局外人成為家裡人
　　經文：弗二11-22
　　「11. 所以你們應當記念：你們從前按肉體是外邦人，是稱為沒受割禮的；這名原是那些憑人手在肉身上稱為受割禮之人所起的。12. 那時，你們與基督無關，在以色列國民以外，在所應許的諸約上是局外人，並且活在世上沒有指望，沒有神。13. 你們從前遠離神的人，如今卻在基督耶穌裡，靠著祂的血，已經得親近了。14. 因祂使我們和睦（原文是因祂是我們的和睦），將兩下合而為一，拆毀了中間隔斷的牆；15. 而且以自己的身體廢掉冤仇，就是那記在律法上的規條，為要將兩下藉著自己造成一個新人，如此便成就了和睦。16. 既在十字架上滅了冤仇，便藉這十字架使兩下歸為一體，與神和好了，17. 並且來傳和平的福音給你們遠處的人，也給那近處的人。18. 因為我們兩下藉著祂被一個聖靈所感，得以進到父面前。19. 這樣，你們不再作外人和客旅，是與聖徒同國，是神家裡的人了；20. 並且被建造在使徒和先知的根基上，有基督耶穌自己為房角石，21. 各（或作：全）房靠祂聯絡得合式，漸漸成為主的聖殿。22. 你們也靠祂同被建造，成為神藉著聖靈居住的所在。」
　　在神終極的旨意裡，神要基督所成就的救贖，不但促使神與人和好（羅五1）、人與人和好、弗二14），也使神與萬有和好（西一20），也就是以弗所書一章10節說的：
　　「要照所安排的，在日期滿足的時候，使天上地上一切所有的，都在基督裡面同歸於一。」今天的教會，是未來那天上、地上、一切所有的，在基督裡同歸於一的標本（弗三9-11）。
　　這就是為甚麼保羅在一章15至23節禱告的末了，把教會的真理與事實帶出來。他說：「又將萬有服在祂的腳下，使祂為教會作萬有之首。教會是祂的身體，是那充滿萬有者所充滿的。」
　　從這句話，至少可以看出幾點教會真理：
　　1.教會是信徒與基督生命上的「聯合」。
　　2.基督是教會的源頭與中心。
　　3.肢體的活動，都是由頭部神經總樞來管理。
　　4.教會是基督在地上的表達。
　　5.教會是那充滿萬有者所充滿的。教會能享受基督、接受神的豐富（正像英文有句話說：Holds within it the fullness of Him）。
　　我們都知道，保羅的這封信，是寫給以弗所一帶的教會，是外邦人的教會。他要借助外邦人的經歷，來證明教會合一的見證。我們外邦人要進入教會，必須解決兩個人類無法解決的問題，一個是死在過犯罪惡中的問題，二章1至10節這段經文，給了我們這個問題的答案；另一個是外邦人的問題，所以他在11節一開頭就說：「所以你們應當記念：你們從前按肉體是外邦人。」

（壹）
　　在當時的世代，猶太人與外邦人有極深的分崩離析，彼此間沒有來往。按照巴克萊（Wiliam Barclay）的註釋：
　　「猶太人極度藐視外邦人，說外邦人是神為地獄的火所造的燃料。神在所立的萬族中，只愛以色列人，而以色列人是被蛇壓傷的人中最好的，也是被殺戳的列國人中最好的。若是一個猶太人幫助一個外邦產婦，那都是不合法的，因為這又帶了一個外邦人進入人世。猶太人與外邦人之間壁壘分明；若是一個猶太人與一個外邦人結婚，必定要為這個猶太人舉行喪禮，因為這樣行的人，對他們來說，與死無別。就是到一個外邦人家裡去一下，也會叫一個猶太人成為不潔淨。」
　　保羅在這兩節經文中，指出幾樣我們外邦人與猶太人基本上的分別。
　　我們外邦人被猶太人稱為「沒受割禮的」。割禮原是神與以色列立約的憑據，每一個男嬰生下來第八天，一定要受割禮。神親自說：「這樣，我的約就立在你們肉體上，作永遠的約。但不受割禮的男子，必從民中剪除，因他背了我的約。」（創十七13、14）
　　這個約包括兩件事：一是神要作猶太人的神，二是神要將迦南地賜給他們（創十七6、7）。所以割禮的真正意義，是表示以色列人乃神的選民；割禮對於與立約之神的關係上，有潔淨與委身的意義。人必須接受割禮，才能成為這立約社民的成員。同時猶太人認為，受割禮的人是聖潔的，不受割禮的外邦人是污穢的；如此，割禮就成為他們民族的標記，與文化的自傲。其實在肉體上，受割禮不一定產生靈性上的效果（羅二28、29）。這就是為甚麼保羅在此要說：「這名原是那些憑人手在肉身上稱為受割禮之人所起的。」（弗二11）神揀選他們，乃是要萬民因他們得福，那知他們將神給他們的恩典，反成了他們的自傲；他們看不起外邦人，把外邦人當作狗，決不與外邦人來往。
　　外邦人不單被猶太人稱為沒受割禮的，保羅在12節內，指出五樣實際與猶太人不同的地方：
　　（一）「那時，你們與基督無關。」
　　這句話在原文是choris christou，英文本的ASV翻作"seporate from Christ"（與基督分離），Con: "shut out from Christ" （與基督隔離），GSPD: "had no connection with Christ」（與基督無關），KJV: "without Christ"（沒有基督）。
　　從這麼多不同的翻譯看來，我們就可以知道，這句話不容易懂，何況保羅在這裡所講的，都是舊約時代、基督尚未降生之時的事。
　　保羅說：「那時你們與基督無關。」舊約歷史上的一切，都是指向基督，就是那位要來作世人救主的；猶太人因此有彌賽亞的盼望，而我們外邦人沒有。這是我們外邦人與猶太人最大的分別。有人講的好，猶太人的歷史總是有前途的，不論目前的光景如何，他們總有一個榮耀的將來。因此，對猶太人來說，他們的歷史觀總是樂觀的；外邦人的歷史則漫無目的，人生不值得活下去。猶太人的歷史走向神，有一個偉大的人生，所以巴克萊把這句話，翻作「沒有彌賽亞的盼望」。

（二）「在以色列國民以外」
　　這就是說，我們與以色列不是同一個國籍的人，他們是神的百姓，是神統治的國民；外邦人卻不是，與神的國無分。因此，猶太人看他們自己，是亞伯拉罕的子孫，也以此自傲。

（三）「在所應許的諸約上是局外人」
　　猶太人自認為，是神唯一與其立約的民族，不是一次立約，乃是多次立約，而且是應許的約。在原文，「約」是多數的；「應許」是單數的。因此，這裡的應許，是指神給以色列人一個主要的應許，也就是神給亞伯拉罕的應許，這應許也給了以撒、雅各、摩西、大衛，因此猶太人自認為是特別的民族，是神特別喜愛的民族。事實上，「約」有應許，也有責任。猶太人忘記了自己對世人的責任，只注意應許，所以自命不凡，看不起所有的外邦人。外邦人在神諸約上，是無分的。

（四）「並且活在世上沒有指望」
　　這是外邦人沒有前面三樣的自然結果，也是對一切在基督以外的人，一針見血的判語。沒有一個真正有思想的人，不同意這句人類的判語。我們所知道的，那些有深度的思想家，沒有一個不是消極的。存在主義與結構主義，是這時代對這句判語最好的代表作。你若注意的話，莎士比亞（William Shakespeare）最好的作品，都是一些悲劇；最著名的中外詩人，他們那些膾炙人口的作品，多半是消極的，正像詩人華茨華斯（William Wordsworth）說：他是在聽人間悲慘的音樂（listen to the sad music of humanity）。沒有基督的人，認為活在世上，是最荒唐的一件事；死亡，似乎是唯一的解脫，但死後又將如何？又是一團黑暗，又是一片茫茫的無知，我們真是落在生活沒有指望、死也沒有指望的深淵中。

（五）「沒有神」
　　保羅不是說世界上沒有神，乃是說我們外邦人活在世上沒有神。雖然神藉自然的現象、道德律和歷史的運作，告訴我們祂的存在，但為著種種原因，我們故意不認識神，所以我們成了迷失的人，不單找不到人生的意義，也找不到自己。事實上，宇宙觀與人生觀是分不開的兩種主要認識，因為沒有神，我們永遠過著內心虛空的生活，也永遠過著一種摸不著邊際的生活，一切隨著潮流的擺佈，哪裡還談得上原則、規範、準則？一切以暫時的利益與自我為中心，弄得我們一團糟，真是可憐！
　　這五件事是我們外邦人、被稱為沒受割禮的人的事實。韓威廉（William Hendriksen）在他的書裡（Exposition of Ephesians）總括說：「外邦人是Christless, stateless, friendless, hopeless and Godless!」使我們與猶太人，有了無人能把我們擺在一起的困難。
　　人類中的分別，不單是聖經的時代，有猶太人與外邦人、希利尼人與化外人的分別；就是我們現在，人類經過多少次的戰爭、多少痛苦的經驗，我們之間的分別，並不比新約時代的世界，好到哪裡。
　　國與國之間，我們有阿拉伯與以色列的衝突，也有東方與西方、民主與極權的衝突；就是在一國之內，也有種族的衝突、資產階級與無產階級的衝突。請問有誰能擺平這些人與人之間的不同？這就是為甚麼現代哲學家之中，再沒有這種所謂烏托邦與大同世界的著作出現。
　　現在讓我們來看，神怎樣將猶太人與外邦人擺在一起，成為教會，成為將來天上地上一切所有的，在基督裡面再次同歸於一的模樣。
　　（貳）
　　二章1至10節講到「罪」，我們的問題是「死」──死在過犯罪惡之中。二章11至22節講到猶太人與外邦人，我們的問題是「遠離」與「隔斷」（「隔斷」原文是「籬笆」，所以也可以翻作「隔開」或「隔離」）。
　　保羅寫作這段經文的手法，完全與二章1至10節一樣：先陳述我們的問題，再說明解決的方法，最後講到神這樣做的目的。
　　二章1至10節用「然而」將句子從問題轉到解答，現在這一段也是一樣，他用「卻」將句子從問題轉到解答。這個「卻」字是反意連接詞（adversative conjunction）；換句話說，這個字之後與之前所說的，完全相反，也說出了不平常的改變。這個字把我們的救恩帶出來了，我們全部的福音也在這一個字內，難怪鍾馬田（D. Martyn Lloyd-Jones）認為：這兩個「然而」與「卻」是可稱頌的！（These buts, these blessed buts.）
　　13節一開頭就說：「你們從前遠離神的人。」中文聖經的「神」字旁邊，有幾個小點，表示在原文沒有「神」字──「你們從前遠離的人」，英文本幾乎都是這樣翻的。那麼這裡的「遠離」，是指著甚麼說的？有的學者根據12節「沒有神」這句話，認為13節的遠離是指著遠離神說的，我們中文和合本就是根據這樣的看法而翻的。事實正是如此，自從人類犯罪之後，我們就遠離了神；我們知道有神的存在，但不知道祂是誰。這使我想起了兩個中文字，非常切合說明這個事實。中文的「園」字是方框框裡一個袁字，方框框代表園子，園子裡有土造、又用口吹氣的兩個人（吉仁）。為甚麼我們中國造字的祖先，造這個園字時，是這樣造法？無人能答覆。但我們熟悉聖經歷史的人非常清楚，這個字包含神用土造人，用生氣吹在鼻孔裡的亞當與夏娃，放在伊甸園裡，但人犯罪後被逐出伊甸園，遠離了神。中文的「遠」字，是表示這兩個土造的，又用生氣吹在鼻裡的人，走出了園子，成了一個「遠」字。
　　我們人類確實遠離了神，但感謝神，我們在基督裡，靠著祂的血，已經得親近了─舊約的大祭司，怎樣帶著祭牲的血進到神面前，我們今天也靠著主耶穌的血，來到神面前。
　　每一個得救的人，都有這樣的經歷，沒有得救以前，無處與無法找到這位真神，但一得救之後，便與神有了就在眼前的親近，這是我們得救的人最大的喜樂之一。不但我們不再迷失，我們對於人生的一切，更有說不出的把握，再沒有以前那種莫名的懼怕；這都是因為知道我們是神的兒女，我們隨時可以到祂面前。
　　但這一節的「遠離」，從上下文來看，都是十分强烈指著我們外邦人與猶太人的遠離。因著上面講的這五樣的不同，特別是14節所講的理由，更可以肯定，這個遠離是指外邦人與猶太人的遠離。
　　人與人之間，因著彼此不同而有的隔膜，是無法解除的，語言的、風土的、人情的不同，都是鐵定的事實；但過分誇大自己的不同，就成為與別人的阻隔。我們好的地方，本當與人分享，但人一違背了神造我們的目的，我們這些比別人好的地方，就成了我們的自傲；驕傲往往會叫我們眼瞎，看不出甚麼是真價值，對自己、對別人，立刻造成一片混亂。
　　猶太人蒙神的恩典，不是因為比別人好，或者是神偏心。神揀選他們，原來有極大的責任；那知他們得著這些恩惠，不但沒有成就神的託付，反而成了他們民族的自傲，看不起外邦人，與外邦人有極深的隔膜。
　　但是我們要感謝神：
　　（一）藉著神的大能大力，我們「在基督耶穌裡，靠著祂的血，已經得親近了。」主耶穌的血是我們的和平，使我們與神和好，祂的血也是立約的血（太二十六28、。本來我們是外邦人，在神應許的諸約上是局外人；但現在因祂的血，我們在祂的新約上有了分，我們一同成為後嗣、同蒙應許、同為一體；我們不再是外人，乃是神家裡的人了──我們因；祂的血，比親人還親。
　　正像一個中心點外圍的許多小點，它們越接近中心點，它們彼此也就越接近。我們越接近基督，我們彼此也就越發親近。
　　（二）「因祂使我們和睦，將兩下合而為一，拆毀了中間隔斷的牆。」神藉著基督^我們的和平，把猶太人與外邦人中間隔斷的牆拆毀了，使我們合而為一。
　　中間隔斷的牆是歷史的事實，是希律造聖殿的一個特色。聖殿建在一塊高起的平台上，殿的周圍是祭司的院子，祭司院子的東邊是猶太男士的院子，再東邊是猶太婦女的院子，這三個院子與聖殿是建在同一個平台上的；從這平台下五個台階，又有一個四圍有牆的平台，從這圍牆再下十四個台階，再有一堵牆，牆外才是外邦人的院子；外邦人只能望得見聖殿，但不能進去，不能越過這堵牆。猶太歷史學家約瑟夫（Josephus）在他的《猶太人戰紀》（Wars of the Jews）一書中記載說：「這堵牆是用石頭造的，有三肘高，建築優美，而且有相等距離的石柱，用希臘文與拉丁文刻著潔淨的律，外邦人不可進入聖殿。主後1871年與1935年，考古學家掘出兩塊石版，上面有希臘文禁告。1871年那塊陳列在伊斯坦堡（Istanbul）的博物館內，約有一尺厚，其文明言：外邦人不可越入這堵圍著聖殿的隔離的牆，捉到這樣做的人，自當負必死之責。」
　　在使徒行傳二十一章裡，猶太人見保羅帶著以弗所人特羅非摩，在耶路撒冷城內行走，以為他帶了特羅非摩進了聖殿，所以要打死保羅，那天因此發生暴亂。所以我們可深信，以弗所教會一定能領會「因祂使我們和睦，將兩下合而為一，拆毀了中間隔斷的牆」這句話的真正意義。
　　感謝神，因基督的救贖，猶太人與外邦人都同歸於一，我們靠著基督的血，都可以坦然無懼地來到神面前。
　　（三）「而且以自己的身體廢掉冤仇，就是那記在律法上的規條。」主來世上，並不是要廢掉律法，乃是要成全；祂要廢掉的，是律法上的規條。這是指猶太人敬拜的禮儀、守安息日、以犧牲為祭獻給神、割禮、猶太人潔淨與不潔淨的規條；這些禮儀上的規條，是使猶太人與外邦人成了分別，成了不能互相來往的阻隔。感謝神，主在十字架上捨身，為我們成了挽回祭，因而這些舊約律法上的規條，都可廢掉；這些規條所代表的意義，在十字架上都已成全，猶太人與外邦人，同樣需要相信、接受基督而得救。
　　這些從前使猶太人與外邦人隔離的應許的諸約、中間隔斷的牆和律法的規條，現在靠著主耶穌的血，和祂十字架上的死，全都廢掉了。我們當何等的感謝神！

（叁）
　　現在來看最要緊的一段，從15節的下半句起，到這一章的末了，說出了主這樣做的目的。神不單藉著主耶穌的血，和祂十字架上的死，解決了我們外邦人與猶太人的遠離、隔離並冤仇的問題；這只是消極的一面。祂這樣做積極的一面是甚麼？祂這樣做的目的是甚麼？
　　15節的下半句開頭，有「為要」兩個字，這兩個字下面的話，說出了神這樣做在積極方面的目的。正像二章1至10節那段一樣，二章7節開頭有一個「要」字，在「要」字下面，說出了神叫我們從死在過犯罪惡中，與基督一同活過來、一同復活、一同坐在天上的目的。在原文「為要」與「要」是同一個字「hina」。現在讓我們來看，主這樣做「為要」甚麼？
　　（一）「將兩下藉著自己造成一個新人，使兩下歸為一體，與神和好了。」（15下-17節）
　　主耶穌的血與十字架上的死，不單消除了猶太人與外邦人之間的冤仇、隔離與遠離，祂還積極將兩下合而為一，造成一個新人。這裡的「新人」，不是哥林多後書五章17節的「新造的人」，不是指個人得救的新人，乃是指「新人種」 （new humanity）。主耶穌並不要外邦人成為猶太人，或者猶太人成為外邦人，祂乃是使兩下成為一種新的人種，是從前沒有過的。
　　新約中有兩個不同的「新」字：一個是neos，是指時間上的新，比方說這麵包是新出爐的，但這麵包出來以前，已經有過麵包了；另一個新字是kainos，是指質地上的新，是從來沒有過的新。這裡的「新人」的新是kainos；這裡的「新人」是指教會，教會是神造的新人種，是世上從來沒有過的，這種人（教會）是已經化解了他們之間，因文化、血統、地理，所造成的遠離、隔離和冤仇，是和睦的人種；不單彼此之間和睦，而且也是與神和好了的人；不單與神和好了，而且傳和平的福音給遠處的人和近處的人。中文聖經17節少翻了一個字，原文是：「並且祂來傳和平的福音給你們遠處的人，也給那近處的人。」學者們都同意，這不是指主在地上傳道，乃是指主在復活後，藉著使徒及教會，來傳和平的福音給全地的人。這樣，我們可以看出這新人種（教會）的特色；教會內人與人之間和好了，人與神之間也和好了，所以教會內的氣氛是和和氣氣的。
　　教會內不該有「牆」。當我們說只有我們是真教會的時候，就已經失去了教會的見證；當我們覺得自己比別人好，覺得自己了不起的時候，這堵「牆」已經存在了。不要說那些說屬磯法的人不對、那些說屬保羅的人不對，連那些說屬基督的人也不對。
　　人類墮落的特性是造巴別塔與建城牆，這是背叛神最高的表現。人要有一個自己的範圍，由自己來統治，那知神的審判與刑罰，是變亂人的口音與分散；何時人的城存在，分散就永遠不停止，但人竟然不停地在造城牆！
　　教會是一處沒有牆的地方，人與人和好，人與神和好，還要傳和平的福音給遠處的人，也給近處的人，使他們也能享受人與人、人與神的和諧。
　　（二）18、19節給我們看見，主耶穌這樣做的第二個目的。雖然18節開頭的「因為」，似乎是指18、19節所說的，是在解釋前面15節下半部到17節的「因」，但我們仔細唸這幾節經文時，就會發現18節說了一個事實，然後在19節以下，說出這個事實的結果^「因為」有這樣一個事實，就有19節「這樣」以下所說的結果。
　　那麼「因為」甚麼？「因為我們兩下藉著祂被一個聖靈所感，得以進到父面前。」剛才講到藉祂造成一個新人（教會、的時候，是「與神和好」；現在是藉著祂被聖靈感動，得以「進到父面前」，我們與神的關係有了顯然的不同！
　　「進到父面前」的「進到」，原文是prosagoge，字義是「領到一個面前」（a bringing to）。照巴克萊的解釋，這是一個多姿多彩的字，用來描寫把祭牲帶到神面前，及把人帶到神前奉獻任聖職，也用來介紹一位大使或演講者給國會，並把人帶來覲見皇上。波斯宮殿中，就有這樣一位帶人覲見皇上的臣子，叫做prosagogeus。但我們覲見的，不是世上的王，乃是我們天上的父；我們能覲見我們的天父，完全是因著主耶穌的救贖，祂在十架上為我們開了一條又新又活的路，正像羅馬書五章1、2節說的：「我們既因信稱義……我們又藉著祂，因信得進入(prosagoge)現在所站的這恩典中。」我們能相信主，也是因為聖靈的感動（林前十二3），所以保羅在這裡說：「因為我們兩下藉著祂被一個聖靈所感，得以進到父面前。」不單是猶太人可以進到父面前，外邦人也可以進到父面前；這是神的大能，也是神的恩典。
　　我們得以進到父面前，是因藉基督，並「在一個靈裡面」（原文）進到父面前，這是敬拜的兩個要緊的因素。沒有基督（祂的血），我們無法到神面前；沒有聖靈，我們無法與神交通。我們的敬拜，應該是藉基督來到神面前，並靠著聖靈與祂相交；這是一個非常深的經歷！換句話說，教會是人藉著基督，並在聖靈裡來到神面前的地方；教會內必須要有基督，必須要有聖靈。
　　因為有了這一個兩下藉著祂被一個靈感動，得以進到父面前的事實，「這樣」，我們「不再作外人和客旅，是與聖徒同國，是神家裡的人了！」這裡的「不再作」與「是」，說出了主耶穌解決猶太人與外邦人的不同的第二個目的。祂要我們這些外邦人與猶太人的聖徒，包括舊約與新約的猶太
　　聖徒，同為國民，成為神家裡的人了。我們進到神面前，是進到父面前，我們所有在主裡的人，都是兄弟姊妹，教會實在是神的家（提前三15）。
　　譚臣（Thomason）說：「家是愛、喜樂、和平與豐盛會合的地方，在那裡有供應與受供應，文雅好友與摯親親人，都參與在祝福裡。（Home is the resort of love, of joy, of peace and plenty, where supporting and supported, polished friends and dearest relatives mingle into bliss.）」
　　筲惕（Sauthey）說得更好：「家是個不可思議的小小的字，安慰與德行環繞著這神祕的園子，是這個神聖界限以外的人無法領悟的。（There is a magic in that little word, home; it is a mystic circle the surrounds conforts and virtues never known beyond its hallowed limits.）」
　　教會是一個家，是神的家。家往往是人的避風港，是我們風波人生中得安息的地方，是在這冷酷世界中得溫暖的地方，家是一個使人有歸屬感的地方。

　　（三）20節到22節，是主耶穌解決了猶太人與外邦人中間的分別之後，要做的第三件事。20節開頭的「並且」，原文雖然沒有這個字，但20節起顯然是19節「這樣」的繼續，而且講到更進一步的事──「並且被建造在使徒和先知的根基上，有基督耶穌自己為房角石。各房靠祂聯絡得合式，漸漸成為主的聖殿。你們也靠祂同被建造，成為神藉著聖靈居住的所在。」
　　教會是一類「新人種」，彼此和睦、與神和好，而且也向遠處近處的人，傳和平的福音；教會是「基督成為我們和平」的人種，是一個充滿和平的地方。
　　教會也是神的家，無論哪一種人，都是藉著基督，被一個靈感動進到父面前，從此我們不再作外人和客旅，是與聖徒同國，是神家裡的人了；教會是一個家，是神的家。
　　現在主耶穌解決了我們之間的分別之後，要我們成為主的殿，是神藉聖靈居住的所在。我們不單與神和好，不單進到父面前，神更要藉聖靈居住在我們裡面。
　　神住人間是聖經的主要信息之一，也是神國信息的一部分。人犯罪遠離了神，並與神的生命隔絕，我們人類充滿了黑暗；然而，聖經給我們看見一件事：神總是藉著救贖，住在人間。
　　出埃及記十五章17節「祢要將他們領進去，栽於祢產業的山上。耶和華阿，就是祢為自己所造的住處。」在以色列民過紅海後，所唱的詩歌內，啟示出神救贖他們的目的^神要住在他們中間。
　　到了出埃及記二十五章8節說得更清楚：「又當為我造聖所，使我可以住在他們中間。」神啟示摩西，為祂造會幕的主要目的，是「可以住在他們中間」。
　　主耶穌的「道成了肉身，住在我們中間」（約一14），把祂住在我們中間的心意，更具體地表達出來了。
　　等到最後的新天新地時，才真正完成了祂住在人中間的最後目的，啟示錄二十一章3節說：「看哪，神的帳幕在人間，祂要與人同住。」
　　在現在這一階段的時間裡，教會是「神藉著聖靈居住的所在」。正如保羅在哥林多後書六章16節內說的：「因為我們是永生神的殿，就如神曾說：『我要在他們中間居住，在他們中間來往。我要作他們的神，他們要作我的子民。』」所以我們現今的教會，最重要的一件事，是有神在我們中間，人進來崇拜的時候，能深深覺得神的同在。假使人在我們中間遇見不到神，那我們中間一定出了毛病！
　　殿是要建造的，建造必需要有形式、材料與工人，正像出埃及記與列王紀上所記載的。
　　新約教會主的殿，是建造在使徒和先知的根基上。換一句話說，教會是建造在使徒和先知所作的主復活的見證與教訓上。主復活的見證與主的教訓若被拆毀，教會就沒有了根基。
　　同時，基督是房角石，各房是靠祂聯絡得合式。根基與房角石，是建造房屋兩樣最主要的東西。馬太福音七章末了，把根基的重要講得很清楚。各房要聯成一整間的屋，必須要靠房角石，主耶穌就是教會的房角石；雖然我們有說西班牙話的教會、有說英文的教會、有說中文的教會……但基督是這些房子的房角石，我們都因著祂聯在一起，是主的殿，是神藉聖靈居住的所在。
　　有一家教會要造一所新的禮拜堂，彩色玻璃窗是其中一樣非常重要的建築。委員會商量後，決定以詩歌中一句話：
　　「千萬孩童站立圍繞天上神的寶座」作為主題，也請了一位藝術家，以這個主題為他們的彩色玻璃窗，作了一幅畫。藝術家非常喜愛這件工作，完成之後倒在床上睡著了；睡夢中聽見畫室有聲音，他進去一看，有位陌生人手中拿著畫筆與調色板，在他的畫上作畫；
　　「嗨！不要弄壞了我的畫──」他大聲喊著。「你的畫已被弄壞了！」
　　那陌生人答道。「怎麼會呢？」
　　「你的調色板上有這麼多顔色，為甚麼你只用一種白色，來畫所有這些孩童的面貌呢？誰告訴你天上所有孩童的面貌，都是白色的？」
　　「沒有人，是我自己這樣想的。」那陌生人說：「我將他們的面貌，有的畫成紅色的，有的畫成黃色的，有的畫成棕色的，有的畫成黑色的；因為我呼召的時候，他們都答應了我的呼召。」
　　「你的呼召？你是誰？」
　　「有一次我曾說：讓小孩子到我這裡來，不要禁止他們，因為在天國裡的，正是這樣的人。我現在還是這樣說。」
　　藝術家立刻知道，這是主自己。當他知道是主時，主就不見了。他的畫比以前的，好看得多了！孩童們的面貌，有紅的、黃的、棕的、黑的、白的。
　　第二天這藝術家醒過來時，立刻進入畫室，他的畫還是原樣地擺在那裡，他知道那不過是一場夢。當天委員會的人，要來看這幅畫，他立刻拿起筆，將孩童們的面貌，改畫成世界各色人種的顏色；委員會的人，都覺得這幅畫很美，其中有一位低聲說：「噢！這真是神家裡的人，全聚在家中！（Why! It is God's family at home.）」
　　教會是神的家，是神居住的所在，是主從各色人種中救出來成的新人種。在神的教會中沒有隔離的牆，教會是和平、溫暖，以及有神居住的所在！

