14 :16; 2 

Chr.23 :18; Esd.3 :2; Ne.10 :34).  
 

Les « écrits » de l’Ancien Testament ont été répartis en 

trois groupes appelés (La Loi, les Prophètes, et les 

Psaumes), et ils constituaient les 39 livres de l’Ancien 

Testament. 
 

Dans le Nouveau Testament le verbe grec grapho est 

utilisé environ 90 fois en rapport avec la Bible, alors que 

le nom graphe est utilisé 51 fois dans le Nouveau 

Testament, presque exclusivement pour parler de 

l’Écriture.  
 

Le passage classique de 2 Tim.3 :16 souligne que ces 

écrits ne sont pas des textes ordinaires mais qu’ils sont 
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réellement inspirés de Dieu et en tant que tels, ils sont 

empreints d’autorité et ce qu’ils enseignent est 

infaillible. 

 

3. - L’inspiration divine de l’Écriture 
 

 

 

 

 

 

a) Le sens de l’inspiration 
 

Le terme « inspiration » signifie que l’Écriture trouve 

son origine en Dieu lui-même. Les auteurs bibliques 

n’ont pas écrit selon leur seule initiative, mais sous 

l’action souveraine de l’Esprit Saint. 

 

L’inspiration n’annule pas la personnalité, la culture ou 

le style des auteurs humains. Elle garantit cependant que 

le message transmis correspond fidèlement à la volonté 

de Dieu. 
 

Pierre l’affirme avec force : 
 

« Ce n’est pas par une volonté d’homme qu’une 

prophétie a jamais été apportée, mais c’est poussé par 

le Saint-Esprit, que des hommes ont parlé de la part de 

Dieu ». (2 Pierre 1:21). 

  

b) Inspiration et épîtres du Nouveau Testament 
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Les épîtres témoignent elles-mêmes de leur statut 

inspiré. Paul, par exemple, affirme que son 

enseignement est reçu non comme une parole humaine, 

mais comme la Parole de Dieu : 
 

 

« Vous avez accueilli la parole que nous vous faisions 

entendre, non comme la parole des hommes, mais 

comme ce qu’elle est réellement, la parole de Dieu. » 

(1 Thes.2:13). 
 

Ainsi, les épîtres ne sont pas de simples lettres 

pastorales, mais des écrits inspirés ayant une autorité 

durable pour l’Église. 
 

4. - L’autorité de l’Écriture 
 

Il existe beaucoup de preuves que la Bible est un livre 

totalement exceptionnel, tout à fait diffèrent des autres 

ouvrages. La Bible déclare environ 3800 fois 

l’expression « Dieu a dit », ou « la Parole de l’Eternel ». 

(Dans Ex.14.1; 20 :1; Es.1 :10, 24; Jér.1 :11, etc.). Paul 

reconnait aussi que les choses qu’il écrivaient étaient les 

commandements du Seigneur (1 Cor.14.37). 
 

 

5. - Nature de l’autorité biblique 
 



26 
 

L’autorité de l’Écriture découle directement de son 

inspiration divine. Parce que Dieu en est l’auteur ultime, 

l’Écriture possède une autorité suprême et normative 

sur la foi et la vie chrétiennes. 
 

 

Cette autorité ne dépend ni de l’Église, ni de la tradition, 

ni de l’expérience personnelle. L’Église reconnaît 

l’autorité de l’Écriture; elle ne la crée pas. 
 

Paul rappelle à Tite l’importance de s’attacher à une 

doctrine fidèle : 
 

« Il faut que l’évêque soit irréprochable comme économe 

de Dieu… Attaché à la parole fidèle telle qu’elle a été 

enseignée. » (Tite 1:9). 
 
 

6. - Autorité apostolique et autorité  

scripturaire 

 

Dans les épîtres, l’autorité apostolique est étroitement 

liée à l’autorité de l’Écriture. Les apôtres écrivent en tant 

que témoins mandatés par le Christ, sous la direction du 

Saint-Esprit. 

 

C’est pourquoi leurs écrits ont été reçus et utilisés 

comme normes de conduite dès les débuts de l’Église, au 

même titre que les Écritures de l’Ancien Testament. 
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7. - La suffisance de l’Écriture 
 

La doctrine de la suffisance affirme que l’Écriture 

contient tout ce qui est nécessaire pour le salut, la foi et 

la vie chrétienne. Elle n’exclut pas l’utilité de la 

tradition, de la réflexion théologique ou de l’expérience, 

mais elle affirme que rien ne peut remplacer ou 

compléter l’autorité de la Parole révélée. 

 

Jude exhorte l’Église à demeurer fidèle à cette foi 

transmise une fois pour toutes : 
 

« Combattez pour la foi qui a été transmise aux saints 

une fois pour toutes. » (Jude 3). 

 

Pour le ministère pastoral, cette doctrine est essentielle. 

Elle protège l’Église contre : 

 

• les révélations prétendument nouvelles, 

• les doctrines étrangères à l’Évangile, 

• les dérives spirituelles non bibliques. 

 

8. - L’Écriture dans la vie de l’Église 
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Les épîtres montrent que l’Écriture occupe une place 

centrale dans la vie de l’Église : 

 

• elle est lue publiquement, 

• elle est enseignée, 

• elle sert de référence pour la correction et l’exhortation. 

 

Paul encourage Timothée : 
 

« Applique-toi à la lecture, à l’exhortation, à 

l’enseignement ». (1 Tim.4:13). 

 

Ainsi, une Église fidèle est une Église centrée sur la 

Parole de Dieu. 

 

9. - Implications pastorales de la doctrine de 

l’Écriture 

 

Pour le serviteur de Dieu, la doctrine de l’Écriture 

implique : 
 

• une soumission personnelle à la Parole, 

• une prédication fondée sur le texte biblique, 

• une vigilance doctrinale constante, 
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• une confiance dans la puissance transformatrice de 

l’Écriture. 

 

La théologie systématique ne peut être utile sans un 

attachement ferme à l’autorité et à la suffisance de la 

Bible. 

 

Conclusion du Module 3 
 

La doctrine de l’Écriture affirme que Dieu a non 

seulement parlé, mais qu’il a préservé sa parole pour 

l’Église de tous les temps. Inspirée par l’Esprit, investie 

d’autorité divine et suffisante pour la foi, l’Écriture 

demeure le fondement inébranlable de toute théologie 

chrétienne. 

 

Ce module établit un principe fondamental : la théologie 

systématique est une étude totalement soumise à 

l’Écriture. 

 

« Si l’Écriture révèle Dieu avec autorité, une question 

demeure, quel est ce Dieu que l’Écriture nous révèle ? » 

 

 

 Module (3) Révision 
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1. Que signifie l’expression « les Saintes 

Écritures » ? 

 
 

L’Écriture sainte est l’ensemble des écrits reconnus par 

l’Église comme Parole de Dieu inspirée, constituant la 

norme suprême de la foi et de la pratique chrétiennes. 

 

2. Qu’enseigne la doctrine de la suffisance de 

l’Écriture ? 
 

La doctrine de la suffisance affirme que l’Écriture 

contient tout ce qui est nécessaire pour le salut, la foi et 

la vie chrétienne. 

 

3. Quel rôle joue l’Ecriture Sainte dans la vie de 

l’Église 
 

Les épîtres montrent que l’Écriture occupe une place 

centrale dans la vie de l’Église : elle est lue 

publiquement, elle est enseignée, elle sert de référence 

pour la correction et l’exhortation. 

 

4. Pourquoi la doctrine de la suffisance de l’Ecriture 

est-elle essentielle pour le ministère pastoral ? 
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Cette doctrine est essentielle parce qu’elle protège 

l’Église contre : les révélations prétendument nouvelles, 

les doctrines étrangères à l’Évangile, les dérives 

spirituelles non bibliques. 

 

5. Pourquoi dit-on que la théologie systématique ne 

peut être utile sans un attachement ferme à l’autorité 

et à la suffisance de la Bible. 

 

Parce que l’Écriture demeure le fondement inébranlable 

de toute théologie chrétienne. 

 

 

 

 

MODULE 4 

 

La Doctrine de Dieu 
 

Théologie propre  

 
 

Objectif du module 
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Approfondir la connaissance du Dieu vivant tel qu’il se 

révèle dans les épîtres du Nouveau Testament, en 

considérant sa nature, ses attributs et son œuvre 

souveraine. 

 

Introduction  
 

Après avoir affirmé que Dieu s’est révélé et que cette 

révélation est transmise avec autorité dans l’Écriture, la 

théologie systématique pose une question centrale : 

Qui est ce Dieu que l’Écriture nous fait connaître ? 

 

La doctrine de Dieu, souvent appelée théologie propre, 

occupe une place fondamentale dans la réflexion 

chrétienne. Toute autre doctrine, qu’il s’agisse du salut, 

de l’Église ou de la vie chrétienne, dépend directement 

de la manière dont Dieu est compris. 

 

Les épîtres du Nouveau Testament ne proposent pas une 

spéculation abstraite sur Dieu. Elles présentent un Dieu 

vivant, souverain, personnel, engagé dans l’histoire du 

salut et proche de son peuple. 

 

1. - La connaissance de Dieu selon les épîtres 
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Les épîtres affirment que la connaissance de Dieu n’est 

pas le fruit d’une simple recherche intellectuelle, mais le 

résultat de sa révélation et de son action salvatrice. 

 

Paul écrit aux Romains : 
 

« Car de lui, par lui et pour lui sont toutes choses. » 
(Rom.11:36). 
 

Connaître Dieu, dans la perspective biblique, signifie : 

 

• Reconnaître sa souveraineté, 

• Entrer en relation avec lui, 

• Vivre en conformité avec sa volonté. 

 

La théologie propre n’est donc pas une fin en soi; elle 

conduit à l’adoration, à l’obéissance et à la confiance. 
 
 

2. - Les attributs de Dieu 

 

Les attributs de Dieu décrivent ce que Dieu est en lui-

même. Les épîtres mettent en lumière ces attributs non 

comme des concepts abstraits, mais comme des réalités 

expérimentées dans l’œuvre du salut. 

 

a) Les attributs explicites 
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Certains attributs de Dieu se reflètent, de manière 

limitée, dans la vie humaine : 
 

• L’amour « Dieu est amour. » (1 Jean 4:8) 

• La justice « Dieu agit toujours avec justice et 

droiture ». 
 

• La bonté et la grâce « La bonté de Dieu nous conduit 

à la repentance. » (Rom.2:4) 

 

Ces attributs appellent les croyants à imiter le caractère 

de Dieu dans leur conduite. 

 

b) Les attributs implicites 

 

D’autres attributs appartiennent exclusivement à Dieu : 
 

• Sa souveraineté 

• Son éternité 

• Son immuabilité 

• Son omniscience 

 

Paul souligne la grandeur insondable de Dieu : « Ô 

profondeur de la richesse, de la sagesse et de la 

connaissance de Dieu ! » (Rom.11 :33). 
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Ces attributs rappellent que Dieu demeure infiniment au-

dessus de sa création. 

 

3. - La souveraineté de Dieu 
 

La souveraineté de Dieu est un thème central dans les 

écrits apostoliques. Elle affirme que Dieu gouverne 

l’histoire, le salut et la destinée de l’humanité selon sa 

volonté parfaite. 
 

Paul écrit aux Éphésiens : 
 

« Il opère toutes choses d’après le conseil de sa volonté. 

». (Éphésiens 1:11). 

 

Cette souveraineté ne supprime pas la responsabilité 

humaine, mais elle garantit que le plan de Dieu 

s’accomplit malgré les limites et les faiblesses humaines. 

 
 

Pour le ministère pastoral, cette doctrine offre : 

 

• une source de réconfort dans l’épreuve, 

• une assurance face à l’incertitude, 

• une motivation pour la fidélité. 
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4. - La Trinité dans les épîtres 
 

Bien que le terme « Trinité » n’apparaisse pas 

explicitement dans les épîtres, la réalité trinitaire y est 

clairement affirmée. 

 

Les épîtres présentent : 

 

• le Père, source du salut, 

• le Fils, médiateur et Seigneur, 

• le Saint-Esprit, agent de la vie nouvelle. 

 

Paul conclut sa lettre aux Corinthiens par une formule 

trinitaire explicite : 

 

« Que la grâce du Seigneur Jésus-Christ, l’amour de 

Dieu, et la communion du Saint-Esprit soient avec vous 

tous. » (2 Cor.13 :13). 
 

La doctrine trinitaire protège la foi chrétienne contre les 

réductions simplistes de Dieu et garantit une 

compréhension équilibrée de son œuvre. 

 

5. - Dieu et son œuvre salvatrice 
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Dans les épîtres, Dieu n’est jamais présenté comme 

distant ou indifférent. Il est le Dieu qui agit, qui appelle, 

qui sauve et qui transforme. 

 

Paul affirme : 
 
 

 

« Dieu, riche en miséricorde, à cause du grand amour 

dont il nous a aimés… » (Eph.2 :4) 

 

La théologie propre est donc inséparable de la 

sotériologie. Connaître Dieu, c’est reconnaître son 

initiative dans le salut et sa fidélité envers son peuple. 

 

6.  - Implications pastorales de la doctrine de 

Dieu 

 

Une compréhension saine de Dieu influence 

profondément le ministère pastoral : 

 

• Elle nourrit l’adoration authentique. 
 
 

• Elle inspire une prédication centrée sur Dieu et non 

sur l’homme. 
 

• Elle fortifie la confiance dans les temps de crise. 
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• Elle oriente l’éthique et la vie communautaire. 
 

Un ministère qui perd la vision dominante de 

l’immuabilité et de l’omnipotence de Dieu finit par 

perdre toute sa force spirituelle. 

 
 

 

Conclusion du Module 4 

 

La doctrine de Dieu est le cœur de la théologie 

systématique. Les épîtres du Nouveau Testament 

révèlent un Dieu souverain, aimant, juste et trinitaire, 

engagé dans l’histoire du salut et digne de toute 

adoration. 

 

Ce module nous rappelle une vérité essentielle : ce que 

nous croyons au sujet de Dieu détermine tout le reste 

de notre foi. 

 

« Si Dieu s’est révélé comme Père souverain, une 

question s’impose naturellement : quel est le rôle unique 

du Fils dans cette révélation et dans le salut ? » 

 
 

Module (4) Révision 
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1. Pourquoi appelle-t-on la doctrine de Dieu : 

Théologie Propre ? 

 
La doctrine de Dieu est appelée " Théologie propre ", car 

elle constitue l'étude spécifique des attributs et de la 

nature de Dieu lui-même.  Elle tire son origine des 

termes "theos" (Dieu) et "logos " (étude), et s'impose 

comme l'étude directe et essentielle de Dieu lui-même. 
 

 

2. Quels sont les attributs explicites de Dieu ? 

 

Les attributs explicites de Dieu sont : L’amour (1 Jean 

4:8); la justice; la bonté; et la grâce (Rom.2:4). (Esaïe 

30 :18). 

 

3. Quels sont les attributs implicites de Dieu ? 
 

Les attributs implicites de Dieu sont : Sa souveraineté, 

Son éternité, Son immuabilité, Son omniscience. 

 

4. Comment peut-on expliquer la doctrine de la 

souveraineté de Dieu 
 

La souveraineté de Dieu est un thème central dans les 

écrits apostoliques. Elle affirme que Dieu gouverne 

l’histoire, le salut et la destinée de l’humanité selon sa 

volonté parfaite. 
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Paul écrit aux Éphésiens : « Il opère toutes choses 

d’après le conseil de sa volonté ». (1:11). David de son 

côté : « Notre Dieu est au ciel, Il fait tout ce qu’il veut ». 

(Ps.115 :3). 

 
 

 

5. Quel est le risque d’un ministère qui perd la 

vision dominante de l’immuabilité et 

l’omnipotence de Dieu ? 
 

Un ministère qui perd la vision dominante de 

l’immuabilité et l’omnipotence de Dieu finit par perdre 

toute sa force spirituelle. 

 

 


